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'अद्वेत' तत्त्व भारतीय दाद्व॑निक चिन्तन का सर्वोच्च शिखर है, यह 
तटस्थभाव से विचार करने वाले संसार के सभी मनीषियों का अभिमत है। 
कविता के साथ शास्त्रों में जिनकी प्रतिभा की अबाध गति थी, ऐसे महाकवि 
श्रीहर्ष ने अपने नेषध-महाकाव्य के प्रसिद्ध पञचनली सं में बड़े चमत्कार के 
साथ इस तथ्य की ओर इंगित किया है, जब काव्य की नायिका दमयन्ती 
स्वयंवर-मण्डप में चार मिथ्या नलों से मिलने के बाद परमार्थ नल की ओर 
कदम बढ़ातो है। असत्य से सत्य की ओर बढ़ती इस गति की महाकवि अपनी 
अनूठी शेली से द्वेतवादी मिथ्या-दर्शनों को छोड़कर पारमाथिक अद्वेत की ओर 
उन्मुखता से तुलना करते हुए लिखता है-- 

साप्तुं प्रयच्छति न पक्षचतुष्टये तां 
तल्लाभशंसिनि न पञ”चमकोटिसात्रे । 
श्रद्धां दधे निषधराड्विमतो मताना- 
मह्ेततत्त्व इव सत्यतरेषपि लोकः ॥ ( १३।३६ ) 


यह तो निविवाद है कि इस परमाद्वेत तत्त्व का मूल उत्स उपनिषद्‌ है; 
परन्तु उपनिषदों से प्रवाहित अद्वेत को धारा ने कालान्तर में बहुमुखीरूप 
धारण किया। जहाँ दक्षिण के सुदूर अंचल केरल में जन्मे आचार्य शद्धूर 
भगवत्पाद ने उसको निविशेष ब्रह्माद्देत के रूप में रूपायित कर अपनो अलौकिक 
देवी प्रतिभा से सारे देश में प्रतिष्ठापित किया, वहाँ उत्तर की सोमा काइमीर 
में उसकी एक दूसरी धारा शिवाद्वेत के रूप में विकसित हुईं। इस काइ्मोरी 
शिवाद्देत प्रस्थान में आचार्य॑ अभिनवगुप्त का वही स्थान है, जो ब्रह्माद्देत दर्शन 
में श्रीशड्भूराचाय॑ का । अन्तर मात्र इतना है कि इस धारा का प्रभावश््षेत्र 
काइमीर एवं उसके परिसर तक सीमित रहा, जब कि आचार्य शद्धूर का 
दर्शन सारे भारतवर्ष में छा गया। फिर भी यह अद्भुत संयोग ही कहलाएगा 
कि इस काश्मीर शेवदर्शन को एक धारा के प्रवर्तक श्रीकण्ठाचार्य॑ के ब्रह्मसूत्र- 
भाष्य पर तमिल प्रदेश के सर्वशास्त्र-पारंगत विद्वान अप्पय्य दीक्षित ने विशाल 
भाष्य शिवाकंसणिदीपिका लिखकर व्यापक प्रतिष्ठा दी | 


हा | 


काइमोरी शिवाद्वेत के प्रसार का भौगोलिक क्षेत्र कुछ सीमित अवश्य 
रहा, फिर भी एक स्वतन्त्र दर्शन के रूप में उसकी समग्रता अक्षुण्ण है। उसका 
साहित्य भी तदनुरूप समृद्ध एवं बहुमुखो है। जिस आगम-साहित्य पर वह 
आधारित है, वह भी अपने आप में एक विशाल दार्शनिक ज्ञान का भण्डार है। 
आचार्य अभिनवगुप्त ने शेवागम साहित्यरूपी अपने मूल उत्स को समस्त 
दार्शनिक धाराओं को समेटने वाले एक ऐसे सर्वकष ग्रन्थ की परिकल्पना 
की है, जो उनकी जैसी अलौकिक प्रतिभा के लिए ही सम्भव था। प्रस्तुत ग्रन्थ 
तन्त्रालोक उनके इस विराट शिव-संकल्प का ही परिणाम है। अपने ग्रन्थ के 
विराट्‌ आयाम के विषय में महाभारत की प्रसिद्ध उक्ति-- 

यदिहास्ति तदन्यत्र, यन्नेहास्ति न तत्क्वचितु । 

तन्त्रशास्त्र के सन्दर्भ में अभिनवगुप्त के तन्‍्त्रालोक पर भो उतनो हो सटीक 
है। यही कारण है कि अभिनवगुष्त के तन्त्रालोक को काझ्मीरो शेव-श्ञास्त्र 
के आकर ग्रन्थ की प्रतिष्ठा प्राप्त हो सकी | यही कारण है कि आज तक 
यह महामाहेश्वर आचार्य काइ्मीरी शोव-दर्शन के “मार्गदर्शी' महर्षि के रूप में 
पूजे जाते हैं । 

यह तो स्वाभाविक हो था कि शेवागमनसर्वस्व की प्रतिष्ठा का आकांक्षो 
ऐसा ग्रन्थ “मितं च सारं च' के आदर्श का अतुगमन करने वाला हो । ऐसो 
संक्षिप्त देली के बिना समूचे शेवागम को एक ग्रन्थ की परिधि में संगृहीत 
कर स्थापित करना असम्भव हो था। परिणाम-स्वरूप तन्‍्त्रालोक काव्मीरो 
शेवदर्शन का एक प्रकार से यूत्र-ग्रन्थ बन गया। विश्ञाल शैवागम से परिचित 
तन्त्राल्लोक का प्रत्येक पाठक यह अवश्य अनुभव करेगा कि आचार्य अभिनव- 
गुप्त ते इसमें “अल्पाक्षरमसंदिग्धं सारवद्‌ विश्वतोमुखम्‌” को पारम्परिक सूत्र- 
शेली को आत्मसात्‌ करने में पूर्ण सफलता प्राप्त की है और जेमिनि, बादरायण, 
कणाद, गोतम, पतञ्जलि आदि विभिन्‍न दर्शनों के सूत्रकारों-ऋषियों की श्रेणी 
में अपना स्थान बना दिया है। अन्तर मात्र इतना है कि सांख्यदर्शन में ईड्वर- 
कृष्ण को 'सांख्यकारिका” के समान इनका ग्रन्थ गद्यात्मक न होकर कारिका- 
रूप में निबद्ध है। 

जब तत्त्रालोक का निर्माण सूत्र-शेली में हुआ, तो कालान्तर में उस 
पर विस्तृत भाष्य लिखा जाना भो स्वाभाविक हो था। भारत के प्राचीन 
वेचारिक साहित्य के इतिहास से अभिन्ञ व्यक्ति तो भलोभाँति जानते हैं कि 


03.] 


संक्षेप और विस्तार को दोनों धाराएँ समानान्तर रूप में ज्ञान के समस्त 
क्षेत्रों में प्रचलित थीं। गम्भीर सूत्र-ग्रन्थों में निगूढ व्यापक अर्थों को 'कर्णा- 
कर्णिका” परम्परा जब शिथिल होने लगतो है, तब उत गूढार्थों की रक्षा के 
लिए भाष्पों का उद्गम होता रहा है और ऐसे भाष्यों की रचना से दार्शनिक 
जिन्तन के विभिन्न प्रस्थान पूर्ण प्रतिष्ठा को अजित कर पाये | व्याकरण में 
पाणिनि-सुत्र पर महाभाष्य, मीमांसा-्सूत्र पर शाबरभाउ्य, वेदान्त-सूत्र पर 
शादू-रमभाष्य आदि ग्रन्थों को जो स्थिति उत दार्शनिक प्रस्थानों में है, ठोक 
वेसी हो स्थिति और वेसी ही प्रतिष्ठा राजानक आचार्य जयरथ प्रणीत 
वविवेक' व्याख्या को भो है; क्योंकि तन्त्रालोक कारिकाडुप में होने से तथा 
सृत्र-काल को दृष्टि से अर्वाचोन रचना हाने से सूत्र नहीं कहा गया, इसीलिए 
यह व्याख्यान भाष्य नहीं कहा गया। वास्तविकता तो यह है कि इसमें 
प्राचोन भाष्यों को गरिमा पूर्णतया निहित है । इस सन्दर्भ में यह भी उल्लेखनीय 
है कि आचार्य अभिनवगुप्त ने अपने ग्रन्थ के भागों को महाभाष्य के विभाजन 
को परम्परा से आह्िक त्ञाम दिये हैँ। प्रतीत होता है कि जयरथ ने अपने 
भाष्य को 'विवेक', 'प्रकाश' इन दोनों नामों से अभिहित किया है। कही 
इसे 'विवरण' भी कहा है । 

जयरथ की टीका का महत्त्व मूल तन्‍्त्राछोक से कहीं कम नहीं है । 
वास्तव में वह मात्र व्याख्या नहीं है, कई अंशों में उसकी पुरक भी है, जिसके 
बिना तन्‍्त्रालोक का अर्थ-बोध और माहात्म्यन्बोध लगभग असम्भव ही है। 
यह एक अद्भुत योग हो था कि तन्त्राछोककार एवं उसके भाष्यकार दोनों 
ही अप्रतिम विद्वानु ये, जो तस्त्र-शास्त्र के प्रति समर्पित थे। शास्त्र के गूढ़ 
अर्थों को परम्परा के रक्षक थे, ओर तो और, दोनों ही शैव-तस्त्र के परिनिष्ठित 
साधक भी ये | इन सब कारणों से जयरथ की “विवेक“व्याख्या तन्त्रालोक 
के अर्थाववोध के साथ-साथ तन्‍्त्रालोक द्वारा प्रदर्शित साधना-पथ में भी उसकी 
अभिन्न अंग बन गयी है। यहाँ पर यह भी ध्यातव्य है कि आचार्य जयरथ 
की साधना-परम्परा भी किसी न किसी रूप में अभितवगुप्त से सम्बद्ध हो थी, 
जिसका संकेत उनके प्रन्थ में भी यत्र-तत्र विद्यमान है। 

.हमारे देश को दाशंनिक-परम्परा में इन दोनों आचार्यों को संपृक्त 
प्रतिष्ठा का वास्तविक रहस्य यही है कि ये दोनों हो आचाय॑ तल्त्र के प्रखर 
साधक थे। यदि इन दानों ग्रन्थों में उपलब्ध सूक्ष्म संकेतों पर ध्यान दें, तो 


है के 


यह स्पष्ट होगा कि ये केवल साधक ही नहीं, अपनी परिपक्व साधना के 
माहात्म्य से अपने साधना-पथ के सिद्ध पुरुष थे। भारतीय दार्शनिक परम्परा 
का यही चरम उत्कषं है कि यहाँ किसों दाशंनिक की मान्यता केवल बौद्धिक 
व्यायाम या वेचारिक विदलेषण पर नहों, उनकी साधना एवं अनुभूति पर 
भी आधृत थी । बोद्धिक गहराई से आइचय॑ की भावना जागृत हो सकती थो) 
किन्तु आचार्य के रूप में श्रद्धा ओर भक्ति का केन्द्र वही दार्शनिक बन सकता 
है, जो अपने अनुचरों को साधना के पथ पर अपने साथ ले जा सकता है। यही 
कारण है कि भारत में 'फिलासफो' ओर “रिलीजन” भिन्न नहीं, एक-दूसरे 
से गर्भित थे। यह अपने आप में स्वतन्त्र चर्चा का विषय है, जिसका विस्तार 
यहाँ सम्भव नहीं है । 

में तो इस प्रकाशन का एक बहुत बड़ा सुयोग मानता हूँ कि तन्‍्त्रालोक 
के हिन्दी-भाष्य के लेखक श्री परमहंस मिश्र भी अपने नाम के अनुरूप काइमीरी 
तन्त्र-साधना के सम्प्रदाय-सिद्ध साधक हैं ओर तन्‍्त्र के साधना-पक्ष से पूर्णतया 
परिचित हैं। प्रस्तुत खण्ड को भूमिकारूपी 'स्वात्मबिमर्श' में इन्होंने अपनी 
साधना के विषय में जो प्रच्छत्त और प्रकट संकेत प्रसंगवश दिये हैं, उससे अधिक 
लिखना या बोलना रहस्यात्मक गुरुपरम्परा की मर्यादा के अनुकूल नहीं होगा । 
प्रकृत ग्रन्थ के अद्यावधि प्रकाशित तीनों भागों के सम्पादन एवं सुबोध 
हिन्दो-भाष्य के लिए में उनको हृदय से साधुवाद देता हूँ और आज्ञा करता हूँ 
कि वे इस महान्‌ कार्य को शीघ्र ही पूरा करेंगे। 

विश्वविद्यालय के कमंठ प्रकाशनाधिकारी डॉ० हरिइचन्द्रमणि त्रिपाठी 
की कत्तंव्य-निष्ठा एवं कायंकुशलता सचमुच स्तुत्य है। डॉ० त्रिपाठी एवं इस 
ग्रन्थ के मुद्रक बिजय-प्रेंस के व्यवस्थापक श्रीगिरीशचन्द्र भी विश्वविद्यालय के 
धन्यवाद के पात्र हैं । 


वाराणसी 


वि० बेडू:टाचलम्‌ 


) 
गुरुपुणिमा, प कुलपति 
> 
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॥ श्रोहरि: शरणम्‌ ॥ 
शुभाशंसा 


परमात्मा ने सुष्टि की रचना कर प्राणियों के उद्धार हेतु उनके अदृष्ट 
की सहकारिता से नाना शरीरों की रचना की । इनमें मानव शरीर ही मोक्ष 
का द्वार माना गया है। उसका क्रम है चतुर्वर्णाश्रम-व्यवस्था । कलियुग में 
इस व्यवस्था के शिथिल हो जाने से मोक्ष-प्राप्ति का वैदिक-विधान भी शिथिल 
हो जायगा। अतः परममाहेश्वर अभिनवगुप्तपादाचार्य ने अपनी असाधारण 
प्रतिभा तथा अद्वितीय साधना के बल से तन्‍्त्र के मूलभूत तत्त्वों का अन्य दर्शन 
के आचार्यों की अपेक्षा अधिक रूप में यथार्थ अवगत कर उसे लोकहितार्थ 
भव्य तान्त्रिक-भाषा एवं तान्त्रिक शैली में प्रतिपादित किया है। 


उन्होंने तन्त्र को तथा उसके समस्त विस्तार के मूलकारण को प्रकाशान्तर- 
निरपेक्ष स्वप्रकादसंविद्रप. प्रतिपादित करते हुए चित्‌, आनन्द, इच्छा, ज्ञान 
तथा क्रिया की पाँच शक्तियों से सम्पन्न बताया है। इन शक्तियों में आनन्द- 
शक्ति ही स्वातन्त्र्य शक्ति है, वही मूल-शक्ति है, प्रधान-शक्ति है। उसी से त्रिक- 
दर्शन में प्रतिपादित छत्तीस तत्त्वों का प्राकत्य होकर समस्त विश्व का विस्तार 
होता है। वह श्रकाश तत्त्व से अभिन्न होकर समस्त रूप में प्रकाशात्मा हो है । 
यह शिवरूपा स्वतन्त्र प्रकाह्मात्मिका संवितु सारे विद्व में अनुस्यूत होते हुए भी 
अपने विव्वोत्तीर्ण रूप में प्रतिष्ठित है । इन शक्तियों में परस्पर किचिद्‌ भी भेद 
नहीं है। दोनों में पूर्ण सामञ्जस्य है । इसी प्रकाशात्मा परमशिव की स्वतन्त्र- 
दक्ति का हो उन्मेष जीव है, वह पाशबद्ध होने से पशु बन बेठा, वह अपने 
स्वरूप को भूल गया है। मूल-स्वरूप में उसको प्रतिष्ठा का साधन गुरुकपापूर्वक- 
दीक्षा-प्राप्ति ही है । 


महामाहेद्वर की प्रसन्नता से त्रिख्नोतस्‌ तन्‍्त्र की “तन्त्रालोक” संज्ञा 
प्रसिद्ध हुईं। इसके विस्तार को दृष्टिपय में रखते हुए उन्होंने मन्दमति जीवों 
के कल्याणार्थ इसका सारभूत ग्रन्थ “तन्त्रसार” नाम से प्रकाशित किया | 
“स्वाध्यायोष्ध्येतब्यः” के अनुसार स्वाध्याय बहुत महत्त्वशाली माना गया हे 
अतः इन तल्त्र-प्रन्थों के सतत स्वाध्याय से निविकल्पावस्था की प्राप्ति सम्भावित 
है, जिसमें पहुँचकर साधक सिद्ध बन जाता है। निविकल्पतारूप पुष्प का समर्पंणः 
ही माहेश्वर की भावपूजा है। 


पक 


“श्रीतन्त्राछोक” में जिन अंशों में भेदवाद दिखाई देता है, वह सब 
वस्तुत: अद्वय का साकार रूप है। जो कुछ दिखाई पड़ रहा है, वह सब परम- 
तत्त्व ही है। हम विश्व भी हैं, विश्वातीत भी हैं, विश्वमय भो हैं, विश्वोत्तीणं भी 
हैं। विश्व को पार करना विश्व को समझना मात्र है। जड़ता चेतना का 
घनीभाव है। इदं में इदन्ता का दर्शन कर उसे स्वोकारने के पश्चात्‌ उसमें 
हन्ता का दर्शन सम्भव है । अहन्ता एवं इदन्ता में स्व॒तथा पर में कोई भेद 
नहों है, दृष्टि का परिवर्तन मात्र अपेक्षित है । 


पमयानुरूप लछोकोपकार किया है, जिज्ञासु तथा मुमुक्षु जनों का वास्तविक 
कल्याण किया है। अत: मैं सर्वथा भगवान्‌ परमशिव से प्रार्थना करता हँ कि 
श्री मिश्र स्वास्थ्यसम्पन्न चिरायुष्य प्राप्त कर ऐसे लोककल्याणकारक कार्यों 
के करने में समथ॑ हों । 


वाराणसो १ रामप्रसाद त्रिपाठी 
गुरुपृणिमा , ५ सम्मानित-आचार्य 
बि० सं० २०५१७ |. - सम्पूर्णानन्‍्द संस्कृत विश्वविद्यालय 
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स्वात्म फलक पर स्वात्म तूलिका से स्वात्मसंविदुवपुष्‌ परमेश्वर ने 
एक चित्र बनाया | उसे निरखा परखा ओर ठठा कर हँस पड़े ! केसा बन 
पड़ा था वह चित्र" | स्वयं रचनाकार ही अपनी रचना देखकर निहाल हो 
उठे, वह कितनी अनूठी कलाकृति कही जा सकती है ? वह रचना और कुछ 
नहीं--यह जगत्‌ ही है । अप्रतिम कलाकार की अनुपमेय अप्रतिम कलाकृति ! 
शाइवत प्रकाशमान विश्व का यह विकसमान कमल्‍रू-कोश । 
महामाहेश्वराचार्यवर्य श्रोमदरभिनवगुप्त की लेखनी से भी वाडःमय-विद्व- 
कोश की एक संविदू-संज्ञान-मन्दाकिनो को सुधा धारा का महाप्रवाह बह 
चला। वह अपरंपार ऊमिल पारावार का रूप ग्रहण कर सोम* और ससूर्य 
के नवालोक से आलोकित हो उठा। नवलरू आलोक के इस “व्रिस्नोतस्‌ तन्‍्त्र 
को 'तन्त्रालोक' का नया नाम मिला। महामाहेद्वर प्रसन्न थे। इसकी विभा 
में समग्र शेव समुल्लास भासमान है। पारमेश्वर प्रसर के 'देश” का इसमें 
समग्र दर्शन और विपुल “काल” का कलित कौलिक आकलन ! सब कुछ एकत्र 
ही सुलभ है। 
महामाहेश्वर ने श्रोतन्त्रालोक के विस्तार को देखा। उनका हृदय 
द्रवित हो उठा। स्वात्म संकोच के कारण अणुत्व का वरण करने वाला 
अध्येता कहीं धूर्जटि के जटाजाल में जक्न.तनया की तरह खो न जाय ? 
परिणामतः उन्होंने स्वयं इसका “सार निष्कषं प्रस्तुत कर दिया। वद्दी 'तन्त्र- 
सार! के रूप में रूपायित है। 
विकल्प संस्कार के लिये इन ग्रन्थों के स्वाध्याय की सदा भपेक्षा 
रहेगी। इससे निविकल्प भूमि का स्पद्शं प्राप्त कर साधक सिद्धार्थ हो जाता 
है। इनके स्वाध्याय से उस निविकल्प दशा में छीन होने की विधि मिलतो 
है। इसलिये स्वाध्याय सबसे बड़ी पूजा है। फूल आदि द्रव्यों का देवों के. 
१. जगच्चित्रं समालिख्य स्वात्मतूलिकया55त्मनि । 
स्वयमेव तदालोक्य प्रीणाति परमेश्वर: ॥ 
२, सोमतत्व [ अवानचन्द्र |; रे. सूयं [ प्राण तत्त्व ] प्राणापानवाहक्रम में इनका 
बणन है; ४. पर, परापर और अपर माग ; ५, हृदय, तन्त्रसार ग्रन्थ + 
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लिये अर्पण भादि करते हुए पूजक अपनी बुद्धि को जड़ता से ही आक्रान्त 
करता है। वस्तुतः निविकल्पता में आदरपूरवंक छीन होने को कला ही पूजा' 
है। इसके लिये महामाहेश्वर यह आह्वान करते हैं कि अभिनव के खिले 
हृदय कमलख्पी विमर्श कुसुमों का चयन कर आप महेह्वर का पूजन करें |* 

यहाँ एक दूसरी स्थिति ही घटित हो रहो है। महामाहेश्वर ने स्वयं 
स्वोपज्ञसा ररूपा गद्य रचना में तन्‍्त्रालोक के पद्मात्मक प्रसार को समास 
सरणी अपना कर समाहित करने का महान अनुग्रह किया। इधर उन्हीं के 
अनुग्रह ने मुझ में नोरक्षीर-विवेक भाष्य लिखने का आग्रह भर दिया। मैंने 
'तन्त्रसार' का दो खण्डों में नोर-क्षोर-विवेक हिन्दी भाष्य लिखकर समास 
सरणी को व्यासिकरा का विस्तार दिया। श्रीतन्त्राछोक के वितत रूप को मैंने 
हिन्दी मातृका का माध्यम देने का परिग्रह पाल लिया है। 

मैं अपनी अयोग्यता को जानता हूँ पर में क्या कर सकता हूँ। परम- 
परमेष्ठी गुरुवर्य के अनुग्रह ने अभिव्यक्ति के लिये इसी विग्रह को माध्यम 
बना लिया है। श्रीतन्त्रालोक के वितत रूप का भो विस्तार हो रहा है। 
सम्पूर्णातन्द संस्कृत विश्वविद्यालय विद्धत्र संस्क्रृत विद्या का अप्रतिम प्रतिष्ठान 
है और सम्प्रभुता सम्पन्न महाराष्ट्र की शक्ति का सम्बल भी यहाँ प्राप्त है | 
इनके द्वारा इस ग्रन्थ रत्न का प्रकाशन उसी प्रज्ञा पुरुष के अनुग्रह का 
प्रतीक है । 

महामाहेश्वर को बोध का प्रकाश मिला था--श्रीमदाचार्य लक्ष्मण 
गुप्त से । मेरे गुरुदेव का नाम भी श्रोलक्ष्मण जू था। श्रीनगर काइमीर के 
गुप्त गंगा आश्रम के इस माहेश्वर परम पुरुष ने अपने अष्टार चक्र की अमृत 
मज्ुल मरोचियों से मेरी प्रज्ञा को परिष्कृत किया। कर-कमलों से मेरे शिर:- 
कोश में मकरन्द माधुरो भर दी। मेरो बाहरी शिखा की ग्रन्थि को सहास 
खोल कर उद्योतिनी शिखा को आन्तर उत्पवाह दिया और वाणी की वर- 
दायिनी सुधा से मुझे सराबोर कर दिया। “तन्त्रसार' के दोनों खण्ड उन्होंने 
देखे । देखकर मेरा उत्साहवर्धन किया और श्रोतन्त्रालोक भाष्य के समर्थन 


१ पूजा नाम न पुष्पाद्य: या मतिः क्रियते हढा । 
निविकल्पे महाव्योग्नि सा पूजा ह्यादराल्लय: ॥। 
२. तन्‍्त्रसार प्रथम खण्ड, श्लोक ३ | 
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से मेरे कृतिग्त्र के व्यापक प्रसार का आशीर्वाद दिया। मुझे उन्होंने महामाहेश्वर 
द्वारा संगृहोत ओर प्रभा देवी की हिन्दी टोका के साथ छपी श्रीमद्भगवद्‌- 
गीता दी। उस पर उन्दोंने जो लिखा है, वह मेरा सारस्वत कोष है। उसे 
मैं यहाँ लिखने का लोभ संवरण नहीं कर पा रहा हूँ । उसकी मातृका इस 
प्रकार है-- 

“आदरणीयशिवभक्तियोगसम्पन्नपरमहंसमिश्रहस्तकमले सस्तेहू ** ** 
““*“““*****शिवभक्तानुचर: लक्ष्मण: २-९-८७ ।” 

मैं शिवभक्ति-योग-सम्पन्न इसके पहले नहीं था। उन्होंने शक्तिपात 
से मुझे सम्पन्न कर दिया। सन्‌ १९८७ में ही श्रीनगर रहने का अल्पकालिक 
अवसर मुझे मिला था। उन्होंने मुझे बुलाया था। पुनः मैं जा न सका। 
क्रमशः: काइमीर का वातावरण विक्ृत होने लगा। उन्हें काइमीर छोड़ 
दिल्ली आना पड़ा । अब उनका पार्थिव शरीर न रहा, पर उनका प्रसन्न पूज्य 
विग्रह मेरे लछाट पर पूजा के समय सद्दा सर्वंदा प्रेम पादुकायें स्वीकार 
करता है । 

यह श्रीतन्त्राछोक का तृतोय खण्ड है। इसमें मात्र अष्टम और नवम 
दो आह्िकों का ही समावेश हो पाया है । दोनों आह्िक देशाध्वा का विश्लेषण 
करते हैं। देशाध्वा मूर्तिवेचित्य का विब्लेषण करता है। अष्टम आह्िक में 
मूत्तिमन्‍्त विश्वदेश का साज्भोपाज़ वर्णन है और नवम आह्लिक में तत््वभेद 
का निरूपण है। तत्व भी विश्ववपुष्‌ परमेश्वर के तात्त्विक अवयव हो हैं। 
देशाध्वा का तीसरा अंग कला है। कलाध्वा का वर्णन एकादश आक्िक में 
आया है। दशम आह्िक भी तत्त्वमेद का ही प्रकाशन करता है। ये दोनों 
आह्िक चतुर्थ खण्ड में आ रहे हैं । 

त्रिकदर्शन के अनुसार तत्त्व की यही सच्ची परिभाषा है कि एक 
हो रूप जो अव्यभिचरित भाव से सभी भुवनादि प्रविभागों में व्याप्त है, 
वही तत्त्व है। उसी एक तत्त्व का स्फार ही यह ३६ तत्त्वों में वितत प्रकाशित 
विद्व है। परमेश्वर स्वातन्त्रय से ही शिव के एकत्व से अनतिरिक्त रहते हुए 
भी अतिरिक्त की तरह भेद विभासमान हो रहा है। सब में एक रस रमने 
वाला जो अस्तित्व है--वहो तत्त्व है। शुद्ध अध्वा और बशुद्ध अध्वा के ये 
सारे भेद एकत्व में हो समाहित हैं । 
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इतना मन में बिठला लेना तन्त्र की प्रारम्भिक प्रक्रिया है। स्वाध्याय 
से भेद में भेदाभेद और अन्त में अमेद के दर्शन होते हैं। पर यह ध्यान देने 
की बात है कि आजीवन इसो स्वाध्याय में लगना भी नहीं है। वस्तुतः तत्त्व 
मीमांसा का विषय नहीं होता। यह साधनारत साधक को अस्तित्वगत 
अनुभूति है। साधक तो भेद को भित्ति पर ही खड़ा है। उसका छारोर ही 
समस्त तत्त्ववाद का प्रतीक है। इसी में पद्ममहाभूत अपनी भव्यता की 
विभूति भर कर आजीवन अवस्थित हैं। पञ्चतन्मात्रायें हैं। अपने सूक्ष्म 
अस्तित्व से स्थूल की प्रतिष्ठा करती हैं। कर्म और ज्ञान की इन्द्रियाँ हैं, जो 
विषय सन्निकर्ष के आनन्द से ओतप्रोत करतो हैं। अन्त:करण, प्रज्ञा, प्रकृति, 
पुरुष, कंचुक आदि अपना चमत्कार अलग-अलग ढंग से व्यक्त करते हैं । हम 
इनका अध्ययन करते हैं और इस नियम का निर्माण करते हैं कि यह सब 
कुछ ईद का आवास्य है। सुष्टि भो उसी सिरजनहार का विभासित विमशं 
है । अनुभूति के इस स्तर पर पहुँचना सबका लक्ष्य होना चाहिये । यहो नहीं हो- 
पाता । स्वरूप गोपन को शेवस्वातन्त्रय मानते हैं, पर यहो अणु पुरुष के लिये 
अभिशाप हो जाता है। इसी अभिशाप को मिटाने के लिये साधना में उतरना 
आवद्यक माना जाता है। गुरुजन भी यह उपदेश देते हैं कि आराध्य की 
आराधना करो, साध्य को उपलब्धि के लिये साधना में उतरो | तभी कल्याण 
सम्भव है। 
इस अवसर पर यह चेतावनी देना मैं अपना कत्तंव्य समझता हूँ कि मानव 
सदा अपनी ही दुर्बछताओं का शिकार हो जाता है। जब हम अपने कल्याण 
के लिये किसी कार्यक्रम को तैयार करते हैं, भविष्यत्‌ उत्कर्ष के लिये किसी 
योजना को भ्रस्तावना तैयार करते हैं--तो सबसे पहले हमारा ध्यान उसकी 
उपयोगिता पर जाता है, जेसे वह कोई विषय हो, जिसका इन्द्रियार्थ सन्निकर्ष- 
जन्य आनन्द हम ले सकते हैं या नहीं ? यह चिन्ता ही गलत है। हम उससे 
परम लक्ष्य की सिद्धि को बात भूल जाते हैं। उस सत्य पक्ष को ताक पर 
रख देते हैं । 
उदाहरण स्वरूप हम अरुणोदय को लें। अम्बर पनघट पर उषा ने 
अपनी ताम्र गागरी के अमृत से दिवस को अभिषिक्त करने का कार्यक्रम शुरू 
कर दिया । सूर्य आदित्य का उदय हुआ | वह चाहता है कि रात्रि कारागार 
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से निकल कर हम उन्मुक्त आकाश में छिठके प्रकाश की आभा का अवगाहन 
करें। हम इस लक्ष्य को भूल कर उसकी इस प्रबोधक प्रक्रिया को भौतिक- 
दृष्टि से देखने के आदी बन गये हैं। हम स्वास्थ्य और दिनचर्या की संकुचित 
दृष्टि से सूंदिय को देखकर उसके मौलिक सनन्‍्देद से मुंह मोड़ लेते हैं । 


यही दझ्ला देशाध्वा के स्वाध्याय सम्बन्धी प्रस्तावना की है। मूत्ति- 
वैचित्रय के चमत्कार से चराचर की चिरन्तन चाझता में चार चाँद लग 
जाता है | सामान्यतया सचेतस पुरुष भो इस वेचित्र्य के चाकचिक्प से प्रभावित 
होकर उसके स्वाध्याय की उपयोगिता-अनुपयोगिता पर ही ध्यान देता है। 
जास्त्रकार महामाहेश्वर श्रीमदभिनव लोगों की इस प्रवृत्ति से परिचित थे। 
इसो प्रवृत्ति पर प्रहार करते हुए उन्हें पहले ही आठवें आह्लिक की प्रस्तावना 
के समय हो यह अनुशंसा करनो पड़ी कि इस मूत्तिमन्त जगत्‌ की पार्थक्य 
प्रथा को, इसके अनन्तानन्त भेदसंभार को देखकर हमें कभी भूल नहीं जाना 
चाहिये कि यह सारा अध्वावग्गं चिम्मात्र में ही संप्रतिष्ठित है", अथवा यह कि 
अध्वा के इस प्रक्रिया-क्रम का अनुसन्धान करने पर साधक भैखवीभाव प्राप्त 
कर लेता है ।* हमें भेद को भेद के रूप में नहीं वरन्‌ सृष्टि के प्रस्फुटन के 
रूप में लेता चाहिये | काँटे में गुलाब देखता चाहिये और अस्तित्व के महोत्सव 
को माज्डलिता के मंच पर थिरकन के रूप का अनुभव करना चाहिये | तभी हम 
देशाध्त्रा के सत्य का साक्षात्कार कर सकेंगे । 


विश्व को शैव ऊर्जा के रझूपान्तरण के रूप में लेना चाहिये । देशाध्त्रा 
में जिसे हम भवन भाग कहते हैं, सूक्ष्म ऊर्जा का स्थूल रूपान्तरण ही तो है। 
ऊर्जा का बिन्दु से विसगं के रूप में विक्षेप हुआ। उसने आकार ग्रहण कर 
लिया और विद्व का निर्माण हो गया। इसीलिये इसे चिद्रस का साकार 
विग्रह मानते हैं। भुवनों के संस्थान, उनकी दूरियाँ, उनके रूप-रंग, आकार- 
प्रकार के अनन्त-अनन्त विस्तार, नदियों, पर्वतों, वनों-पर्वतों झीलों-पल्वलों का 
लालित्य, अतन्‍्त आकाद का विस्तार और इसके अन्तराल में गतिशील ग्रहों 
और नक्षत्रों का मण्डल यह सब क्‍या है? एक मात्र शैव ऊर्जा का रूपान्तरण ही 
है । आठवाँ आह्लिक अध्येता को यदि यह दृष्टि न दे सका और विमर्श को दिशा 
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में यह बोध न भर सका तो यह मानना पड़ेगा कि स्वाध्याय अधूरा है। इस 
रहस्य को यदि आपका तर्क स्वीकार नहीं करता तो तन्‍्त्रशास्त्र का आपके 
लिये कोई उपयोग नहीं । तन्त्रशास्त्र वेचारिक संघर्ष के विपरीत बोधपूर्वक 
सचेत स्वीकृति में विश्वास करता है। आहंकारिक संघर्ष से बचने का सुझाव 
देता है। बोध के प्रकाश में स्वात्मचिदेक्प्रानुभूति का वरदान देता है। पुराणों 
में भी भुवन संस्थान के वर्णन हैं । वहाँ भी यही तान्त्रिक दृष्टि अपेक्षित है, 
तर्कवितर्क का अविवेकपूर्ण उद्रेक नहीं । ऊर्जा के ऊर्जस्वल स्वरूप में तादात्म्य 
का अमृत आप ही मिला सकते हैं । 


आप साधक हैं | साधना की दिशा में अग्रसर हैं । इससे क्या होता है ?' 
सोचने पर अनुभव होने लूगता है कि आपको ऊर्जा में रूपान्तरण घट रहा 
है। आपकी आध्यात्मिक नींद टूटने लगती है। नई जागृति, नया बोध, नयी 
दिशा और तब यह विश्व भी नये रूप में स्वात्मैक्य संभूति के विभव से भव्य 
होकर आपके सामने आने लगता है। संगीत को नई स्वर लहरी आपको; 
विभोर करती है। शाइ्वत वंशी बजेया की बाँसुरो के वे स्वर आप सुनने 
लगते हैं। सारा रूप परमेश्वरमय दोख पड़ता है। प्रत्येक जीव परमेश्वर 
हो जाता है। श्रीमद्भगवदुगीता के “सम: शात्रौी च मित्रे च” का अर्थ अब 
खुल जाता है। यह आपकी ऊर्जा का नया खझूपान्तरण है । यह तन्‍त्र का 
प्रभाव है। 


तन्त्रशास्त्र का स्वाध्याय आपकी ऊर्जाओं को ऊर्जस्वल बनाकर एक 
नया आयाम खोलता है। आप में अनन्त ऊर्जायें हैं । मनुष्य ऊर्जा का पुञ्जी 
भूत साकार विग्रह है। आप काम, क्रोध, लोभ, मोह, बुद्धि, विवेक, विमर्श की 
सशक्त ऊर्जाओं के केन्द्र हैं। तन्त्रशास्त्र इन सबमें रूपान्तरण का सन्देश 
देता है। ये दुनियावी वृत्तियाँ मात्र नहीं हैं। आपको प्रकट के पार जाने के 
लिये प्रकाश का सन्देश देती हैं। ये सभी ऊर्जा के बीज हैं। इनसे विश्व को. 
अतिक्रान्त कर विद्वातीत को पाने का प्यार मिलता है । 

आप इस दृष्टि से श्रीतन्त्रालोक के आलोक में अनुप्रवेश पा लेंगे। मैंने 
शास्त्रों के सन्दर्भ में इसो आलोक का अमृत पाया है। इस दृष्टि के विपरीत 
आपको सर्वत्र सांसारिक सरसता में नीरसता की धूल ही हाथ लगेगी। तन्‍्त्र 
आपको कोई विशेष दृष्टिकोण से विभूषित नहीं करता वरन्‌ आपको एक 
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अनुभृत सत्य के अमृत से अभिषिक्त करता है। दृष्टिकोण के मूल में पार्थंक्य 
की पृथकतावादी भेदवादिता भरी रहती है। तन्त्रशास्त्र इसे दूर कर आपके 
लिये सर्वात्मैक्य और स्वात्मैक्य के सन्दर्भों के द्वार खोल देता है । 

मेरा अनुरोध है कि आप श्रोतन्‍्त्राछोक को इसो सन्दर्भ में लें। 
इसी दृष्टि से उसका स्वाध्याय करें । अब तक श्रोतत्त्रालोक के नौ भाक्िकों 
का प्रकाशन हो चुका है। इनमें केवल स्वरूप प्रधाका ही सन्देश है और 
स्वरूप प्रथन को ही मोक्ष कहते हैं ।' इसका प्रथम आह्लिक विज्ञान भेद का 
प्रकाशन करता है। इसमें ज्ञाता ज्ञान ज्ञेय, मोक्ष, संसूति दीक्षा, परा अपरा 
और परापरा शरक्ति विज्ञान ज्ञाम्भव शाक्त और आणव उपाय और समावेश 
अनुप्रवेश आदि भेदों का विदलेषण एवं शैव विभा-वैचित्रय का चिन्तन किया 
गया है । 


द्वितीय आह्िक अनुपाय विज्ञान को दृष्टि प्रदान करता है । वह सन्देश देता 
है कि संवित्तत्त्व स्वप्रकाद्ा-तत्त्व है। इसे बिना किसी उपाय के या स्वल्प युक्ति 
से ही प्राप्त किया जा सकता है। शास्त्रकार साधकों को आदेश देते हैं कि “गुरु 
वाक्य में श्रद्धा से, शास्त्र परम्परा के स्वाध्याय से अद्वयशास्त्र के समाध्वासन 
से बाद्दग के बादलों के छँट जाने पर सूर्य की रव्मियों के सुखद स्पर्श की 
तरह प्रभु परमेश्वर के ध्वान्तजयी प्रकाश का साक्षात्कार करो' । इसे विगलितौ- 
पय्िक आह्िक भो कहते हैं। 


तीसरा आह्लिक शाम्भवोपाय का प्रकाशन करता है। साधकों को 
विधि में उतारने का सहज उपक्रम इसमें प्राप्त हो जाता है। शास्त्रकार 
उपदेश करते हैं कि निविकल्प परामर्श जिसे शाम्भवोपाय कहते हैं, इसके 
भेदमय *पचास मेदों में अभेद अद्य का समायोजन" विचारक वर्ग को 
करना चाहिये ।* 

शुद्ध विद्या परामशनिष्ठ योगी स्वात्मसंवित्‌ परामर्श पीयूष से समस्त 
अध्ववर्ग को तृप्त करे।" इस प्रकार श्ाकतोपाय के माध्यम से भी अद्वय- 
तादात्म्य सिद्ध हो जाता है । 


१. श्रीत० ११५८: २. वही, १।१८७ । 
३. वही, ३।२७४; ४. बहो, ३।१५८ । 
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पश्चम आह्वलिक आणवोपाय का प्रकाहन करता है । उच्चार, करण, ध्यान, 
वर्ण ओर स्थान प्रकल्पत के माध्यम से जड़त्व का अनुदर्शन करने वाला 
साधक उसमें चिद्रूपता का साक्षात्कार करे और शेव स्वातन्त्रय के उल्लास 
के प्रकल्पन द्वारा जड़त्व का तिरोधान करे | उससे अद्ययभाव अनिवार्यतः पाया 
जा सकता है। पूरा आाह्लिक इसी दृष्टि का संकेत करता है। 


छठा आह्लिक कालतत्त्व का प्रकाशन करता है। इसमें प्राणापान वाह 
का विशद प्रतिपादन और उसके माध्यम से प्राणस्पन्द में स्पन्दित कालतत्त्व 
का प्रौढ़ विवेचन किया गया है। इसी प्रकार से सातवाँ आह्लिक चक्रोदय 
का प्रकाशन करने के लिये अवतरित है । पद, मन्त्र और अक्षरमय स्व॒तन्त्र चक्र 
में शक्तितत्त्व से संवल्ित स्पन्द का पदों में आकलन करता हुआ साधक 
सन्‍्त्रार्थ में अनुप्रवेश करने का अधिकारी हो जाता है । अपने प्रागवाह में सूर्य- 
मनन्‍्त्रों का और अपानवाह में शक्ति मन्त्रों का आकलन सिद्धि में उतार देता 
है। मन्त्र ही मन्त्रो की शक्ति के नये आयाम खोलते हैं। मूलाधार से कुण्डलिनो 
तक की महाशक्ति में आनन्दवाद का प्रवत्तंन हो जाता है। इसे चक्रसाधना या 
क्रिया योग भी कहते हैं । इसमें चक्रों के बीज वर्णों का बड़ा महत्त्व है। चक्रोदय 
की प्रक्रिया साधकों का हित सिद्ध करतो है ।* 


आठवें और नवें आह्विकों का यह तृतीय खण्ड सारस्वत पुरुष के 
अदृह्य हाथों में अपित है। यह सृजन के विविध अनुरूष-विरूप बिन्दुओं को 
एक सूत्र में पिरो कर देश्ाध्वा का हार निरमित करने में चरितार्थ है। इस 
सम्बन्ध में मैं पुनः निवेदन करता आवश्यक समझता हूँ कि जब हम तत्त्र- 
शास्त्र के स्वाध्याय में लगें--कुछ मौलिक बातों का सदा ध्यान रखें-- 


अ--श्रोतन्त्रालोक के जितने बिन्दुओं में हम भेदवाद का दर्शन कर 
रहे हैं, वे सभी वस्तुतः अद्वय के विविध साकार रूप हैं, जो अनतिरिक्त रहते 
हुए भी अतिरिक्तवत्‌ भासित हैं। इनके पार्थक्य का अध्ययत इनके चिदेक्य 
प्रतिपत्ति की दृढ़ अनुभूति के लिये ही है । 


आ--हम जो कुछ हैं--जो कुछ देख या सोच रहे हैं-परमतत्त्व 
इसके विपरीत नहीं है--वही है--उसी पें है--वहीं है--उसके स्वरूप गोपन 


१, श्रोत० ७५२ । 
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की झोनी चादर भी वहो है और उसके भोतर का प्रकाश भी वहीं है--आप 
भी वही हैं, उसके अतिरिक्त नहीं हैं । 


इ--बुद्धि या विवेक द्वारा हम जहाँ से विचार के परिष्कार में लगे 
थे, वहाँ से अन्तिम उत्कर्ष सीमा तक वही व्याप्त है। बुद्धि और विवेक भी 
उसके अतिरिक्त कुछ दूसरे नहीं हैं। याद रखिये दूसरा समझना हो विपरोत 
दर्शन है । सव॑ में स्व और स्व में सब॑ व्याप्त है | सर्व में जो 'अर्‌' है, वही अन्तर 
उपस्थित करता जान पड़ता है--पर वह ऋ की गतिशीलता का ऋत तत्त्व है। 
स्व के स्‌ और व के बीच में इस ऋत तत्त्व को मिला देने पर सब ही बन जाता 
है यह स्व | इस भेद के ऋत रहस्य में अनुप्रवेश करें। तब आपको पूरा सर्वे 
स्व में छहराता हुआ मिल जायेगा । 

ई--सत्य में और विश्व में जो दीख रहा है उसमें कोई विरोध नहीं । 
कोई अन्तर नहीं--केवल स्वरूप गोपन की क्रीड़ा है। अतः साक्षीभाव से पदार्थ 
को देखें और उसमें झाँकते सत्य का वहों साक्षात्कार करने का प्रयत्न करें। 
आपके ऐसे स्वाध्याय से आपको सत्य के वहीं दर्शन मिलने शुरू हो जायेंगे । 


उ--हम विश्व भी हैं और विश्वातीत भी हैं | विश्वमय भी हैं और वहीं 
विद्वोत्तीर्ण भी हैं। विश्वोत्तीणं शब्द ही सन्देश देता है कि विश्व को पार 
करना विश्व को वास्तविकता को समझना मात्र है। 

ऊ--कोई पदार्थ अपवित्र नहीं । जड़ता चेतना का घन रूप है। वह 
अपना उपयोग करने के लिये आपको सतत बुला रहा है । 

ए--अपने इस रूप को, आवरण को हटाने पर ही चेतन्य का, स्वात्म 
का साक्षात्कार होता है। 


ऐ--इदस्‌ में इदन्ता का दर्शन कर उसे स्वीकार करने के बाद ही 
उसमें अहन्ता का साक्षात्कार सम्भव है | 


ओ--इदन्ता और अहन्ता में--स्व में पर में कोई अन्तराल नहीं 
है--दृष्टि को बदलने की देर है। रहस्य का पर्दा इसो दृष्टिकोण परिवर्त्तन से 
ही उठ सकता है। 
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औ--तन्‍्त्रशास्त्र सर्वात्मना सव॑ स्वीकार को देशना का प्रवत्तंन करता 
है । इसीलिये आत्मबीज, बीज, विद्या और काम बीजों के समन्वय में मन्‍्त्रवत्‌_ 
विश्वास करता है। 


इन दस बिन्दुओं में तन्‍्त्र का अध्येता सदा स्वंदा दृढ़ आस्था रखते 
हुए इस संसार का सरल और अनायास संचालन कर सकता है। इसमें 
सन्देह नहीं । 

श्रीतनत्राछोक को सारी देशना स्वरूप गोपन प्रक्रिया को परखने की 
देशना है। अचेतन भाव से ऊपर उठ कर चैतन्य में समावेश को देशना है । 
यह किसो वस्तु को मिथ्या, हेय और उपादेय कहने की देशना नहीं अपितु 
सव॑ सत्य को स्वीकार करने की और स्वयं सत्य में समाहित होने की देशना 
है। यह सत्‌ और अस्तित्व की भूमि पर चिदानन्दधनस्वात्मपरमार्थप्रकाशन 
की देशना है। यह किसी ताकिक को बुद्धिवादी उड़ान नहीं, स्वयं इस चिद्रस 
के आश्यानत्वमय साकार रूप में रमने वाले महामाहेश्वर को देशना है | इसका 
स्वाध्याय इन्हीं सन्दर्भों में करना चाहिये । 


मैं महामाहेश्वर के अदृश्य अनुग्रह का पात्र बत सका -इसे अपना 
सौभाग्य मानता हूँ। गुरु दक्तिपात पवित्र हो सका, यह उन्हीं का अनुग्रह 
मानता हूँ और समस्त शास्त्र पारज्भुत परिवृद् पुरुषों का प्यार पा रहा 
हँ- इसमें अपनी कृतार्थता का अनुभव करता हूँ। विद्वद्वरेण्य प्रज्ञा पुरुषों 
के चरणों का मैं चञ्चरीक हूँ। नीरक्षीर-विवेक-विज्ञ 'हंस' हूँ और 
परमाम्बा परानुकम्पा रूप स्वाती के पीयूष विप्रुषों का शाइवत प्यासा 
पपीहरा हूँ । स्वात्मदर्शन हेतु मूरत मधुर उपासी विहंगम हुँ--पाश- 
बद्धता को परिभाषा से परिभाषित पशुता के स्तर से ऊपर उठकर पश्ुपति- 
स्तरीय प्रतिष्ठा प्राप्त परमहंस शुभाभिधेय शिव हूँ--इन सभी रूपों में मैं 
अपने गुरुजनों की क्ृतज्ञता का ज्ञापन करता हूँ और जिनसे मैंने जो कुछ 
पाया है, उनके पदारविन्द मकरन्द का मधुप होकर स्वनिर्मित मधु-छत्र 
से विश्व को मधुमान्‌ बनाने का अभिलाषी हूँ। यही मेरा श्रोतन्त्रालोक के 
हिन्दी भाष्यकार रूप का परिचय है। 

और मेरी यही समीहा भी है कि तन्‍्त्रशास्त्र का अध्येता भी वही 
बन जाय जो वह स्वयं है। वह जो है--वह स्वरूप गोपन प्रक्रिया के चलते 
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सुगुप्त हो गया है। वह उसका आवरण हट जाये ओर वह बोध प्रकाश के 
तादात्म्य की अनुभूति सम्भूति के महाभाव से भर जाये। प्रकाश की स्वात्म 
रविमियों से इस जगत्‌ को प्रकाशमान कर जाये। तलन्‍्त्रशास्त्र के स्वाध्याय के 
पहले अध्येता के अहम्‌ भाव पर संस्कारत: जमी हुई जागतिक विकल्प- 
वादिता की परत छिन्न-भिन्न हो जाये और उसका वास्तविक स्वरूप अभिव्यक्त 
हो जाये । 


तन्त्र को दर्शनशज्ञास्त्र मानकर स्वाध्याय करना श्रेयस्कर नहीं है। 
दर्शत मस्तिष्क फलक पर मानसिक ऊहापोह का अनुसन्धान करता है और 
तन्त्र अध्येता के समग्र अस्तित्व को सहला कर उसके आवरण का निराकरण 
कर उसको शुद्ध 'अहं' के सिंहासन पर बिठला देता है। 


उसके इस अतिरिक्त रूप को अनतिरिक्त ऐक्य में समाहित कर अनात्म 
में आत्मभाव की श्रान्ति को भग्न कर देता है! तब उसको पूर्णता उसे 
वापस मिल जाती है। अब तक वह अधूरा रहता है, विभिन्न विकल्पों के 
इन्द्रजाल के आकर्षण में वह खण्डित व्यक्तित्व वाला व्यक्ति अब अखण्ड 
आत्मभाव के आछोक में जगमगाने सा लगता है। अन्य शास्त्रों का स्वाध्याय 
मन-मस्तिष्क स्तर तक सीमित रहता है। पर तन्‍्त्रशास्त्र, साधक अध्येता 
के उसके आत्मा के समग्र अस्तित्व में व्याप्ति चाहता है। ससोम भूमिका में 
तन्‍्त्र असीम को उतार देता है। 


इसलिये तन्‍्त्रशास्त्र में प्रवेश की पहली छात्त है कि साधक अपना 
वत्तमान ज्ञान का चोगा उतार कर अशुद्ध अभिमान को वापस कर दे । वह 
माँ की गोद में दिगम्बर अबोध शिक्यु की तरह प्रवेश करे; क्योंकि तन्‍्त्रश्मास्त्र 
मातृविद्या है। शिव के मुख से शक्तिमयी परमाम्बा के प्रइनों के अमृत 
उत्तर की झरती मन्दाकिनी का वात्सल्य प्रवाह है। इसलिये मेरे इस अनुरोध 
को आप अवश्य स्वीकार करें कि आप विद्वान बनकर अशुद्ध अहम के 
आत्माभिमान को पहन कर इस वात्सल्य विद्या को पढ़कर एक और 
अभिमान न ॒पाल लें। माँ अबोध शिशु के सामने हो अतावृत होती है। 
उसके व त्सल्य का अधिकार आप भी उसके यशोदानन्दन रूप से प्राप्त करें | 


[ पर जब तक आवरण है, तब तक विश्व है। आवरण के हटते 
ही प्रकाश का जगमगाता ऊर्जस्वल रूप प्रत्यक्ष हो जाता है। श्रीतस्त्रालोक 
अपने अध्येता को उसी अनुत्तर स्तर तक पहुँचाने का माहेद्वर अनुग्रह रूप 
अभिनव आलोक तत्त्र है। यह शांकर-उपनिषदूसार रहस्य है। इसके 
स्वाध्याय के साथ इसमें निर्दिष्ट साधता को विधियों का अनुविधान मरकत- 
काञ्चन योग बन जाता है। इस शास्त्र की परम्परा में प्रवेश माहेश्वर के 
अनुग्रह का हो परिणाम है । 


इस अवसर पर मैं अपने गुरुजनों को प्रणाम अपित करता हूँ। ध्यान 
करता हूँ श्रीमदभिनव के आकर्षक उस दिव्य रूप का, जिसका आन्तर स्फुरण 
नेत्रों में प्रत्यक्ष बनकर उतर आया था। राजानक जयरथ का शाान्‍्त गम्भीर 
और ओज अर्जस्वल हृष्ट-पुष्ट शरीर जो माहेश्वर-सिंहासन के समक्ष हो 
साक्षात्‌ स्फुरित हुआ था, वह आज भी हमें ज्यों का त्यों स्मरण है । पंजाबी 
पहलवान के समान वज्ञ्रासत में विराजमान उस महान्‌ तन्‍्त्रवेत्ता के मुखमण्डल 
पर अपेक्षाकृत आपीन शुक नासिका से मुझे नित्य विश्वगन्धी गौरव का संज्ञात 
हुआ था-वह मुझे नित्य आकर्षित करतो है। इस विवेकी विवेक-भाष्यकार 
के भाष्य का मैंने हिन्दी रूपान्तरण किया है और हिन्दी भाषा में वहो 'विवेक' 
नीर-क्षीर-विवेक भाष्य हो गया है। मैं जयरथ का वामन अनुकर्त्ता हूँ और 
लिखते समय उनको लेखनी के प्रवाह को देखता हूँ । हिन्दी भाष्य में कहीं भी 
यदि कोई दाष है, तो वह मेरे अविवेक का प्रमाण है। यद्यपि जयरथ का 
'विवेक' हो मेरा आधार है। 


तन्त्राचार्य भगवत्‌ स्वरूप गुरुवर्य लक्ष्मण जू का मैं पुत्र: पुनः चरण स्पर्श 
करता हूँ । उन्हीं के शिष्य ठाकुर जयदेव सिंह ने मुझसे सर्वप्रथम श्रोतन्त्रालोक 
का हिन्दी भाष्य करने को कहा था। इसकी चर्चा मैंने काइमीर जाकर इन 
गुरुवर्य से की, तो चविका और अमृतकला के अधिष्ठान अधरों में स्मिति 
की विद्युत्‌ कौंध गयी थी और उन्होंने स्वीकृति का आशीर्वाद दिया था। मैं 
उनको बारभम्बार प्रणाम करता हूँ । 


आचार्य गोपीनाथ कविराज इस अवसर पर स्मृति पथ में स्वभावतः 
अवतरित हो रहे हैं | आचार्य रामेश्वर झा का गुरुत्व मुझे सदा सवंदा प्रेरणा 
अदात करता है और लगता है, वे निरन्तर मेरे साथ हैं। गेबी का जौहरी 


( शक ) 


जोशी परिवार उनका स्नेह-पात्र जानकर मुझे आज भी प्यार और गहरी 
आत्मीयता प्रदान करता है। मैं इन सब लोगों के शेव महाभाव का सहभागी 
हुँ--पह मेरा सौभाग्य है । 


वत्तमान मनीषियों में सर्वश्री बलदेव उपाध्याय जी का मैं विशेष 
आभारी हूँ । उन्होंने द्वितीय खण्ड में अपनी शुभाशंसा दी है और विशिष्ट सुझाव 
दिये हैं। आज संस्क्रृत जगत्‌ के वे मह॒षि व्यास हैं। मैं इनके आशोर्वाद और 
स्नेह का सहज अधिकारी हूँ | इन्हें बारम्बार प्रणाम । 


आचार्य सीताराम जी कविराज ( श्रीदत्तात्रेयानन्द नाथ ) की मुझ पर 
अकारण अनुकम्पा है। मेरे वे अनन्य प्रेरक हैं। आचार्य पद्मश्नी 
पं०विद्यानिवास मिश्र ने मुझे सदा अनुगुहीत किया है। हमारे लेखकोय उत्कर्ष 
और स्वर्णिम भविज्य के ये आदिम उत्स हैं । ये मेरे नित्य प्रणम्य हैं । 


आचार्य बटुकनाथ' शास्त्रो खिस्ते की शुभाशंसा से भी द्वितीय खण्ड 
के महत्त्व का प्रतिपादन हुआ है। ये पारम्परिक तल्त्र-पद्धति के परिनिष्ठित 
विद्वात्‌ हैं। में इनका आभार स्वीकार करता हूँ। डॉ० भागीरथ प्रसाद 
त्रिपाठी 'वागीश शास्त्री! की वरद वरेण्य प्रेरणा मेरे लेखन को उल्लसित 
करती है। आचार्य श्री ब्रजवल्लभ द्विवेदी मेरे उत्साहवर्द्धन में सदा लगे रहते हैं । 
समय-समय पर अपनी अमूल्य सम्मति देकर हमें अनुगृहीत करते हैं । 

आचार्य और विभागाध्यक्ष डॉ० रामजो मालवीय की प्रसन्नता से 
में आनन्दविभोर हो उठता हूँ। उनका स्नेह मेरा सम्बल है। इसी विभाग 
के डॉ० शीतला प्रसाद उपाध्याय मेरे स्नेह के अप्रतिम अधिकारी हैं। मेरे 
सम्पादन में इनका बहुमूल्य सहयोग अविस्मरणोय है। इन्हें भूरिशः भाशीर्वाद । 

सम्पूर्णानन्द संस्कृत विद्वविद्यालय के प्रकाशनाधिकारी डॉ० हरिष्चन्द्रमणि 
त्रिपाठी के सम्बन्ध में कहा जा सकता है कि, 

'महामरकतेनेव समायुक्त हि काउचनम्‌' । 

जितने उत्कृष्ट ग्रन्थरत्नों का प्रकाशन इनके तत्त्वावधान में हुआ है-- 
मैं समझता हूँ, भारत के किसी विश्वविद्यालय में इतना नहीं हुआ है। 
मैंने उन्हें अपनी मेज पर खाली बेठे कभी नहीं देखा है। इनके समर्पित 


कि हट) 


व्यक्तित्व ने महान्‌ सारस्वत उपकार किया है | इनका मधुर व्यवहार, सहज 
आत्मीयता का उल्लास ओर स्नेह प्रकाशन का उत्साह अप्रतिम है। में इनके 
उत्कर्ष की कामना करता हूँ | 


विजय-प्रेस के व्यवस्थापक श्रीगिरीशचन्द्र की सक्रियता में श्री त्रिपाठी 
जी की प्रेरणा का पुट है। इनकी मुद्रण व्यवस्था और उसमें इनके लगाव ने 
संस्क्रृत जगत्‌ से इन्हें जोड़ दिया है--इन्हें आशीर्वाद । 


अन्त में मैं सम्पूर्णानन्द संस्कृृत-विद्वविद्यालय के कुलपति विविध विद्या- 
विद्योतितान्त:करण आचार्य श्री वि० वेड्ूटाचलम्‌ के उत्कष॑ की कामना करता 
हूँ । उनके शिवसंकल्प आलोक से श्रीतन्त्राोक का द्वितोय खण्ड आलोकित है । 


श्रीतनत्राछोक का यह तृतीय खण्ड भी वह शुक्ति बनना चाहता है, जिसमें 
उनके स्वाती वाक्पीयूष-विप्रुष्‌ बन्द होकर साहित्य जगत्‌ को मुक्तामणियों के 
आभरण की रमणीयता से रंजित कर दें--रम्य बना दें । उनकी स्वात्मसंविद्‌ 
का परिवेश विद्व-विश्रुत बने--परमाम्बा से यहो प्रार्थना है । 


विदुषां वशंवदः 

डॉ० परमहंसमिश्र हंस' 
ए ३६, बादशाह बाग 

वाराणसी-२२१ ००२ 


अष्टम आह्लिक सार-निष्क्ष 


कमल-नाल जल के नीचे 'एक' रहता है। जल के स्तर से ऊपर उठ 
कर कलिका, मुकुल, कुड्मल और विकचकोश कुशेशय का आश्रय बन जाता 
है । विकसित अरविन्द को मकरन्द माघुरो का आस्वाद मघुकर निकुरम्ब 
जानता है। उसकी सुरभि से अनिल सहर्ष अभिसार करता है। उस्तके पराग 
को पाण्डुरता से पद्धुजश्नी अपना श्वुज्भधार करती है। शतपत्र की सुकुमार 
आसन्दी पर सरस्वती साम सरगम का अविश्रान्त आयोजन करतो है। जब 
शतपत्र सहस्नदल कमल बनकर खिल उठता है, तो वह योगियों के आराषध्य 
का अधिष्ठान बन जाता है । ऐसा है--विश्वसरसिज का आकर्षक सन्दर्भ । 


क्रियाशक्ति को सक्रियता से कालशक्ति की कलना के क्रम में परमेश्वर 
का चिदानन्दात्मक रस आश्यानित होता है और वह घन बनकर अनन्त 
आकार ग्रहण कर लेता है। मूत्ति-वैचित्रय से रुचिकर चराचर का चित्र-विचित्र 
रूप प्रत्यक्ष हो जाता है । इसे हम तीन भागों में बाँठ कर विहलेषित करते 
हैं : १--भुवन भाग की दृष्टि से, २--तत्त्व भाग की दृष्टि से और ३--कला 


भाग की दृष्टि से । 


क्रियाशक्ति की क्रियाशोलता में महाकालो का आकलन काल की 
क्रमिकता का आकल्पन करता है। इस क्रमिकता में भी तोन दृष्टियाँ एक 
अध्वा को जन्म देतो हैं, जिसे शास्त्र कालाध्वा कहते हैं। इसका वर्णन द्वितोय 
खण्ड में किया जा चुका है। वर्ण, मन्त्र और पद को तीन दृष्टियों से कालाध्वा 
का पूर्ण विइलेषण करने के बाद अब मूत्तिवेचित्रय से ओतश्रोत विश्व देश 
का विदलेषण करने के लिये इस आठवें आह्लिक की अवतारणा की गयी है। 
-इसमें प्रधानतः भुवन विभाग का हो वर्णन है । 

इन तीन अवच्छेदों में कुछ मुख्य बातें हैं | वे इस प्रकार हैं -- 

१--एक नाल से कमल के विकास की तरह एक परम शिव परमेह्वर 
-से विश्व कमल विकसित है। 


् १६ ) 


२-चिदात्मक रस का सामरस्य आकार ग्रहण कर प्रत्यक्ष अवभासित 
होता है | यही जगत्‌ है । 


३--अध्वा का अथं मार्ग होता है। ये दो प्रकार के होते हैं । 

(अ) कालाध्वा । इसमें पद, मन्त्र और वर्ण ये तीन प्रविभाग हैं । 

(ब) दूसरा अध्वा देशाध्वा है। देश भी तीन बिन्दुओं पर निर्भर 
करता है : १-भुवन, २--तत्त्व और ३--कला | 


इस तरह कुल ६ अध्वा होते हैं। इन छहों के प्रविभाग के कारण 
ही त्रिकदर्शन को षडध्व दर्शन भी कहते हैं । 


४--चौथी जो अनिवार्य॑तया ध्यान में रखने की बात है कि यह 
सारा अध्व समुदाय शाध््वत रूप से चिन्मात्र में प्रतिष्ठित है। जो चिस्मात्र 
में प्रतिष्ठित नहीं, उसे आकाश-कुसुम की संज्ञा दी जा सकती है। संविदू 
शक्ति, चिति और चिन्मात्र शब्द एकार्थंक शब्द हो हैं । 


५--चिति स्वतन्त्र शक्ति है। अपने स्वातन्त्र्य के प्रभाव से अपने ही 
रूप का यह गोपन करती है। संविद्‌ से विश्व का उल्लास होता है। इसमें 
शून्य, प्राण, बुद्धि और शरीर रूप प्रमाता और बाह्य प्रमेयों में--प्राणों और 
शरीरों में नाडी-चक्रों और अनुचक्रों में अध्वसंस्थान उल्लसित है । 


६--अध्वावर्ग का अनुसन्धान त्रिकदर्शंन के अध्येता के लिये आवश्यक 
है। अध्वा की इस प्रक्रिया का क्रम कालाग्निरुद्र भुवन से अनाश्रित पर्यन्त 
विकसित है। इसकी सर्वात्मकता का स्वात्म संविदेक्य की दृष्टि से अनुसन्धान 
नये परिवत्तंन लाता है। विकल्प संस्क्रृत होते हैं और इस योग का पथिक- 
भेरवभाव की उपलब्धि कर लेता है । 


७--स्पन्द शास्त्र में यह उल्लेख है कि जेसे किसी को किसी पदार्थ 
को देखने की इच्छा होती है। उसी समय उसे विषय का साक्षात्कार होता है । 
जैसे साक्षीभाव से देखने पर सारे अर्थ स्फुरित होते प्रतीत होते हैं, उसी तरह 
योगी धरा से शिवपय॑न्त अथं का स्वात्म में हो अनुदर्शन करता है । इस तरह एक: 
चमत्कार फूट पड़ता है और शोव समावेश में आकर साधक स्वयं शिवल्वः 
प्राप्त कर लेता है | 


(६ ४७ )) 


<--इसको साधना में उतारने का क्रम है । यद्यपि इसे कारिका में 
लिख दिया गया है पर इसे किसी योग्य साधक को गुरु मानकर उससे 
सीखना चाहिये । इसको विधि है। कारिका में उसका संकेत मात्र है। उसका 
क्रम इस प्रकार है-- 

पहले अध्वा की जानकारी हो। फिर उनके अधोद्वरों का अध्ययन 
हो | उन-उन अध्वाओं को उनके ईढवरों के ऐद्वर्य भाव में समाहित करे ॥+ 
पुनः उन्हें अपने प्राणों, बुद्धि और शरीर के पुरयंष्ठक में स्वात्मसात्‌ करे । उसके 
बाद स्वाल्मसंविद्‌ समावेश के सार्वात्म्य सामरस्थ की अनुभूति में समा जाये | 
इस क्रम से साधक परमाद्दयभाव-परिपृष्ट हो जाता है । 

९--इस दर्शन के प्रवत्तंक परम गुरु श्रीकण्ठनाथ हैं। उनके अनुसार 
अध्वाओं के अधीछ्वरों के नाम इस प्रकार हैं-- 

“ब्रह्माण्डकपैरिका के नीचे स्थित अनन्त से प्रधान पय॑न्त भुवनों के- 
ब्रह्मा अधिपति हैं। पुरुषतत्त्व से कला पय॑न्‍त भुवनों के अधोद्वर विष्णु हैं । 
माया ग्रन्थि में रुद्र व्याप्त हैं । शुद्धविद्या, ईश और सदाशिवात्मक तीनों तत्त्वों 
के अधिपति अनाश्रित शिव हैं। इन तीनों तत्त्वों से ऊपर के सुक्ष्मातिसुक्षम 
परिवेश में परम शिव अधीश्वर हैं और इन पाँचों में पूर्णतया व्याप्त हैं । 


१०-इन बातों की जानकारी से लाभ ? इस प्रइन का उत्तर 
स्वच्छन्द शास्त्र देता है कि प्रक्रियाज्ञान से बढ़कर कोई ज्ञान नहीं होता । 


११--त्रिशिरोभेरव शास्त्र और रुद्रयामल जेसे महान प्रक्रिया ग्रन्थों 
में यह स्पष्ट निर्देश है कि इस छ: प्रकार के अध्वावर्ग से स्वात्मसंविदेक्य 
स्थापित करना सबसे बड़ा योगमार्ग है। इस मार्ग से भैरवी-भाव को पुष्टि 
होती है। 

भूलोक-१२--पृथ्वी तत्त्व स्थूलता की अन्तिम सीमा का प्रतीक है। 
जलतत्त्व के ऊपर अवस्थित है। इसके नेता अनन्तेद्वर हैं । नन्दिशिखा के 
अनुसार पाथिव अण्डकटाह ८९ करोड़ योजन क्षेत्रफल में फेला हुआ है। 
त्रिशिरोभेरव के अनुसार ब्रह्माण्ड मण्डप में आठ मुख्य भुवन हैं। इनके 
नाम क्रमश: अनन्त, कृष्माण्ड, हाटक, कालाग्नि, शावं, ब्राह्म, वेष्णव और 
रौद्र भुवन हैं । 
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१३--अह्माण्ड के अन्‍्तर्भुवनों में कालाग्नि भुवन एक करोड़ योजन 
उच्छित है। यह कटाह के ऊपर स्थित है। कालाग्नि के चार मुख माने 
जाते हैं। ऊपर का मुख बन्द रहता है। अन्यथा उस ज्वाला से जगत्‌ क॑ 
जल जाने का भय रहता है। कहा जाता है कि जो जिससे गणों में बड़ा 
होता है, वह उससे ऊपर होता है। इस नियम के अनुसार कालाग्नि भवत 
नरकों के ऊपर अर्थात्‌ श्रेष्ठ माना जाता है। वस्तुतः स्थिति क्रम की दृष्टि 
से कालाग्नि भुवन से दश करोड़ योजन ऊपर नरकों के अवस्थान हैं। पाँच 
करोड़ योजन ऊपर एकदम शून्य ही शून्य है। इन नरकों में मुख्य नरकों 
के नाम १--अवीचि, २--क्रुम्भीपाक और ३--रौरव हैं। अवीचि में १० 
कुम्भीपाक और रौरव में ११-११, कुछ मिलाकर १०+११+११+३७३५ 
नरक हैं | ये सभी दुःख रूप ही हैं । 

स्वच्छन्दतन्त्र १०८१-९० में सभी ३५ नरकों के नाम निम्न- 
लिखित हैं-- 

१. अवीचि-कृमि नचय, लोह, शाल्मलि, असिपर्वत, सोच्छवास, निरुच्छ 
वास, पूतिमांस, तप्तत्रपु, क्षारकूप, जतुलेप | इसी के क्रमिनिचय में बेतरणो 
नदी है। 

२. कुम्भोपाक--अस्थिभज्भ, . क्रकचच्छेदकूप, _ कटद्भूट वसामिश्र, 
अयस्तुण्ड, त्रपुलेप, तीक्ष्णासि, तप्तलोह, क्षुरधार, अशनि और सुतप्त। 

३. रौरव--कालसूत्र, महाप्, कुम्भ, संजीवन, इच्छुक, पाश, अम्ब- 
रीश, अयःपट्ट, दण्डयन्त्र, अमेध्य और घोररूप । कुल योग--३२+ ३८३५ 
होता है । 

इनमें जाने वाले लोग वही हैं, जो शाखनिदिष्ट मर्यादाओं को भज्ज 
कर अपने काले कारनामों से दुनिया के दुःख का कारण बनते हैं। परमेश्वर 
परमशिव का अनन्य भाव से स्मरण नरकों की विपत्तियों से मुक्ति दिला देता 
है। काले कारनामे के अन्तर्गत असत्कर्म, प्राणि-बध, शठता, निर्दयता, पर- 
“हिंसा, परदाररति, देवधनापहरण ब्रह्महत्या, गुरुहत्या पितृमातृ हत्या, कृत- 
घ्तता, विश्वासघात, सुवर्ण-चो री, धत-भूमि-चोरी, शौचाचारराहित्य, निर्दयता, 
पिशुनता, झूठ आदि सब दुर्गुण आते हैं। इसके विपरीत शुद्ध आचार-विचार 
आले लोग नरक में नहीं गिर सकते | 
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१४--आठ पातालों के नाम--आभास, बरताल, शकेर, गभस्तिमान्‌, 
महातल, सुतल, रसातल और सौवर्ण । सौवर्ण पाताल के अधीद्वर का नाम 
काटक है। 

ऊपर के सात पातालों के नाम क्रमशः बल, अतिबरू, बलवान, बल- 
विक्रम, सुबल, बलभद्र और बलाध्यक्ष हैं। इनमें हाटक स्वयं श्रीकण्ठ के 
अवतार हैं। उपासना करने पर ये पाताल के लोगों का उद्धार करते हैं । एवं 
विभिन्न सिद्धियाँ प्रदान करते हैं । 

वैव दर्शन में दीक्षा प्राप्त करने पर जाति के बन्धन से व्यक्ति ऊपर 
उठ जाता है। इसमें पहली के स्मरण का भी निषेध है। प्राग्जाति स्मरण से 
नरक मिलता है। ऊपर अण्ड कठाह के आधे भाग के कालाग्ति भुवन, नरक 
और पाताल लोकों की स्थितियों का उल्लेख है । भूलोक, कालाग्नि भुवन का 
हो एक अंग है। इसके मध्य में मेरपर्वत है। चौरासो हजार योजनत को इसको 
उच्छिति निर्धारित है।<इसी में देवोलक है। उसकी भूमि सुवर्ण-प्रभा है । 
मेरु को धरणी पर प्रतिष्ठित शिवलिज्ध मानते हैं। धरणी इसकी पीठिका 
है। इसके ज्योतिष्क शिखर पर भगवान्‌ शक्कर का जो स्वयं श्रीकण्ठ के 
स्वरूप हैं, आवास है । इसके चारों ओर देवपुरियाँ शोभित हैं--१--भमरावती, 
२--तेजोबती, ३--संयमनी, ४--मातृनन्दा, ५--#ष्णांगारा, ६-शुद्धवती 
( वारुणी ), ७-गन्धवती, ८-यशस्विनी । इन आठ श्रधान पुरियों के 
साथ जुटी २६ पुरियों का वर्णन भी शास्त्र में मिलता है। १-अमरावती के 
दक्षिण में अप्सराओं को कामवती नगरी है। सिद्धों की २--सौवर्णी, आदित्यों 
की ३--अंशुमती, साध्यों की ४--कुसुमावती, विश्वेदेवों की ५--रेवती, 
विद्वकर्मा की ६--दिव्यापुरी, मातृकापुरी का नाम ७--मातृनन्दा, यम- 
किकररुद्रों की ८--रोहिता, एकादश रुद्रपुरी *--गुणवती, सुकर्मा पिश्ञाचों 
की १०-पिज्ुलापुरी, निस्त्रिों की ११--#ष्णवती, मित्रतगरी १२-- 
सुखावती, गन्धवों की १३--गान्धर्वी, भूतों की १४--सिद्धसेना, वसुओं 
की १५--हेमावतो, विद्याधरों की १६--सिद्धवती, किन्नरों की १७--सिद्धा, 
चित्ररथ की सारस्वत पुरी १८-हैमी, नारद और तुम्बुह की १०-चित्रा, 
गुह्यों की २०--्रमदा, कुबेर को २१--चित्रवती, कर्म देवों की २२--शुभा, 
विष्णु की २३--श्रीमतो, ब्रह्मा की २४--पद्मावती, अब्विनीकुमारों की 
२५--काम-सुखा, विनायकों की २६--महामेधा | 
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भारत में जन्म लेने वाले पुण्यात्मा पुरुषों के भोग के ये सभी आश्रय 
स्थल भी हैं । 


१५-मेरु के नीचे के लोकों की गणना के प्रसज्भ में दक्षिण, पश्चिम 
ओर उत्तर दिशाओं में पृथ्वी के अवष्टम्भक विष्कम्भ पव॑त भी आते हैं-- 
£मन्दर, २--गन्धमादन, ३-विपुल और ४-सुपाइवंक मुख्य हैं । इनमें क्रमशः 
इ्वेत, पीत, नील और अरुण रज्ञों की शोभा का उत्कषं है। इनमें क्रमशः 


चेत्ररथ नन्दन, वैज्ञाज और पितृवन नामक उद्यान हैं। रक्तोद, मानस, सित 
भोर भद्र ये चार सरोवर हैं । 


मेरु के नीचे लवण समुद्र पय॑न्त जम्बूद्वोप है। एक छाख योजन वर्ग 
विस्तार वाला यह महान द्वीप निषध, हेमकूट, हिमवान्‌ जेसे महात्‌ पर्वतों से 
सुशोभित है। ये तोनों इसके दक्ष भाग में अवस्थित हैं। उत्तर में नोल द्वेत 


मोर त्रिश्वज्ध पव॑त हैं। ये मर्यादा पर्वत माने जाते हैं। ये पूरव से पश्चिम 
तक फेले हुए हैं। 


१६- पूर्व में माल्यवानु, पश्चिम भाग में गन्धमादन पव॑त उत्तर से दक्षिण 
दिग्भाग में प्रसरित हैं । इनके साथ ही जठर और हेमकूट पूर्वभाग में, केलाश 
भर हिमवान्‌ दक्षिण भाग में, निषयर और पारियात्र पद्चिम भाग में और 
जारुधि और श्वज्भवान्‌ ये दो पर्वत उत्तर में अवस्थित हैं। इस दृष्टि से पामीर 
का पठार ही मेरु पव॑त प्रतीत होता है। क्योंकि पामीर के दक्षिण भाग में हा 
केलाश और हिमवान्‌ पव॑त अवस्थित हैं। 


१७--स्वच्छन्दतस्त्र १०२११ के अनुसार और मूलकारिका ८६८ के 
अनुसार इलावृत नाम के स्वामी से अधिष्ठित इलाबृत नाम महाद्वीप अवस्थित 
है । चक्रवाट के अधोभाग में अर्क और इन्दु के प्रकाश से रहित क्षेत्रों में मेर 
का प्रकाश भाभा वितरित करता है । 


मेरु के पश्चिम में गन्धमादन का उल्लेख पहले किया गया है। उनके 
साथ सात कुलाद्वि पर्वतों का भी उल्लेख है। माल्यवान्‌ के ५ कुल पव॑त, 
मेरु के दक्षिण में हिमवान्‌ पर्वत और उसके दक्षिण भाग में भारतवर्ष नामक 


बड़ा ही सुन्दर देश है। यह कर्ममोग की भूमि है। आठवें आह्लिक की कारिका 
७८ से प्रमाणित है। 
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१८--इलावृत, केतुभद्र, कुरु, हैरण्य, रम्यक, हरिव्ष और 
किन्नरवषं ये सभी भोग-भूमियाँ हैं, कर्मभूमियाँ नहीं हैं। इन सभो स्थानों 
में त्रेता का प्रभाव है किन्तु भारतवषं में चारों युग एक साथ प्रभावी 
रहते हैं। 


१९--जम्बूद्वीप को तरह भारतवर्ष भी नौ खण्डों में फेला हुआ है। 
पार्थिव भाग ८ खण्ड ओर एक जल भाग मिलाकर नौ होते हैं । इनके नाम 
इन्द्र, कशेरु, ताम्नवर्ण, गस्तिमानु, नाग, सौम्य, गान्धवं, वारुण और 
कुमारिका हैं। 


२०--कनन्‍्या के ६ उपद्वीप--अज्भू, यव, मलय, शझ्डु, कुमुद, वराह्‌ 
नामक हैं । इनमें मलय उपद्वीप में दो खण्ड १-अगस्त्थ और २-त्रिकूट 
पर लड़ा है। 


२१--भारत मुक्तिप्रद क्षेत्र है। इसमें भी कुमारों खण्ड का विशेष 
महत्व है। महाकाल जैसे करोड़ों रुद्रों का यह देश और गज्भा सदृश पवित्र 
नदियों का यह देश नितान्‍्त पवित्र है। यहाँ जन्म प्राप्त करना भी महत्त्वपूर्ण 
है। बड़े पुण्य से ही यह प्राप्त होता है। अन्य वर्षों में पशुवत्‌ प्रवृत्ति और 
उसके परिणाम होते हैं, पर भारत में जन्म लेने वालों को मनोरथातीत 
अपवर्ग की प्राप्ति भी हम्तामलकव॒त्‌ सरल है। इसमें भो कुमारी खण्ड का 
विशेष महत्त्व है | 


२२--स्वायंभुव मतु के दा पुत्र थे।- इनमें से तीन परिव्राजक हो 
गये थे । जम्बू द्वीप के मनुपुत्र राजा का नाम आग्नीध्ष था। उसके नौ पुत्र 
उत्पन्न हुए । इन्हीं नौ पुत्रों में आग्नीध्र ने जम्बूद्वीप को नौ खण्डों में बाँट 
दिया। इन नौ पुत्रों में नाभि नवाँ पुत्र था। उसका नप्ता ( नाती ) भरत 
था। भरत की एक कन्या और आठ पुत्र थे। स्वच्छन्दतन्त्र नाती नहीं 
मानता | उसके अनुसार नाभि के पुत्र ऋषभ थे ओर ऋषभ का पुत्र भरत 
हुआ । इसो के नाम पर इस देश का नाम भारतवर्ष हुआ | 


२३--चृत्र के भय से बहुत से पर्वत समुद्र में समा गये । वे १२ थे । उनके 
नाम इस प्रकार हैं-- 


के र२ ) 


१-ऋषभ, २-दुन्दुभि, ३-धूम्र । ये तीनों पूर्व भाग में प्रविष्ट हुए । 

२-चन्द्र, २-भज्भ और ३-द्रोण उत्तर से प्रविष्ट हुए । 

३-अशोक, २-वराह और ३-नन्दन, ये पश्चिम से प्रविष्ट हुए । 

४-चक्र, मैनाक और ३-बलाहक, ये तोनों दक्षिण से समुद्र में प्रविष्ट 
हुए। ये सभी कुलपर्वत हैँ। चक्र और मैनाक के बीच में बड़वानल का 
केन्द्र है | 

२४--शाक, कुश, क्रौश्च, शाल्मलि, गोमेध और कमल ये छः प्रसिद्ध 
द्वीप हैं। इनके क्षीर, दधि, सर्पि, इक्षुसस, मदिरा और मधुर नामक हैं: 
समुद्र हैं । 

आग्नीध्र ने मेधांतिथि, वपुष्मान्‌, ज्योतिष्मान्‌, द्युतिमानु, ह॒वि और 
संवर इन पुत्रों को इन छः द्वीपों का अधिपति बनाया था। 

२५--जम्बू द्वीप की प्रमा कुल मिलाकर दो करोड़ तिरपन लाख 
पचास हजार वर्ग योजन है। इसमें सातों सागरों का क्षेत्र सम्मिलित है । 


२६--इस परिधि-परिवेश के बाहर वलयाकार लोकालोक पर्वत 
है। यह देवों की क्रीड़ाभूमि है। इस पर्वत को ऊँचाई और चौड़ाई की 
कल्पनातीत कलना स्वच्छन्दतन्त्र (१०३३) करता है। लोकपालों के साथ 
यहाँ आठ रुद्र भी हैँ | कुछ लोग इन रुद्रों को ही लोकपाल मानते हैं । 

२७--लोकालोक और मेर के मध्य में जब सूर्य गतिशील होत हैं 
तो उत्तर में सुवीथी और दक्षिण में अजवीथी पर्वत पड़ते हैं । सुवीथी में 
सूर्य का उत्तर अयन रहता है और अजवीथी में दक्षिण । उत्तरायण देवपथ 
और दक्षिणायन पितृमार्ग कहलाता है। 


२८-मेरु सबके उत्तर में और लोकालोक दक्षिण में अवस्थित है । 


>> 


२९--अमरावतो में अर्धरात्रि के समय दक्षिण स्थित संयमनी में 
सूर्यास्त और जब अमरावती में सूर्योदय रहता है, तब संयमनी में अर्धरात्र 
रहता है। जब वरुण नगरी में सूर्य अस्त होते हैं तो उत्तर में मध्याह्न रहना 
स्वाभाविक है। भूमण्डल में भी सूर्य की दृष्टि से भारत में दिन और अमराका 
में रात का समय रहता है। 


( रहे ) 


३०--लोकालोक के बाह्य परिवेश में आकाश मण्डल का ५० करोड़ 
१९ लाख ४० हजार योजन पूरो तरह अन्धकार में डूबा रहता है। 

३१--मृगेन्द्रतन्‍त्र के अनुसार गर्भोद समुद्र के अन्तर्गत हो सातों 
समुद्रों का विस्तार है | उसे समुद्रराट्‌ कहते हैं । 

३२-र्भोद के किनारे कौशेय मण्डल में गरुड प्रदेश है। इस मण्डल 
में नौ कुलूपवंत हैं। गर्म जल को ३० नदियाँ बहती हैं, जो पातालगामिनो 
हैं । नेमिर नामक पुष्पोद्यान है, जिसमें निमिर नामक सुन्दर फूल खिलते हैं । 

३३-मेरु से स्वादिष्ट जल वाले समुद्र तक दो करोड़ ५३ लाख ५० 
हजार परिमाप में हैमी भूमि, १० दश करोड़ छोकालोक का विष्कम्म, १० 
हजार योजन अन्धकारमय क्षेत्र, ३५ करोड़ १९५ लाख ४० हजार योजन 
क्षेत्र में गर्मोद ओर शेष कटाह को मिलाकर ५० करोड़ योजन परिमाप 
होता है । 

३४--भूलक में ५ प्रकार की भूत सृष्टि है। यह इस प्रकार है-- 
१-पशुसर्ग, २-खगसग्ग, ३-मृगसगगं, ४-तरुसर्ग, ५-मनुष्यसर्ग, ६-सरीसूप सर्ग । 
पिशाच, राक्षस, गन्धव॑, यक्ष, विद्याधर, सोम्य, प्राजेश, ब्राह्म, ये ८ योनियाँ 
हैं । ऊपर लिखित मानुष योनि की ६ और देवयोनि की ८, कुल मिलाकर १४ 
प्रकार को भूत सृष्टि होती है । यहो संसार मण्डल का सगं-क्रम है| 

३५--भुवर्लोक--भूलोक से सूर्य मण्डल पर्यन्त है। पृथ्वी से सूये 
९ करोड़ मील दूर माना जाता है। स्वच्छन्दतन्त्र इस दूरी का माप १ लाख 
योजन मानता है। 


इसमें १० वायु-पथ हैं । ये प्रत्येक दस हजार योजन क्षेत्र में फेले हुए हैं । 
इनके नाम इस प्रकार हैं। १-ऋतरद्ध, २-प्राचेतस, ३-सेनानो, ४-मोघ, 
५-वजाडू, ६-वैद्युत, ७-रैवत, ८-विषावत्तं, ९-दुजंय और १०-परावह | 
परावह में तोन वायु-थों का भी उल्लेख है--१-आवह, २-महावह और 
३- महापरिवह । 

३६-स्वरलोक -भुवर्लोक के ऊपर श्रुवपय॑न्त स्वर्लोॉक है। इसमें 
चन्द्र से शनि तक का ग्रह मण्डल, नाक्षत्र मण्डल, सप्तषि मण्डल और प्रुद 
इतने लोक हैं | ध्रुव देवों का हवाई अड्डा है। 


रे ता] 


३७-महलेक-स्वलोक से ऊपर इसका अवस्थान है। माक॑ण्डेय सदृश 
सिद्ध मुनीव्वर यहाँ निवास करते हैं। ऐसे देव जिनके अधिकार निवृत्त हो 
चुके हैं, वे भी यहाँ रहते हैं । 

३८-जन--महान्‌ लोक से ऊपर आठ करोड़ योजन पर जनलोक 
है | यहाँ कपिल जैसे मह॒षि रहते हैं । 

३९-तप--जन से तप १२ करोड़ योजन ऊपर है। यहाँ सनक- 
सनन्दन, सनत्कुमार सदृश् देवर्ि रहते हैं । ब्रह्मा के पुत्र प्रजापतियों का भो 
यही आवास है। 

४०-सत्य--तप से १६ करोड़ योजन दूर सत्यलोक है। यहाँ स्वयं 
ब्रह्मा रहते हैं | वेदों की विज्ञान भूमि-सत्य ही है 

४१-वैरिज्चधाम--सत्यलोक से १ करोड़ योजत दूर वैरिओच का 
आसन है । 

४२-वैष्णवधाम--वेरिञच से दो करोड़ ऊपर वेष्णवधाम है। इसमें 
विष्णुभक्त आ पाते हैं । “ 

४३-रुद्रधाम - वेष्णव लोक से सात करोड़ योजन ऊपर रुद्रधाम है । 
यह पूरे ब्रह्माण्ड वत्म॑ का अधःलोक विभाग है । 

४४-दण्डपाणि--ब्रह्माण्ड के नीचे और रुद्र के ऊपर दण्डपाणि का 
क्षेत्र है । 

४५-लोकेइवर शिव--भू: के लोकेश्वर हा्व, भुवः के रुद्र, स्व: के 
भीम, महः के भव, जनः के उग्र, तपः के महात्‌ और सत्य के ईशान ७ 
लोकेह्वर हैं । 

४६--कालाग्नि से दण्डपाणि लोक पय॑न्त ९८ करोड़ योजन को दूरी 
का माप है | इसके ऊपर १ करोड़ योजन तक घन जाल है। 

४७--मेरु से भूकटाह तक ५० करोड़ पैमाने की चर्चा ३३ वें बिन्दु 


में है। भूपृष्ठ से ऊध्व॑ कटाहान्त भी ५० करोड़ योजन ही है, यह ८।१६५-१६६ 
की कारिका से स्पष्ट है। 


(२७% ) 


४८--भूमण्डल का पार्थिव तत्व और शतरुद्रों तक का खगोल मण्डल 
सारा एक बीज मन्त्र से ही भेद्य है। 

४९-प्रति दिज्ञाओं के दछ् रुद्र हैं। इस तरह दश दिशाओं के १० 
-रुद्र हैं। एक साथ इनको शतरुद्र कहते हैं । ये ब्रह्माण्डधारक तत्त्व हैँ । 

५०-अण्ड की परिभाषा--अभिव्यक्ति के लिये अभिमुख, शक्ति स्तर 
से प्रच्युत, आवापवान्‌ और अनिर्म॑क्त वस्तुपिण्ड को अण्ड कहते हैं। शरीर 
और इन्द्रियों का समूह भी वस्तुपिण्ड कहलाता है। 


५१--तत्त्वों के संस्थान-धरा तत्त्व से लेकर अहंकार पर्य॑न्त उत्तरोत्तर 
दक्ष गुने क्षेत्र में तत्त्वों का विस्तार है। अहंकार से बुद्धि सौ गुते अधिक 
परिवेश में है। बुद्धि से हजार गुना प्रकृति, प्रकृति से दशा हजार गुना पौंस्न- 
क्षेत्र, पुरुष से नियति १ छाख गुना बड़े परिवेश में इनकी सत्ता का साम्राज्य 
फैला हुआ है। नियति से दश लाख गुणा क्षेत्र अन्य कज्चुका है। कला 
से माया १ करोड़, माया से सद्िद्या १० करोड़, सद्दिद्या से ईश्वर सौ करोड़, 
ईदवर से १ हजार करोड़ सदाशिव, सदाशिव से वृन्दपयंन्‍्त शक्ति तत्त्व है। 
शक्तितत्व समस्त अध्वामण्डल को व्याप्त कर अवस्थित है। इसके बाद अप्रमेय 
“शिवतत्त्व है । 


५२-दीक्षा--शिवतत्त्व में प्रवेश के लिये दीक्षा आवश्यक होतो है। 
यह १--प्राक्तती, २--पारमेशी और ३--पौरुषेयी तीन प्रकार की होतो है । 

५३-अप्तत्त्व के भुवन--शतरुद्रों के ऊपर भद्गरकाली का नीला 
जयनशील “जय क्षेत्र है। यज्ञ, दान, तप से भद्गरकाली के भक्त वहाँ पहुँच 
पाते हैं । भद्रकाली निर्बीज दीक्षा प्रदान कर मुक्ति प्रदान करती है । 

५४--भद्रकाली भुवन के बाद वोरभद्र भुवन है। इसे “विजय” भुवन 
कहते हैं । अप्‌ तत्त्व में इन दोनों के अतिरिक्त १३ भुवन हैं। आप्य के बाद 
तैजस, वायव्य, व्योम मण्डल हैं । 

५५-गन्धतन्सात्र सण्डल--पाँच वर्णों से युक्त है। करोड़ों योजन की 
इसकी परिधि है । 


५६ तन्मात्राओं के क्रमशः छावं, भव, पशुपति, ईश और भीरु 
स्वामी हैं । 


ह्ड 


( २६ ) 


५७--अहड्भार, मन, बुद्धि और तन्मात्र ये शिव के आठ हरोर 
हैं। (८।२१९) 

५८-क्रणमण्डल--इसके बाद कर्म इन्द्रियों का करण मण्डल है। 
वाक्‌ के अग्नि, पाणि के इन्द्र, पाद के विष्णु, पायु के ब्रह्मा और उपस्थ के 
मित्र अधिपति हैं | 

प्रकाश मण्डल-जज्ञानेन्द्रियों में श्रोत्र के दिक्‌, चक्षु के अकं, रसना 
के वरुण देव हैं। त्वक्‌ की विद्युत्‌ और नासिका की देवता भू है | यह प्रकाश 
मण्डल है । 

५०-पञ्चार्थ और सनोमण्डल --इसके बाद पञ्चार्थ मण्डल और पुनः 
इसके बाद मनोमण्डल है । इसके अधिपति सोम हैं । (८२२४) 

६०-अहड्भूगर सण्डल--मनोमण्डल के ऊपर अहद्भार मण्डल है। यह 
स्थाष्वष्टक से युक्त है । 

इसके बाद बुद्धि तत्त्व है--इसमें आठ देवयोनियों का आवास है। 
वैज्ञाच, राक्षस, याक्ष, गान्धर्व, ऐन्द्र, सौम्य, प्राजेश और ब्राह्म ये आठ देव- 
योनियाँ हैं । ये योनियाँ भी संसूति चक्र में निरन्तर पिसती रहती हैं । 

ऊपर वर्णित सारा मण्डल वर्ग परमेश्वर से नियोजित माया से प्रेरित 
और नियति से नियन्त्रित है। ब्रह्मा इन्हीं को अपनी सृष्टि में अभिव्यक्त 
करते हैं । 

ये सभी परस्पर भो सापेक्ष दृष्टि से गुणों से विशिष्ट हैं । जेसे हमारी 
आँखें व्यवधान बोच में रहे तो पदार्थ का दर्शन नहीं कर सकतीं किन्तु उनकी 
आँखें व्यवधान रहने पर भी पदार्थ का दर्शन कर लेती हैं । यहाँ तक देवयो- 
न्यष्टक को बात कही गयी है । 

६१--इन बातों की जानकारी प्राप्त कर दीक्षा के समय इनका शोधन 
करना चाहिये । 


६२--देवयोन्यष्टक के बाद, क्रोघेशाष्टक, तेजोष्टक, योगाष्टक, मायापुर,. 
और उमापतिपुर हैं । 


( रे ॥) 


६३--मायापुर की अधिछात्रो देवी माहेश्वरी हैं। प्रतिकल्प में ब्राह्मो 
भादि रूपों में ये अवतार ग्रहण करतो हैं। वस्तुतः ये देवियाँ उन्‍्मना धाम 
में रहने वाली हैं । 

६४--उमापतिपुर के ऊपर मूर्ट्यट्रक भुवन है। इनके ऊपर सुशिव 
लोक अवस्थित है। इनके ऊपर वीरभद्र भुवन है। साथ ही महादेवाष्टक का 
अधिष्टान है | 

६५- देवयोन्यष्टक से महादेवाष्टक पयंन्‍्त बुद्धितत्त्व की व्याप्ति है | 

६६ - बुद्धितत्त्व के बाद गुग तत्त्वों का परिवेश है। सांख्यदर्शन में 
प्रकृति से महान्‌ की उत्पत्ति मान्य है। इस नियम के अनुसार प्रकृति से उसकी 
कार्यरूपा बुद्धि (तत्त्व) उत्पन्न होतो है । यहाँ बुद्धि के बाद गुणतत्त्व की बात 
कही गयो है। इस सन्द॑भ में प्रकृति में क्षाम और अक्षोभ और साम्य की 
बातों का विचार करने से अथ॑ स्पष्ट हो जाता है । 

६७--गुणों में क्रमशः तमस्‌ू, रजस्‌ और सरत्त्व की पंक्तियाँ अवस्थित 
हैं। इनमें पहले तमस्‌ की पंक्ति में ३२ रुद्र रहते हें । दूसरी रजस पंक्ति में 
३० रुद्र और तोसरी सत्त्व पंक्ति में २१ रुद्रों का आवास है। 

६८-पृथ्वीतत्त्व से गुणपर्यन्त मुख्य २०७ भुवन हैं । 

६९--पुरुष तत्त्व में नौ तुष्टियों और आठ सिद्धियों के अवस्थान हैं ॥ 
अणिमा महिमा आदि सिद्धियाँ भी पुंस्तत्त्व की हो सिद्धियाँ हैं । 

७०--अतत्त्व में तत्त्वबुद्धि को तुष्टि कहंते हैं । हेय में भी उपादेय दृष्टि 
की साधना से सिद्धि होती है। 

७१--आणिम अवस्थान के ऊपर गुरुशिष्यों का तोन और पंक्तियाँ हैं ।' 
इनमें ऊपर-नीचे गुरु पंक्तियाँ और बोच में शिष्यों को पक्ति है। 

७२--इन पंक्तियों के ऊपर नाडी विद्याष्टक को स्थिति है। नाडी की 
अधिष्ठत्री देवियाँ भी पुरुषतत्त्व में अवस्थित हैं। इसका कारण है। पुरुष से. 
नादमयी प्रसरा शक्ति का अवस्थान क्रियाशक्ति पर्पन्त है। नाडो शक्ति से 
पुरुष को पूर्णता पूरो हो जाती है। शरीर को रचना भो नाडोसंचार के 
साथ पूरी होती है । 


छि २८ ) 


७३--सारे भुवन जो इस ब्रह्माण्ड में हैं, वे विग्रह्मष्टक धर्म से समन्वित 
हुँ और स्थिति की दुष्टि से ऊपर-ऊपर हैं और सभी पुंस्तत्त्व में हैं । 


७४--सारे देहधर्म १० प्रकार के हैं-- 


१-अहिंसा, २-सत्य, ३-अस्तेय, ४-अकल्कता, ५-गुरु शुश्रूषा, 
“६-शौच, ७-सनन्‍्तोष, ८-ऋजुता, ९-अरह्ममाव और १०-क्रोध । 

७५-१६ विकारों ( सांख्योक्त ) तथा तीन काम, क्रोध, मोह आदि 
आगस्तुक पाशों, गणपाशों और विद्येश्वराष््रट पाशों का दीक्षा के समय 
शोधन करना चाहिये | ये सभी पुंस्तत्व में हो स्थित हैं और मोक्षमार्ग के 
अवरोधक हैं । 


७६--उक्त ७५ बिन्दुओं में कथित तथ्यों के आधार पर यह निष्कर्ष 
निकाला जा सकता है कि पराद्वेतसंवित्स्वातन्व्यसुन्दर श्वितत्त्व से अतिरिक्त 
सारी अभिव्यक्ति पाश है। पाश को यही सच्ची परिभाषा है। स्वात्म शिव 
के अतिरिक्त अनात्मभाव ही पाश का परिणाम है। भेदप्रथा बन्धप्रदा है। 
यही अख्याति है । 


७५-आवारक पाँच तत्त्व--पुरुष भुवन के ऊपर नियति, काल, राग, 
अशुद्ध विद्या और कला के ऊपर-ऊपर भुवन मण्डल हैं । 

७८--इनके ऊपर (१-प्रन्थिर्पा, २-तत्त्वकूपा और ३-शक्तिरूपा 
त्रिपुटिका माया का स्तर आता है। इन तत्त्वों में रहने वाले अणु पुरुष 
सारी साधनाओं की सिद्धि कर सबसे पहले अनन्त नामक ईइ्वर के पास आते 
हैं। ये माया भगद्वार पालक हैं । 


७९ --मायातत्त्वाधिपति अनन्तेश शिव माया में क्षोभ उत्पन्न करते हैं 
अर्थात्‌ उसे प्रसव योग्य बनाते हैं। चर्या में भी यही होता है। माया के 
भगाकार सम्पुटों से यह अनन्त विद्व उत्पन्न होता है। इस तरह कलातत्त्व 
से धरापर्यनत यह अनन्त आवरण-जाल अभिव्यक्त हो जाता है। इनमें 
अभिन्न रूप से एक माया अपना काम करती है | इसे ही निशा भी कहते हैं । 

<० शिवदीक्षा की तलवार से ही इसे छिल्न-भिन्न किया जा 
सकता है। 


आर , 


शुद्धविद्यातत्त्व भुवन--८। ३२७ 

<१-महामाया के ऊर्ध्व भाग में शुद्धविद्या का भुवन है। इसमें: 
वामा, रौद्री, ज्येष्ठा, काली, कलविकरणी, बलविकरणी, मथनी, दमनी,- 
मनोन्‍्मनी ये नौ शक्तियाँ निरन्तर उल्लसित हैं । साथ ही सात करोड़ मुख्य मन्त्र 
भी यहाँ रहते हैं। ( ८३३७-२४० ) 

ईशभुवन--८।३४१ 

<२--विद्यातत््व के ऊपर ऐशमण्डल है । इनमें एक-दूसरे के ऊपर- 
ऊपर ८ विद्येदवर रहते हैं। इस मण्डल में ५९ भुवन हैं । इनके अधिपति का 
नाम भी अनन्तेश्वर हो है। सभी विद्येश्वरों को चक्रवर्त्ती भी कहते हैं । भव 
और अतिभव दोनों रूपों में कारणता और कार्यता का सम्पादन यही करते हैं । 
वामा, ज्येष्ठा और रोद्री के तोन भुवन ऐश परिवेश में ही हैं । इसे सृक्ष्मावरणः 
भी कहते हैं । 

सादाशिव भुवन--८॥३५७ 

<३-ऐशट मण्डल के ऊपर सादाशिव भुवन है। ज्ञान और क्रिया 
शक्ति का इसमें समान योगदान है। यह शुद्धावरण भुवन माना जाता है। 
इसमें भावाभावशक्ति-द्योज्ज्वला वेदनिका विद्यावृति पूरी तरह सक्रिय है। 
इसके ऊपर प्रमाणाख्या शक्त्यावृति है। प्रमाण, सुशुद्ध, शेव, मोक्ष, श्लुव, 
इच्छा, प्रबुद्ध और समय नामक आवरणों का ज्ञान इसी परिवेश में योगियों 
को होता है। इन आवरणों के ऊपर सौ शिव आवरण में सादाख्य सदाशिव 
देव का भुवन है। इनके सव्य भाग में इच्छा और अपसब्य भाग में क्रिया 
शक्तियाँ रहती हैं । इच्छाशक्ति इस सदाश्षिव देव की उत्सज्भवासिनी देवी हैं । 
यहीं रहकर इन शक्तियों से प्रेरित होकर सदाशिव पंचकृत्य विधान करते हैं । 

(अ) इसमें ५ ब्रह्मतत्त्त-१-सद्योजात, २-वामदेव, ३-अघोर, ४-तत्पुरुष 
और ५-ईशान संज्ञक व्याप्त हैं । 

(आ) इसकी आराधना में छः अज्ों की प्रधानता है, जिनमें न्यास का 
विधान होता है। वे हैं--१-हृदय, २-मूर्धा, ३-शिखा, ४-कवच, ५-आँख 
और ६-अस्त्र । 

(इ) इसमें सकल, निष्कल, शून्य, कलाढ्य, खमलडक़ृत, क्षपण,. 
क्षयान्तस्थ और कण्ठौष्ठय ये आठ सकलादि शक्तिमन्त हैं । 


ड इसमें ३“कार, शिव, दीप्त, हेत्वीश, दहोश, सुशिवेश, कालेश, 
सूक्ष्म, सुते और शर्व॑ नाम १० शिव भी हैं । 

(उ) इसमें १८ रुद्रों का भी आवास है । सुशिव नामक देव इन देवों से 
सदा आवृत रहते हैं । 

(ऊ) इन सबके परिवारों की परार्द कोटि संख्याओं का उल्लेख 
शास्त्र में है। ये सभी रुद्रवर्ग माया-मल से निर्मक्त हैं । अपने-अपने अधिकार 
में आरूढ हैं और सर्वक्तिसम्पन्न हैं | सर्वज्ञ हैं। अधिकार बन्ध के क्षय होने पर 
ये पुनर्भव प्राप्त करते हैं । 

८४-बिन्दुमण्डल -सादाशिव भुवन के ऊपर बिन्दु का भुवन है। 
यहाँ शान्त्यतीत शिव विराजमान हैं। इनके दक्ष भाग में निवृत्ति, प्रतिष्ठा, 
विद्या और शान्ता कलायें शोभित हैं। वाम भाग में शान्त्यतीता कला का 
निवास है। मतज्भशास्त्र इसे लय तत्त्व मानता है। पारिभाषिक दृष्टि से इसे 
बिन्दु कहते हैं | विसर्ग का लय बिन्दु तत्त्व में ही होता है । 

८४--स्वणं में तैजस तत्त्व का उद्रेक है। अतः उसमें भू परमाणु 
परिलक्षित नहीं होते । इसी तरह ऊध्व॑ बिन्दु आवरण में भो भू परमाणु अदृश्य 
रहते हैं । 

८५-अर्ध॑चन्द्रमण्डल - इस अर्धेन्दु मण्डल की ज्योत्स्ता, ज्योत्स्नावती, 
कान्ति, प्रभा और विमला ये पाँच कलायें हैं । 

८६-रेखिनीमण्डल --इसके ऊपर रेखिनी शक्ति है। इसकी भी रुन्धनी, 
रोदश्री, ज्ञाननोधा और तमोपहा पाँच कलायें होती हें । 

८७--इसके ऊपर नाद, नादान्त, शक्ति व्यापिनी शक्तियों के मण्डल 
हैं। इनके ऊपर समना शक्ति का परिवेद् है। इस क्षेत्र को योग की भाषा 
में सहस्नार कहते हैं। इसका वुन्त ही ऊर्ध्व कुण्डली कहलाता है। इसके 
अधीर्वर “व्यापीश' कहलाते हैं । 

८८-धरा तत्त्व से लेकर शक्ति पर्यन्त यह भुवन मण्डल है। यह्‌ 
योगियों को सामग्रीवाद के अनुसार एक साथ भासित होता है और सामान्य 
जनों को क्रमसद्भावपुर्वंक । 


(0) 


<९-ऊध्व॑ कुण्डली क्षेत्र में भनुत्तर कुल तत्त्व शिव पुरुष अपनी 
भवसर्गरूपिणी कौलिकी शक्ति के साथ विराजमान रहते हैं! । 

९०--पार्थिव से सदाशिव तत्त्व तक प्राकृत सर्ग है (५४०५) | 

९१--शास्त्रकार महामाहेश्वर ने जेसा इनके गुरुजनों ने निदिष्ट 
किया था, उस क्रम से इस समस्त अ्ष्टम आह्लिक को अवतारणा की है। 
साधकों को इसका एतदनुसार आकलन करना चाहिये । 

९२--शक्ति और शिव अभिन्न तत्त्व हें। इस अखण्ड चिद्घन तत्त्व में 
समावेश को श्रोगोपीनाथ कविराज 'अखण्ड महायोग'” कहते थे । 


5. तत्रोघ्वंकुण्डी भूमौ स्पन्दनोदरसुन्दर: । 
विसगंस्तत्र विश्वाम्येत्‌. मत्स्योदरदशाजुषि ॥ 
है >< है हर 
अनुत्तरं परं॑ घाम तदेवाकुलमुच्यते । 
विसर्गस्तस्य नाथस्य कौलिकी शक्तिरुत्तमा ॥ 


डे आह्लिक सार-निष्क्ं 


तत्त्व--- 

श्रीतनत्राछोक का नवम आ क्लिक एक महत्त्वपूर्ण प्राकरणिक तथ्य को 
चरितार्थ करता है। इसके पहले भुवन अध्वा का निरूपण किया जा चुका 
है। भुवन वर्णन के अनन्तर उनमें आने वाले तत्त्वों का वर्णन क्रम, और 
अवसर दोनों दृष्टियों से अनिवार्य समझ कर ही भगवत्पृज्यपाद शास्त्रकार 
ने अपनी प्रतिभा का प्रकाश लेखती के माध्यम से विमर्श के फलक पर. 


उतारने का अनुग्रह किया । 
तत्त्व का स्वरूप-- 


सबसे पहले यही जानना आवश्यक है कि तत्त्व क्‍या है? तत्त्व की 
जानकारी के बाद उसके भेद-प्रभेदों की जानकारी की जा सकती है। 'तत्‌' 
एक सर्वनाम शब्द है। इसका सम्बन्ध कारक एकवचन में “तस्य' रूप बनता 
है । “तस्य भाव: इस विग्रह-वाक्य का प्रवाचक तत्त्व शब्द निष्पन्न होता है । 
तत्‌ शब्द से क्विप्‌ लगाकर तुक्‌ आगम कर पृषोदरादि नियम से भी तत्त्व 
छाब्द निष्पन्न होता है। 'तस्य भावस्त्वतलो' सूत्रानुसार त्ततु+त्व के योग में | 
| भी तत्त्व शब्द सिद्ध होता है। जैसे गोर्भावों गोत्त्वम्‌ बनता है, उसी तरह “'तस्य 
भावस्त्वतलौ' से तत्त्व शब्द बनता है। 
| त्रिकदर्शन में देवाधिदेव परमश्िव के प्रकाश-घन, सर्वत्रावभासित, 
। परम रूप को (जो वसुधादिशिवान्त सवंत्र अन्वित है) ही उसका सद्भाव 
। माना जाता है। तत्‌ शब्द परमशिव का सव॑नाम है। उसका भाव ही 
। प्रकाशात्मक रूप है । यही तत्त्व है। 
जो परम रूप सर्वत्र अन्वित है--वह पृथिवी से लेकर सदाशिव पर्यन्त 
३७ तत्वों में व्याप्त है। शिवशक्ति के अद्वयभाव को लेकर यह ३६ तत्त्वात्मक 
विश्वप्रसार चिति का चमत्कार मात्र है। इस दृष्टि से परमतत्त्व एकमात्र 
'शिव' है। वही प्रकाशेकधन है। वही समस्त विष्व को आत्मसात्‌ करता: | 
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है। सारा विश्व, प्रसर क्रम में क्षितिपर्यन्त अक्षय रूप से प्रत्यक्ष-परोक्ष रूपों में 
सक्षमतया सुक्ष्म और स्थूल रूपों में रूपायित है । यह शिव से अनतिरिक्त रहते: 
हुए भी अतिरिक्त की तरह भासमान है। इस रहस्य प्रसार में एक शिवतत्त्व 
ही सर्वत्र अन्वित होता है । 


एक स्थान पर कहा गया है कि परम पुरुष परमेश्वर शिव की शक्ति: 
ही इन ३५ रूपों में व्याप्त है । 

इस दृष्टि से तत्त्व शब्द का नया विग्रह इस प्रकार भी कर सकते हैं-- 
तनोति सर्व॑म्र॒इति तत्‌ । जो सबका प्रसार करता है, वही तत्‌ है। अर्थात्‌ 
वह परमरूप सर्वत्र अन्वित है ओर सब में प्रसरित है। उसी परम शिव का 
भाव रूप सारा व्यापार है। यह शिव से अतिरिक्त नहीं। वही परमार सत्य 
है। वही परमतत्त्व है। उसी का भेद यह सारा विद्व प्रसार है। इसी के 
अन्तगंत ३६ तत्त्व भी आते हैं । 


उसी परमेश्वर परम शिव के स्वातन्त्र्य के प्रभाव से शिव के परम स्तर 
से पृथ्वी पयंन्‍्त इस भेदमयता का समुल्लास होता है। यह द्ञाश्वत और अतीव 
आकर्षक है । पृथ्वी को तो वेद, माता हो घोषित करता है । जल, अग्नि, वायु और 
यह उन्मुक्त आकाश ये सब उसी परमेश्वर के प्रतिरूप हैं। “रूपं रूप॑ प्रतिरूपं 
बभूव” रूपी श्रुति का सन्देश इसका निदर्शंक है। इनसे भी सूक्ष्म रूप, रस, 
गन्ध, स्पर्श ओर शब्द के सर्जन का सामंण्जस्य क्या है ? इन्द्रियाँ, मन, बुद्धि, 
अहद्भार, अव्यक्त प्रकृति, कज्चुक ओर उनके मंचन ! माया विद्या ईइवर 
सदाश्िव भादि दिव्य शक्ति-श्क्तिमन्‍्तों के समुच्छलत ! यह समग्र सुजन-- 
इनका प्रसर और संहार ! यह सब एक शिवतत्त्व का सर्वातुगामी सम्ड्राव 
कितना मनोहर है। एक विचारक इनका विहलेषण करता है और इनके 
विविध रूपों में, तत्त्वों के सन्‍्तुलित आतास-वितान में पलतो प्रकृति का तात्त्विक 
परिदर्शन कर मुग्ध हो जाता है । 


वेदान्त और सांख्य २५ तत्त्व मानते हैं; किन्तु शैव त्रिकदर्शन के 
अनुसार तत्त्वों की संख्या ३६ स्वीकार की गयी है। इन २६ तत्त्वों का अन्तिम 
तत्त्व 'क्षिति' मानी जाती है। अब हम ३६ तत्त्वों के क्रमक विवेचन के 
सन्दर्भ में सर्वप्रथम इसी अन्तिम पृथ्वी तत्त्व पर विचार करें और देखें कि. 
डरे 


् 
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'यूथ्वी का रूप क्या है और इसे तत्त्व क्यों कहते हैं? इस शब्द के अनेक 
'पर्यायवाची ढाब्द हैं। इनमें से तत्त्ववाची पृथ्वी के पर्याय क्षिति, भू, धरा, 
धरित्री और महीयसी मही ये अन्वर्थ शब्द हैं, जिनसे पृथ्वी की तत्त्ववादिता 
का स्पष्टोकरण भी होता है। विद्वम्मरा शब्द भी इसके तात्त्विक सन्दर्भ की 
ओर संकेत करता हुआ प्रतीत होता है । 


पृथु विशाल को कहते हैं। इसी का संकुचित रूप यह पृथ्वी तत्त्व है । 
इसमें धृति, काठिन्य, गरिमा, गन्धवत्त्त आदि गुणों का अवभास स्वभावतः 
होता है। जैसे जहाँ-जहाँ सास्तादिमत््व है--वहाँ-वहाँ गोत्व है--उसी तरह 
जहाँ-जहाँ धृति भाव, कठिनता और गरिमा आदि हैं, वहाँ-वहां धराभाव 
है, इसमें सन्‍्देह नहीं । विश्व में धरातत्त्व की व्यापकता का यह एक प्रमाण 
है। जहाँ धारकता होगी, कठिनता होगी, भारीपन होगा, वहाँ धरात्मकता 
निश्चित रूप से ही होगो । अतः मात्र इस भूमण्डल को ही धरा नहीं कहते, 
चवरन्‌ उक्त गुणवत्ता को जहाँ आधार मिलेगा वहीं धरा का अस्तित्व होगा। 
इस दृष्टि से श्रीतन्त्रालोक का उद्घोष है कि कालाग्ति भुवन से लेकर वीरभद्र 
के भुवन तक पृथ्वीतत्त्व की व्याप्ति मानी जाती है । न्‍्यायदर्शन मात्र गन्धवती 
यूथिवी मानता है--पर त्रिकशास्त्र उक्त लोकों में भी विभिन्न रूपों में पृथ्वी 
करा ही उच्छलन और अभिव्यंजन मानता है । 


यही दशा जल तत्त्व की है। यह तरल -स्वभाव शीतल, द्रव, 
घन ( हिम ) और स्वभावत: इवेत परमाणु रूप से नित्य तथा जल खूप से 
अनित्य एवं रस रूप होता है। न्यायशास्त्र इसे शीत स्पर्शवान्‌ मानता है । 
पृथ्वी तत्त्व में धृति, काठिन्य और गरिमादि गुणों के आधार पर जहाँ-जहाँ 
ऐसी अनुभूति होगी वहाँ पृथ्वीत्व की व्याप्ति स्वाभाविक रूप से मान्य है। 
उसी तरह जहाँ-जहाँ सांसिद्धिक द्रवत्व और भास्वरत्व उपलब्ध होगा, 
| वहाँ-वहाँ स्वाभाविक रूप से जलतत्त्व को व्याप्ति है-यह निश्चित रूप से 
॥$ मानना चाहिये। 
| 


देह और भुवन आदि को पृथ्वी को तरह तत्त्व नहीं कह सकते; क्योंकि 
इनमें पृथ्वीतत्त्व की व्याप्ति है। ये पृथ्वीतत्त्व के काय॑ हैं। ये कार्य स्वयं 
धुथ्वी के हो हैं । इनमें पृथ्वीत्व है पर ये तत्त्व नहीं कहे जा सकते। जहाँ 
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छेसे गुण मिलते हों, जहाँ सादृढ्य घटित हो, चाहे वे संकुचित हों या प्रकाश 
पपरमार्थ रूप हों, सर्वत्र जहाँ भी धृति काठिन्य गरिम आदि गुण उपलब्ध 
होंगे अथवा अनुगामी रूप से उल्लसित होंगे, वे तत्त्व पृथ्वीत्व प्राधान्य संवलित 
माने जाते हैं । 


तत्त्व की परिभाषा 


यहाँ यह ध्यान देने को बात हे कि इन तत्त्वों में अपने कार्य के 
विस्तार की क्षमता भी होती हे । 'तनोति स्वकरार्यादि इति तत्त्वम्‌' इस विग्रह के 
अनुसार पृथ्वी से लेकर शिवतत्त्व तक सभी तत्त्वों में अपने को व्याप्त करने 
का सामथ्य॑ स्पष्ट दृष्टिगोचर होता हे । हम तत्त्व की यह परिभाषा दे सकते 
हैं कि 'महाप्रय पर्य॑न्त स्थायी रहने वाले, सारे प्राणियों के उपभोग के 
व्यापार में व्यापृुत ओर अपने कार्यों के विस्तार की क्षमता वाले “तत्त्व' कहे 
जा सकते हैं। अनेकत्र एकरूपानुगमस्तत्त्वम्‌ के अनुसार शिव ही सर्वोत्तम तत्त्व 
हैं। तत्व वस्तु रूप भी होते हैं। अपने धर को प्रकट करने और व्याप्त करने की 
शक्ति से सम्पन्न होते हैं | स्वयं भी और दूसरे के द्वारा भी इनका भातान-वितान 
रूप विस्तार सम्भव है । 


तत्वों के कार्य-कारण रूप प्रविभाग 


कारण से कार्य की उत्पत्ति होती है। मिट्टी से घड़ा बनता है। इस 
स्थिति में यह सोचना आवश्यक होता है कि इस कार्यकारण भाव का मूलरूप 
क्या है। मिट्टी से घड़ा बनता है--इस व्यापार में कुम्भकार की इच्छा काम 
करती अनुमित होती है। पर इस विश्वरूप घर का निर्माता कौन है? 
त्रिकदर्शन मानता है कि कार्यकारण भाव शिव की इच्छा से ही परिकल्पित 
होता है। 

हम बीज का उदाहरण लें। यह स्पष्ट ही जान पड़ता है कि जड़ 
बीज भी कार्यरूप एक अक्कूर उत्पन्न करता है। यह उदाहरण मिट्टी और 
घड़े से भिन्न हे । बीज अन्य वस्तु हे, अद्भुर अलग । घड़े में पूरी मिट्टी ही 
घड़े के रूप में परिवर्तित हे । पर बीज रूपो गुठली अलग रह जाती हे और 
आम का कल्‍्ला ऊपर निकल आता हे। फिर भी यह तथ्य हे कि बीज रहने 
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पर ही अद्भुर परिदृष्यमानसत्ताक होगा। बीज और अड्भुर के सम्बन्ध में 
भनेक प्रकार के सत्‌ ओर असत्‌ विषयक तक दिये जाते हैं। इस सत्कायंवाद 
ओर असत्‌ कार्यवाद के पचड़े को छोड़ देने पर इतना निश्चित प्रतीत होता 
है कि परमेह्वर स्वेच्छावश इस विश्व का अवभासन करते हैं। निर्यात से 
नियन्त्रित दशा में मिट्टी से घट और बीज से अड्भूर आदि प्रकार की प्रतीक्ति 
हम सबको होती है । 


इस तरह हम कह सकते हैं कि अर्थ का परिस्फुरण तीन प्रकार से 
होता है-- 


१-आन्तर रूप से, २-ग्राह्म रूप से और ३-बाह्य रूप से । जैसे--पहली 
दशा में संविदेकात्म्य भाव से अर्थ परिस्फुरित होता है । वहाँ मन सक्रिय रहता 
है । दूसरी अवस्था में सुख भादि रूप से अन्त:करणवेद्य होकर ग्राह्य हो जाते हैं 
ओर तीसरी अवस्था में घड़ा जैसे स्थूल पदार्थ बाह्य वेद्य हो जाते हैं। अतः 
कार्यकारणभाव संविदेकात्म्य भाव से अवस्थित कारण से बाह्यावभास 
रूप कार्य का प्रकटन प्रतीत होता है। इससे यह निश्चय हो जाता है कि 
परम परमेश्वर परमशिव के आत्मस्थित अर्थ, बाह्य रूप में भासित होकर 
सवंश्रतीति के विषय बनते हैं। इसे हो कार्यकारण भाव कहना चाहिये कि 
अन्तर स्फुरित अर्थ भी और बाह्य स्फुरित अर्थ भी संविंदेक्य भाव से वहीं 
कारण रूपसे पड़े हुए हैं। इसीलिये कार्यकारण भाव को शिवेच्छा परि- 
कल्पित भो कहते हैं । 


आन्तर अर्थ का बाह्यावभास कोई अपूर्व बात नहीं है। इसे हम 
अभेद की अख्याति मात्र मान सकते हैं। परमेश्वर स्वातन्त्र्य के प्रभाव से 
यह सब घटित होता है। निष्कषंतः हम यह सिद्धान्त मानने के लिये साधक 
अध्येता को उपदेश करते हैं कि स्वातन्त््य शक्ति सम्पन्न परमेश्वर समग्र 
अर्थ समुदाय का वास्तविक कर्त्ता है। 


मिट्टो से घड़े का निर्माण करते समय कुम्हार की इच्छा घड़े को जो 
रूप प्रदान करती है, वह इच्छा वस्तुतः कुम्हार की नहीं होती। परतल्त्र 
कोई पदार्थ कर्त्ता नहीं हो सकता। मिट्टी तो अचेतन है। वह भला कुम्हार 
की इच्छा का पालन कैसे कर सकती है। कुम्हार के मन में घट आदि का. 


( ३७ ) 


स्फुरण होता है। पर इतने से ही घड़ा का बाह्यावभास नहीं | सकता । 
वही परमेश्वर परम शिव ही अपनो इच्छा से नियति नियन्त्रित कर कुम्हारं 
ओर मिट्टो दोनों से परस्पर सापेक्ष घट को अवभासित करते हैं। कुम्हार 
यद्यपि यह सोचता है कि मैंने घड़े का निर्माण किया किन्तु उसका यह 
अभिमान परमेच्वर की महिमा का ही प्रतीक है। 


कभी-कभी जड़ पदार्थों का कर्तृ्व लोकव्यवहार में देखा जाता है;। 
जैसे लोग प्रयोग करते हैं कि 'लकड़ी जल रहो है' | यह प्रयोग जलाने वाले की 
अपेक्षा रखता है। लकड़ी स्वयं नहीं जलतो अपितु संकुचित प्रमाता में संविद्‌ 
वपुष्‌ परमेज्वर का स्वातन्त्रय ही इस कत्त॒त्व का प्रेरक है। इसलिये यहाँ 
सिद्धान्त बनता है कि स्वतन्त्र भी हो और जड़ भी हो--यह परस्पर विरुद्ध 
विचार है। स्वप्रकाशत्व को स्वातन्त्रय और परत्रकाइ्यत्व को पारतन्त्र्य 
कहते हैं । इन दोनों में कोई संसग्ग या तादात्म्य सम्भव नहीं । 


कार्यंकारण भाव में बौद्ध मतवाद का दृष्टिकोण अलग है। नियत 
यूवंभाव कारण और नियत परभाव कार्य होता है। कारणाभिमत बीज से 
कार्याभिमत अड्भूर का अभूतपुर्व॑ अवव्यम्भाव होता है। यह उनका मत 
है। यह ध्यान देने की बात है कि नियम में एक-दूसरे को अपेक्षा आवश्यक 
रूप से अनिवायं है। परतन्त्र जड़ पदार्थ एक दूसरे को बात को क्या समझेंगे 
कि तदनुकूल आचरण करेंगे । किस पू्व॑भाव के रहते क्या परभाव होगा, यह 
अव्यवस्था ही ऐसे नियमों में जन्म लेगी । 


बोज और अडद्भूर की तरह धूम और अग्नि का भी उदाहरण 
यदि लें तो भी हमें यह निर्धारण करना हो पड़ेगा कि कोई ऐसा “विशेष 
'पदार्थ है, जो आग ओर धूम को इस प्रकार नियमित करता है । 


कार्यकारण भाव में पौर्वापर्य का विचार भो आता है। घड़ा पहले दोख 
'पड़ा। इसके बाद कपड़ा यदि सामने आ जाय तो क्या यहाँ कार्यकारण भाव 
मानेंगे ? नहीं। कृत्तिका नक्षत्र के बाद रोहिणी नक्षत्र का उदय होता है। 
यहाँ पौर्वापर्य है पर कार्यकारण भाव नहीं है । इनमें किसी स्वरूप सन्निविष्ट 
विशेष को कल्पना भो नहीं की जा सकती। जड़ पदार्थों में कोई न कोई 


् 
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ज्ञातेय ( विशेष सम्बन्ध ) मानना आवद्यक है। कारण पहले हो और उससे 
नियत पश्चात्‌ उत्पत्ति का परत्व हो तथा कार्य उत्पन्न हो, यहाँ पोर्वापर्य भी. 
ज्ञातेय बनकर कार्यकारण भाव की पुष्टि करता है। जेसे आग और धूम के 
मध्य कार्यकारण भाव। यहाँ भो दोनों पदार्थ जड़ हैं। परस्पर स्वरूपानु- 
सन्धान में असमर्थ हैं; किन्तु परस्पर वियुक्त रहते हुए भो इनमें पोर्वापर्य का. 
ज्ञातेय ( सम्बन्ध ) है। आग और उसकी गर्मी में यह बात नहीं है। उष्णता. 
न रहेगी तो आग भी नहीं रहेगी। इतका आपस में सत्तात्मक ऐकात्म्य है । 
आग और धूम की तरह विलग-विलग स्थिति रूप पोर्वापर्य नहीं है। 


आग और धूम के भी दो रूप हैं। अग्नि-अग्नि भो है और कारण भी 
है। धूम-घूम भी है और कार्य भी है। अग्नि के बश्च जाने पर भी कारणत्व 
नहीं समाप्त होता । कारणत्व अग्नित्व में है क्या ? वह भी तो वस्तु का 


स्वभाव ही होता है। 


भोक्ता अन्न का उपभोग करता है। वह अन्न की अपेक्षा करता है । 
यह सापेक्ष भाव भी संविद्‌ के माध्यम से ही होता है। अन्न के प्रति अभि- 
मुखी भाव, विमझं के द्वारा आता है। कार्य-कारण में कोई इस सम्बन्ध में 
विचार करने की शक्ति नहीं रखता । इनमें परस्पर अनुसन्धान असम्भव है $ 
इसलिये कार्य-कारण भाव के लिये जड़ों में किसी ज्ञातेय को कलना-कल्पना: 
आवश्यक हो जाती है। 


यह ज्ञातेय इनका पौर्वापर्य हो सकता है। कारण पहले होता है और 
कार्य बाद में उत्पन्न होता है। पर यह सर्वमान्य सिद्धान्त नहीं है। कुछ लोग 
पदार्थ के सामर्थ्य को महत्त्व देते हैं। जनकत्व का सामर्थ्य॑ पूर्व पदार्थ मे. 
यदि है और जन्य का प्रजनन न हुआ, तो इसमें उसके सामर्थ्य का प्रयोग: 
नहीं हुआ। कृत्तिका के रहते हो रोहिणी का उदय होता है। कत्तिका के 
पहले रोहिणी का उदय प्रागसद्भाव का उदाहरण है। ये सारी बातें वास्त- 
विकता को उलझाती हैं। इसलिये यह निर्णय करना पड़ता है कि कार्यकारण. 
भाव वस्तु के 'स्व' भाव पर निर्भर करता है। धूम का धूमत्व और अग्नि का 
अग्नित्व कारण-कारयं-सापेक्ष है । 


| अक ! 


इसलिये कार्य-कारण भाव को सुस्पष्ट करने के लिये कोई स्वरूप- 
सन्निविष्ट ऐसा ज्ञातेय होना चाहिये जो अन्वय और व्यतिरेक की कसौटी 
पर कसा जा सके। इस दृष्टिकोण से शास्त्र विचार नहीं करते। वे पौर्वापर्य 
के पूर्वत्व और परत्व के सम्बन्ध में भी तक॑ उपस्थित करते हैं कि यह कारण 
कार्य द्रव्यों के स्वभाव के अतिरिक्त है या अनतिरिक्त ? कुछ अभ्युच्चयबुद्धि 
निर्ग्राह्यत्व को दृष्टि से धूम में केवलधूमत्व नहीं कायंत्व की अतिरिक्त कल्पना 
करते हैं। अग्नि केवल अग्नि हो नहीं, वह कारण भी है--यह मानते हैं । 
ओर कुछ इनमें प्रातिभासिकत्व ही स्वोकार करते हैं । सत्कार्यवादी और 
असत्कार्यवादी अपनी डफली अलग बजाते हैं। बीजाडूर सम्बन्धी उपमा भो 
देते हैं । 

हमारी यह मान्यता है कि सुष्टि के सभी भाव चाहे वे काय॑ हों या 
कारण सभी स्वात्म मात्र पयंवसित होते हैं। उनकी स्वात्म संविद्‌ सत्ता 
नित्य है। इसके अतिरिक्त उनका प्रतिभासन ही असम्भव है। इससे संविद्‌ु, 
सापेक्ष कार्य-कारण भाव हो मानना उचित है। विह्व में सभी पदार्थों का 
अवभासन स्वयं परमेद्वर ने अपनी स्वातन्त्रयशक्ति से किया है। उसी में 
परमेह्वर स्वातन्त्रय से हो कार्य-कारण भो स्थापित करते हैं। यही निर्दाष 
सिद्धान्त है कि वहीं का्य-कारण भाव होगा। यहाँ दो बातें ध्यान देने योग्य हैं-- 

१--कारण के बाद कार्य का नियमित आभासन अनिवार्यतः होता 
है और दुसरा २--कार्य में कारण का प्राधान्यतः अन्वय होता है। 


इसी दृष्टि से बीजादूूर, घट-पट, कत्तिका-रोहिणी कुम्भकार और 
घट आदि विचारणोय उदाहरणों का समाधान हो जाता है। इन्हीं विष्लेषणों 
को ध्यान में रखकर श्ास्त्रकार को यह कहना पड़ा कि “कार्य-कारण भाव 
के सम्बन्ध में बड़ी विचित्रता दीख पड़ती है ।* 
कार्य-कारण सम्बन्धो ज्ञास्त्रीय वेमत्य 

शास्त्र में जिन तत्त्वों की मान्यता है, उनमें भी कार्य-कारण भावः 
वेचित्र्य दृष्टिगत होते हैं । जेसे--माया से अव्यक्त ओर कला की उत्पक्ति 


२. श्रीत० ९॥३१-४० । 


है, यह रौरबशास्त्र कहता हे | वहों श्रोपूर्वशास्त्र कहता हे. कि कला 
तत्त्व से अव्यक्त उत्पन्न हुआ । कार्य-कारण सम्बन्धी ये मतभेद ज्यों के त्यों 
रह गये हैँ । इनका एक समाधान कौन दे ? 'रौरव' कुछ दूसरा कहता हे, 
“'मातज््' कुछ अछग घोषणा करता हे । 

वेज्ञानिक आविष्कार तो मान्य या निरस्त किये जा सकते हैं पर 
इन स्वच्छन्द तत्त्वदर्शी ऋषितुल्य विचारकों की बात काट कर किसी एक 
सिद्धान्त की स्थापना शास्त्रों में नहीं की जा सकी हे। अतः अपनी गुरु- 
परम्परागत मान्यताओं पर हो सन्‍्तोष करना पड़ता हे । वस्तुतः दर्शनों की 
यह स्थिति स्वाध्यायशील पुरुषों के मन-मस्तिष्क के लिये वेचारिक सामग्री 
तो प्रदान करती हे किन्तु वह साथकों को साधना में बाधा बतकर हो 
उपस्थित होती हे । गुरुजनों के विभिन्‍न वर्ग, उनके अनुयायियों की भीड़, 
परस्पर साम्प्रदायिक विद्वेंष समाज की ज्वलन्त समस्याओं के रूप में 
सामने आते हैं। इस पर कोई नियन्त्रण नहीं है और नहो कोई नियन्त्रण 
किया जा सका हे न सम्भव ही हे । 

प्रत्यभिज्ञावादी सिद्धान्त यही है कि पूर्ण और अखण्ड विभु परमेश्वर 
अपने असंख्य रूपों जेसे भूत भाव और भुवन आदि विच्छिन्न वस्तु-सत्ता में 
व्याप्त रहते हुए भी स्वात्म में अविच्छिन्त भाव से विभासित हैं । 


तत्त्वों के गण और शुद्ध अध्वा-- 


शिव, दाक्ति, मन्त्र महेब्वर, मन्त्रेश्वर और मन्त्र ये तत्त्तों के पाँच गण 
हैं। ये विशुद्ध गण माने जाते हैं। अपने-अपने गणों में जो समन्वित रूप 
भासित होते हैँ, वे भी तत्त्व कहलाते हैं । शिवतत्त्व में १--शाम्भव गण, २-- 
वक्तितत्त्व में शक्तिज, ३--सदाशिव तत्त्व में मन्त्रमहेश्वर गण, ४--ईइ्वर 
तत्त्व में मन्त्रेश्वर गण और ५--सद्दिद्या तत्त्व में मन्त्र गण, ये सभी विशुद्ध 
गण हैं ओर ये शुद्ध अध्वा के ५ तत्त्व और गण हैं । इनके कर्त्ता शिव हैं । 

इन अपने-अपने गणों में जो समत्वयात्मक रूप भासित हैं, वे भी तत्त्व 
:हैं। ब्रह्मा, कि्णु, हर, ईशान, सुशिव और अनाश्रित इन छः कारण रूप 
अधिपतियों को तत्त्व नहीं मानते। इन्हें तत्त्व मानने पर साम्राज्य का 
अधीद्वर सम्राट्‌ भी तत्त्व रूप में परिगणित होने लगेगा । 


५ के ) 


धरादि में उनकी व्याप्ति का बृह॒ह््षेत्र देखकर विशेषतः धरा की 
कालाग्नि भुवतों तक धृति, काठिन्य ओर गरिमा आदि की समन्विति देख- 
कर धरा को अन्तिम तत्त्व मानते हैं । 


अलुद्ध अध्वा-- 


माया से धरा पयंनन्‍्त ३१ तत्त्व बशुद्ध अध्वा में परिगणित होते हैं। 
ईदवर की इच्छा से क्षुब्ध भोगलोलिका से प्रभावित संकुचित आत्मवर्ग को 
विविध प्रकार के भोगवाद में नियोजित कर विभिन्‍न रूपों में अभिव्यक्त करने 
के लिये मन्त्रमहेश्वरों में श्रेष्ठ अघोरेश, अशुद्ध-अध्वा रूप सितेतर सृष्टि का 
०5. करते हैं। अतः सितेतर सुष्टिकर्ता अघोरेश अनन्तेश्वर ही माने 
जाते हैं । 


सल-- 
अपूर्णमन्यता रूप अज्ञान ही मल कहलाता है। अणु वर्ग की यह 
समोहात्मक छोलिका शुरू में निष्कर्मा और अवच्छेदों से रहित होती है । 


यह आणव मल की पहली दशा है, यह दो प्रकार का होता है। 
१-पहली दा में बोध स्वातन्त्रय की हानि होती है और २-दूसरी दशा में स्वातन्त्रय 
की हो अबोधता हो जाती है। यह स्वरूप-विस्मृति रूप स्वरूपाख्याति की 
दशा है। मल को राग की तरह पृथक्‌ तत्त्व नहीं मानते । आणव मल अपूर्ण- 
मन्‍्यता रूप होता है। यह आणव अवस्था में अंकुरित होता है। रागतत्त्व 
में मुकुलित होता है और बुद्धि में फूलता-फलता रहता है। स्वात्म के प्रच्छादन 
की इच्छा को ही मल कहते हैं। यह अज्ञान रूप ही होता है। यह एक 
आवरण है। इसकी द्वक्ति का नाम रोदूघ्री शक्ति है। शिव और अणु दोनों 
का ज्ञत्व भर कतुंत्व धरम है । मल ज्ञत्व और क्रियात्व का अपहस्तन करता है। 
क्या इससे धर्मी का रूप ध्वंस हो जाता है ? इस प्रइन पर विचार करने से 
जान पड़ता है कि, 


कणाद दृष्टि से धर्म का आश्चय धर्मी होता है। [ गौतम १६ पदार्थ 


मानते हैं। कणाद मतवादो वेशेषिक दशंत केवल सात पदार्थ मानता है। 
व्वर्म-धर्मी का साधम्य॑-वेधम्य॑ रूप विशेष दृष्टि के कारण ही कणाद मतवादी 


हि 8, 


वेशेषिकदर्ंन के सिद्धान्त पर चलते हैं। ] पारमेश्वर शास्त्र में वेशेषिक दर्शन 
की तरह धर्म शक्तियों का कोई पृथक्‌ आश्रय धर्मी नहीं माना जाता। जैसे 
आत्मा धर्मी है। आत्मत्व उसका गुण है या धर्म है। इन दोनों में कोई 
अन्तर नहीं । जेसे आग और उष्णत्व-दाहकत्व या पाचकत्व ये अलग नहीं: 
किये जा सकते । 


पर वेशेषिकदर्शन के अनुसार “आत्मत्व के अभिसम्बन्ध से आत्मा 
है” इस मान्यता में आत्मा अलग और आहत्मत्व अछग मान लिये जाते हैं ४ 
यह गलत है। शिव से या अणुवर्ग से ज्ञान और क्रिया इन दोनों का कोई 
अतिशय अधिक रूप नहीं है--यह संविद्‌ स्वातन्त्य मात्र है| 


ईढ्वर की प्रेरणा से ही मल में आवारकत्व आता है। चेतनांधिष्ठान 
के विना अचेतन मल कोई काम नहीं कर सकता ६ 


सल के पर्यायवाची शब्द-- 

अभिलाष, अज्ञान, अविद्या, लोलिका प्रथा, भवदोष, अनुप्लव, ग्लानि, 
शेष, विमूढता, अहंममात्मतातडू:, मायाशक्ति, आवृत्ति, दोष बीज, पशुत्व, 
संसाराडकुर कारण | माया की ममता की बाढ़ में--ये अणुवर्ग के जीव तिनके: 
के भ्रान्त आश्रय से जी रहे हैं । 


कार्म, मायीय और आणव सल--- 


संसार का अंकुर या संसार ही अद्भूर इन दो विग्रहों में अर्थ गाना 
चाहिये कि संसार का कारण कर्म है। और कम ही संसार का अंकुर है| 
अद्भुर कारण बनकर काम॑ मल बन जाता है| संसार मायीय है। इसे यों 
कहिये कि मर कर्म का निमित्त है। कम से संसार मिलता है। इसलिये 
आणव, कार्म और मायीय इन तीनों प्रकार के मलों से छुटकारा पाने के लिये 
सांख्य, योग और पाश्चरात्र आदि शासन नैष्कर्म्य का हो उपदेश करते हैं । 


विज्ञान केवल--अणुवर्ग में लोलिका नामक पहले एक इच्छा होती है। 
अभी उसमें क्रिया का अनुप्रवेश नहीं रहता । वह अपूर्णमन्यता रूपा 
ओर अज्ञानरूपा होती है। यह आणव महू की प्राथमिक अवस्था होती है ॥ 
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इस अवस्था में वह्‌ अणु पुरुष मूल आणव मल से युक्त तो रहता है पर सक्रियता 
के अभाव में कमंफल से दूर रहने के कारण उसमें कामंमल नहीं होता। 
इससे उसकी अधोगति रुक जाती है। अधः संसरण न होने से वह माया के 
स्तर से ऊपर रह पाता है। पर साथ हो आणव मल के कारण वह सद्दिद्या 
के ऊर्ध्व॑ स्तर पर भो नहीं जा पाता। इस मध्यावस्थान में वह शुद्ध 
चिम्मात्र का प्रतीक भी बना रहता है। इसकी स्थिति को इस प्रकार समझ 
सकते हैं । 

१--इसमें केवल आणव मल रहता है । 

२-क्रिया फल से दूर रहने के कारण काम मल ओर मायीय मल से 
बच जाता है। 

३--अशुद्धाशुद्ध संस्कारों के कारण मध्यवर््ती होता है । 

४--शुद्ध बोधेक स्वभाववान्‌ होता है । 

५--आणव मल से इसके स्वरूप का संकोच हो जाता है। 

६- स्वरूप संकोच के परिणामस्वरूप इसके स्वाततन्त्रय की हानि हो 
जाती है। 

७--स्वातन्त्रवियुक्त बोध के कारण शुद्धयोधमय शिवत्व से अलग 
रहने पर भी बोध का विज्ञान उसे बना रहता है । 

<८--केवल विज्ञान के निष्क्रिय प्रकाश के कारण यह ॒विज्ञानकेवली 
कहलाता है । 

९--यह न नीचे गिरता हे और न ऊपर सरक पाता हे। ऐसे अणु 
पुरुष विज्ञानकेवली पुरुष कहलाते हैं । 

१०--शिवेच्छा प्रेरित होकर शेवाह्वत परामर्श के प्रभाव से क्रमशः 
मन्त्र, मन्‍्त्रेश्वर, मन्‍्त्रमहेष्वर ओर शिवत्व प्राप्त कर लेता है । 


११--विज्ञानकल का आणवमल पहले नाछा को ओर अग्रसर होने के 
कारण ८ नव्यदवस्थ, फिर नष्टता के नजदीक ओर फिर नाश को प्राप्त 
करता हे । 
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१२--मल के नाश ( ध्वंस ) करने की इच्छा को दिध्वंसिषा कहते 
हुँ। तब अणु दिध्वंसिषु बन जाता हे । मल में तब ध्वंसमानता आती हे । 
इसके बाद ध्वस्तता की दशा में मल का पूर्णतया ध्वंस हो जाता हे और वह 
पूर्ण शिवाह्यय भाव भव्य हो उठता हैं । 

१३--इस तरह शिवावेशवश्ञीकृत कर्म परम्परा से दूर विज्ञानाकल 
भाव प्राप्त कर लेता है। 


प्रलयाकल अणु पुरुष-- 

मल अज्ञान है। संसार के भद्भुर का कारण है । संसार कम से फलता 
फूलता हे । धर्म और अधर्मात्मक तथा सुख-दुःखात्मक होता है । सुख-दुःख 
देखकर जैसी करनी वैसी भरनी के अनुसार उसके कम॑ को परीक्षा होती 
है। कर्म में फलानन्तयंभाविता होतो हे | ऐसे कर्मों के संस्कार से प्रभावित 
अणु का मल कार्म॑मल कहलाता है । कामंमल से फलासक्त अणुपुरष माया के 
गहन गर्भ में समा जाने को विवश हो जाता है । ऐसे लोग आणव और काम 
दो मलों से युक्त होते हैं । 

मोह निद्रा का उन्‍्माद इन्हें घोर नींद में सुला देता हे। ब्रह्मादि 
स्थावर योनियों में ये पुनः पुनः संसरण करने को बाध्य. हो जाते हैं । 

ब्रह्मा के दिन के अन्त में विश्व के माया में विलीन होने पर ये भी 
उसमें लीन हो जाते हैं । दिन के प्रारम्भ में अनन्त पुनः सितेतर सृष्टि कर 
इन्हें नया शरीर और कर्म-विपाक देते हैं | भावता को परिनिष्पत्ति को न पाकर 
प्रलयपथ के ऐसे पथिक प्रल्याकल कहलाते हैं । 


मआयीय मल और अणु पुरुष पर प्रभाव--- 
१--अणु महेश्वर के अतिरिक्त दूसरा कुछ नहीं । 
२-चिदचिद्‌ रूपों में भासित होता हे । 
३--पुदुगल, क्षेत्रज्ञ और पशु इसके पर्याय हैं । 
४-चिद्रप से सर्वव्याप्त रहता हे और निर्गुण रहता है । 
५--निष्क्रिय भी और भोग में उत्सुक भी यह होता हे । 


| 


६--अचिद्‌ भाव में सर्वत्र अल्पज्ञ हो जाता है । 

७--अप्रभु अणु मायोदरान्तःस्थ रहता हे । 

<-उनकी भोगेच्छा ईद्वर की इच्छा पर निभंर होती हे । 

९--भोगेच्छु के उपकार के लिये अनन्तेश्वर सित्तेतर सृष्टि करते हैं ७ 
मसाया-- 

१--परमेश्वर की अव्यतिरेकिणी दाक्ति हो माया है । 

२-इसमें भेदावभास की स्वतन्त्रता होती है । 

३-गर्भीकृतानन्त-भाविविभागा परा निशा माया ही है । 

४-मभेदमयी हे । अतः जड़ हे । 

५-इसके कार्य भी जड़ात्मक होते हैं । 

६--यह विश्व की हेतु-हे । 

७--सर्वव्यापिनी है । 

<- सुक्ष्मा हे । 

९--पुरुष के भोगसाधन की साधिका हे । 

१०--शिवशक्ति से इसका अविनाभाव सम्बन्ध है । 

११--नित्य है। 

१२--यह विश्व की मूल कारण है। 

१३--मीयते परिच्छिय्यते इति माया इसका विग्रह है। 

१४--अशिवा ओर भेदप्रथाप्रदा है । यह चिन्मय शिव से पशु जनों में 


भेद को दृढ़ करती है। पशु सुप्त सरीसूप साहो जाता है। इससे ज्ञान 
और क्रियात्व दोनों तिरोहित हो जाते हैं। 


कला-- 


१--माया की तरह हो कला एक तत्त्व है। धरापर्यन्त माया का 
महाप्रभाव व्याप्त रहता है। अब कला भी अणु का आलिज्धन करती है। अणू 
इसको गले लगाता है । फलत: सकल हो जाता है। 
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२--स्वरूप गोपन में शक्ति का अवरोध होता है। इस अवस्था में 
'पुरुष सीमित हो जाता है। सीमित पुरुष को अशुद्ध अध्वा के गत्त में फेंकने 
का काम माया की ही एक शक्ति करती है। कल धातु का एक अर्थ॑विक्षेप 
भी होता है। विक्षेप करने वाली शक्ति क्षेप्त्र कहलाती है। यह क्षेप्त्रों शक्ति 
कला है। 

३--यह सर्वकत्तुत्वसम्पत्त पुरुष को. किचित्कत्तृ त्वसम्पन्न बना 
देती है। अतः इसे किचित्कत्त्‌ तोद्लनात्मिका कहते हैं । 
विद्या-- 

१--श्रीशिवनाथ की किचिद्वेदनात्मिका शक्ति को विद्या कहते हैं । 

२--माया की या कला की कार्य है। 

३--यह बुद्धि को देखतो है । 

४--यह अशुद्ध अध्वा की विद्या है। इसलिये इसे अविद्या या अजुद्ध 
विद्या कहते हैं । 

५--यह ५ पर्वात्मिका होती है। तम, मोह, महामोह, तामिस्न और 
अन्ध--यही इसके ५ पर्व हैं । 

६--कार्यकारण में कर्म का क्विचन करती है । 

७-अणु पुरुष इन्द्रियों द्वारा बुद्धि दपंण में प्रतिबिम्बित सुख-दुःख 
आदि विषयों से प्रभावित होता है । 
राग--- 

१--इस तरह अणु को कला से किचित्कत्तृत्व और विद्या से किचि- 
ज्जस्व दो भावों का अभिशाप मिल जाने पर वह उनसे अनुरक्त हो जाता 
है । यह अनुर्रक्ति देने वाला तत्त्व ही राग है| यह आसज्ञ पेदा करता है। 

२--अशुचि भोगों में अनुरंजित करता है । 

३-यह विरागी मन में भी 'कुछ हो जाता', 'कुछ बढ़ जाता' आदि 
सूक्ष्मभाव से बना रहता है। 

४--धर्म आदि राग के पल्‍्लव हैं । 
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५--छ्वेष के मूल में भी राग ही रहता है। | हमारा अनिष्ट न 
ज्हो ? यही सोचकर किसी से द्वेष होता है। अनिष्ट न होने के प्रति राग का 
हो रंजन रहता है | 


६--अणु नियतानियत वस्तुओं में राग से ही अनुरक्त रहने लगता है । 
-कालतत्त्व-- 
१--कला से कुछ किया, कुछ करता हूँ, कुछ करूँगा इन प्रतीतियों 
के मूल में कालतत्त्व आकलित होता है। 
२-तुष्टि लव निमेष क्षण आदि की सामयरिक काल की विभाजन- 
रेखा में कृतित्व का आकलन करता है । 
३- कार्यों का अवच्छेदक तत्त्व है । 
४--सारा कतुत्वकाल से कलित होता है। 
“नियति-- 
१--इसी कारण से यह काय॑े होता है या हो, यह अनुविधान करने 
वाला तत्त्व नियति तत्त्व है। 
२--नियति विशिष्ट कारय॑ परम्परा में योजित करती है। कार्य-कारण 
का नियमन करतो है। 
३--यह माया की तीसरी पुत्री है और पाँचवीं सन्‍्तान है। बड़ी कर्कश 
है। 
४--पुदूगल को कर्मजाल में जोड़ देती है । 
५ - कुछ विद्वान्‌ विद्या, राग, नियति और काल का क्रम स्वीकार कर 
यह सिद्ध करते हैं कि ये चारों कला के ही कार्य हैं । 
६--स्वच्छन्दतन्त्र में कला, विद्या, राग, काछ और नियति का क्रम 
स्वोकृत है । ये सभी माया के कार्य ( सत्तान ) हैं । 
७-ये सभी प्रमाता में गुप्तहप से अपना काम अन्जाम देते हैं। ये सभी 


श्रमाता के भोक्ताभाव में छिपे रहते हैं | इन्हीं के योग से परासंविद्‌ से पृथक 
व्यारिमित्य भोक्ता को मिलता है। 


| दर "| 


पद्च-जल नस 

श्रोत० ९२०४ १--माया, कला, विद्या, राग, काल और नियक्तिः 
रूप छः कञ्चुकों से कंचुकित ओर संकुचित रहने वाला शिव ही पशु कहलाता 
है | पाशबद्ध ही पशु होता है | इसे पुदूगल और अणु भी कहते हैं । 


त्रिविध कञ्चुक--- 

अणु आणव मल से आवृत रहता है। इसके साथ ईशकी मला- 
धिष्ठाथिका निरोध शक्ति, गुहा कमंमूलस्थान रूप माया--ये तीनों आर्थात्‌ 
भाणव निरोध शक्ति और माया ये तोन भो कञ्च्चुक माने जाते हैं। 

बुद्धि-१--इसमें बाह्य विषयों का प्रतिबिम्ब दो तरह से पड़ता है, 
१- इन्द्रियों द्वारा और २- स्वप्न और प्रत्यक्ष प्रतिबिम्ब उत्प्रेक्षा भादि द्वारा । 
बुद्धि की वृत्ति को इसी आधार पर बक्षानक्षाहिता ओर वेद्य प्रतिबिम्बसहिष्णुता-- 
लक्षणा मानते हैं । 

२--यह आत्मसंविद्‌ की पुंबोध प्रकाशिका शक्ति है । 

३-अआत्मसंविदु की अभिव्यक्ति की मूल स्थान है । 

अहंकार -१-यह बुद्धि से पृंप्रकाश की अभिव्यक्ति में अहंकरोमि-- 
जानामि रूप आत्माभिमान ही अहंकार कहलाता है| " 

२--यह आत्मा में अहंताभिमान नहीं अपितु अनात्मरूपा बुद्धि में आत्म- 
प्रतिबिम्ब का अभिमान है। 

३--इसकी आधार बुद्धि ही है । 

४--अहुंकार में एक संरम्भ वृत्ति होती है । इसी से जीवन के मूलाधार 
५ प्रकार के प्राणवायु बह चलते हैं। संरम्भ वृत्ति जीवन ओर असंरम्भ वृत्ति 
मरण है। 

५--अहं के साथ लगा कृत शब्द सिद्ध करता है कि यह शुद्ध अहम 
से अलग है । कृत का अर्थ कृत्रिम होता है। 

६--इसके दो स्कन्ध होते हैं, /--करण स्कन्‍्ध, इससे यह करण रूप 
होने से अन्तः:करण कहलाता है। २--प्रकृति स्कन्ध--प्रकृति स्कन्ध से यह 
तीन प्रकार का हो जाता है--१--सात्त्विक अहंकार, २--राजस अहंकार और 
३--तामस अहंकार | 
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७--सात्त्विक अहंकार से मन ओर ज्ञानेन्द्रियाँ उत्पन्न | हैं। 
८-इसमें मन स्वंविषयक होता है और ज्ञानेन्द्रियाँ नियत-विषयक 
होती हैं । 
९--इसमें सर्व तन्मात्रकर्तुत्व निहित है। 
१०--बुद्धि, अहद्भधूर और मन ये तीनों क्रमशः बोध, संरम्भ और 
संकल्प के करण हैं। अतः तीनों अन्तःकरण हैं। 
११--प्राण अन्तःकरण नहीं होता | यह्‌ जड है ओर प्रेय है । प्रयत्न, 
इच्छा और बोधांद से यह प्रेरित होता है । 
इन्द्रियों की नियत-वुत्तिता-- 
१- छाब्दतन्मात्र हेतुत्वविशिष्ट अहंकार से प्रभावित श्रोत्र केवल शब्द 
ग्रहण करता है । 
२-गन्धतन्मात्र के अहद्धूगर से त्राण गन्ध ग्रहण करता है । 
३-इसी तरह स्वक्‌ स्पर्श प्राप्त करता है। 
४ - आँख रूप देखती है। 
५--रसना रसास्वाद करती है । 
करण--१--आहडूरिकता से करणत्व घटित होता है । 
२--करण में कत्र॑श का स्पर्श होता है । 
३--यह कर्त्ता से अलग होता है । 
४--स्वातन्त्र्य के प्रभाव से कर्त्ता स्वयं कर्माशस्पर्शी अपने अंश को 
करण बना लेता है। 
कर्मेन्द्रियाँ -१--कर्मेन्द्रियाँ ५ हैं--१--वाक्‌ू, २-पाणि, रे”पायु, 
४-उपस्थ और ५--चरण । 
२--राजस अहद्धूर से कर्मेंन्द्रियाँ उत्पन्न होती हैं । 
३--वाक्‌ से बोलना, पाणि से स्वीकार करना, पायु से पुरोषोत्सर्ग, 
चरण से गति, उपस्थ से शुक्र-मृत्रोत्सर्ग रूप कार्य होते हैं । 


| । 


४--ये कार्य यदि दूसरी करमेंन्द्रियों से होंगे तो वहाँ भी उसो कर्मेन्द्रिय 
की वृत्ति काम करती है--यह निश्चित है। जैसे मुख से आदान, पैर की 
अंगुलि से लेखन | इनमें हाथ को कर्मेन्द्रिय वृत्ति ही कार्य-सम्पादन के मूल में 
विराजमान है । 


५--कर्मानुसन्धान के पाँच भेद होते हैं। इस भेदवाद से प्रभावित 
कर्मेन्द्रियाँ भी पाँच प्रकार की हो जातो हैं । 


६--अहझ्कार तीन हैं--१--साक्त्तिक, २--राजस और ३ - तामस, 
इनमें तीनों से मन, बुद्धि, कर्मेन्द्रिय वर्ग, तन्मात्रा और पंचमहाभूतों को किससे 
केसे उत्पत्ति हुई, इस विषय में साख्यवादियों, सिद्धान्त मतवादियों और त्रिक- 
शेवाद्व तवादियों में बड़ा मतभेद है । इस विषय में सामान्य दृष्टिकोण यह है कि 
यह देख लिया जाय कि, किसकी वृत्ति में सात्त्तिकता है, किसके स्वभाव में राज- 
सिकता और किसके स्वभाव में तामसिकता है | इसी दृष्टि से श्रीपूव॑शास्त्र में 
निर्णय किया गया है कि तैजस ( राजस ) से अक्षेश मन, वेकारिक ( सात्त्विक ) 
से इन्द्रियाँ और तामस से तन्मात्रायें उत्पन्न होती हैं । 

७-इन्द्रियाँ बाह्यवृत्ति वाली होती हैं । इन दशोों इन्द्रियों को वृत्तियों 
के अतुसार ही विषय-सन्निकर्ष जन्य आलोचत होता है । 

<-जज्ञानेन्द्रियों के आलोचन के अनुसार जो क्रियांश स्फुरित होता है-- 
वह अन्तर्योजनात्मक मानसिक व्यापार हो होता है। 

जैसे -'मैं बोलता हूँ' इस प्रयोग में प्रमाता के मुख से उत्पन्न शब्द में 
पहले आन्तरिक रूप से कत्रैश का स्पर्श हुआ | वहो कार्याश स्पर्श के उद्रेक को 
दक्षा में वाक्‌ खूपो कर्मन्द्रिय को मुख्य वृत्ति का आश्रय बतकर बैखरो में व्यक्त 
हुआ | 

९ -मन, कल्पता के बाद चक्षु आदि के ख्त-दर्शन आदि व्यापार को 
विषयों में अनुव्यवसित करता है। माया प्रमाता का यहो प्रमातृत्व है कि 
उसका मन ज्ञानेन्द्रियों और कर्पेनिद्रयों द्वारा प्रधातु-व्यापारात्मक व्यवहार का 
अनुविधान करता है। 


हु भर 
तम्मात्रार्यें--- 

१- सभी शास्त्र ५ तन्मात्रायें मानते हैं। हम लोगों का पार्थिव शरोर 
है | पहले पृथ्वी महाभूत की तस्मात्रा का अनुसन्धान करें । इसमें गन्ध तन्मात्रा 
है। पृथ्वी में गन्ध है। गन्ध हो पृथिवीत्व का उत्स है। सुरभि के अतिरिक्त 
भी घी, रक्त, पक्‍्वान्न, मदिरा आदि में भी विशेष गन्ध पाया जाता है, सुरभि 
रूप सामान्य गन्धत्व है। अतः विशेष अविशेष ( असामान्य ) दोनों की दृष्टि से 
विचार करने पर सामान्य गन्धत्व को हो गन्ध तस्मात्र कहते हैं। 

२--तन्मात्राओं का गण तामस अहंकार से उत्पन्न माना जाता है । 

३ -तन्‍्मात्र व्यापक तो होते हैं पर ध्रुव नहीं होते । नित्य दो प्रकार 
के होते हैं--१--कूटस्थ नित्य और २--परिणामि नित्य। ये परिणामी 
नित्य हैं । 

४--इनका नाश कारण में प्रलीन होने के अर्थ में माना जाता है । 

५--अर्न्तविपरिवर्त्ती अर्थ का बाह्यावभास इनका कार्य॑रूप है । 

६--फिर कारण में क्रमिक विश्रान्ति होती है। इसे इनका नाश भो 
कह सकते हैं । 

७--ठक्त दृष्टि से ये ध्रुव भी हैं और अश्लुव भी हैं । 


८--ये सारी बातें गन्ध की तरह रस, रूप, स्पर्श और शब्द तन्मात्राओं 
पर भी लागू होती हैं । 


पश्चमहाभूत--- 
१, नभ-- 
(अ) १--ओुब्ध शब्द तन्मात्र अनेकानेक चित्रविचित्र शब्दों और 


श्रुतियों को अभिव्यक्ति के अवकाश स्थान नम रूप में परिवत्तित हो 
जाता है । 


२--वाच्य के अध्यास का यह आधार होता है। जैसे शब्द स्वात्म में 
आच्याध्यास को अवकाश देता है, उसी तरह आकाश विश्व को अवकाश 
देता है। 


है “पर ) 


२. बायु-- 

(आ) ३--आकाश ही स्पर्श तन्मात्र से क्षुब्ध होने पर वायु रूप 
में परिणत होता है। इसलिये यह दो गुणों १--शब्दात्मकता और २- 
स्पर्शात्मकता से समन्वित होता है । 

४--उत्तरोत्तर महाभूतों में पूर्व-पू्व की अवस्थिति स्वाभाविक है।+ 
जेसे आकाश में वायु को साव॑त्रिक स्थिति रूप अवियोग । 

३. तेजस्तत्त्व -- 

(इ) ५-छाब्द और स्पर्श रूप-तन्मात्र से क्षुभित होकर तेज रूप में 
अभिव्यक्त होते हैं । इसीलिये तेज में तीन धर्म होते हैं ॥ शब्द ओर स्पर्श इसके 
उपचरित धर्म हैं, जबकि रूप मुख्य गुण है। 

४. जलतत्त्व-- 

(ई) ६--शब्द, स्पर्ण ओर रूप, इन तीनों के रस से क्षुभित होने 

पर जल क्री सृष्टि हो जाती है । इसलिये जल में चार वृत्तियाँ निहित हैं । 
५. भूतत्त्व-- 

(उ) ७--शब्द, स्पर्श, रूप और रस गन्ध से क्षुभित होकर धरा का 
रूप धारण कर लेते हैं। इसलिये भूमि सभी गुण-धर्मों से समन्वित होती है । 

<-जैसे फेले हुए वस्त्रफलक पर विविध रंगों से रंजित चित्र युगपद्‌ 
भासित होते हैं, उसी तरह भू के इस बृहृद्‌ विस्तार की रंजकता में समस्त भूत 
धर्म यौगपद्य भाव से भासित हो रहे हैं । 

९-गन्ध से स्पर्श तक सारी चित्रात्मकता धरा में उद्भासित है। यही 
दशा सभी तत्त्वों की है । 

१०-काणाद मतवादी कहते हैं कि शब्द स्पर्शावद्‌ गुण नहीं हैं । इसके 
तीन कारण वे देते हैं-- 

१-अका रणगुणपूव॑ंकत्व के कारण, 

२--अयादवद्‌ द्रव्यभावित्व के कारण और 


हु हो, 


३-आश्रय से अन्यत्र उपलब्धि के कारण । त्रिकमत इसे नहीं मानता । 
इस विषय की विद्वद जानकारी श्रीत० ९।२५४ से ३१२ तक की व्याख्या 
से की जा सकतो है । 


११--गुण-प्रकषंत्रयुक्त व्याप्यव्यापक्माव के कारण शिव से लेकर 
स्वात्म में चिद्धमंता का उत्कर्ष और सारे तत्त्वों से सम्बन्धित धर्मों का 
संचय इस धरा तत्त्व में है । यह उन गुणों से पूर्णतया व्याप्त है। 


१२--पूर्व और उत्तर तत्त्वों के वेशिष्ट्य पर ध्यान देना चाहिये । 
सबसे अन्तिम अर्थात्‌ उत्तर तत्त्व धरा है। इसके पहले जल है। उत्तरतत्त्व 
(धरा) शक्तिरूप और जलतत्त्व शक्तिमान्‌ रूप है। इसी तरह धरा सहित जल 
तत्त्व शक्ति और तेज तत्त्व शक्तिमान्‌ है? इसी तरह उत्तर और पूर्व॑-यूव॑ रूपों 
में शक्ति-शक्तिमान्‌ रूप अद्य तत्त्वों को व्याप्ति है। इससे सिद्ध होता है कि 
शैव-प्रत्यभिज्ञारूप षडध्वदर्शन के अनुसार चिद्रप शक्ति-शक्तिमदद्ययभाव से 
सारा विद्व ओतप्रोत है। स्वाध्यायशील अध्येतावर्ग इसका स्वयम्र्‌ आकलन 
करे--श्रोतन्त्रालोक का यहो मन्तव्य है । 
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षडध्वानुसन्धान से पदूत्रिशत्तत्त्वसुन्दर शिवमयत्व, पूर्ण में ऊध्व॑, 
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१. विश्ववपुष्‌ परमेदवर का सर्वाधारकत्व 
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वीरभद्र रुद्र का सर्वाधिपत्य १३६-१२७ 
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१. श्रो कण्ठ से अधिष्ठित शतरुद्र 
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३. सिद्धातन्त्र का एतद्विषषक मत 
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<. माया से दस करोड़ गुणा बड़ी सद्विद्या 

९, सद्विद्या से १०० करोड़ गुना बड़ा ईश्वर तत्त्व 
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(अ) १. नील प्रभायुक्त भदकाली का जय भुवन 
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३, अन्य तेरह भुवन संस्थान 
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५. वीरभद्र के दो भुवन 
६. पार्थिव मण्डल और 
७. आप्य मण्डल 
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२. अप्‌ तत्त्व के आठ गुह्य | अमरेश, प्रभास, नैमिष, पुष्कर, आषाढि, 
दिण्डि, भारभूति और लाकुछ | 
३. लकुलो, भारभूति, दिण्डि, आषाढि, पुष्कर नेमिष, प्रभास और अमरेश 
नामक पत्यष्टक 
४. पुरों में गद्भा सदृश नदियाँ और अधिष्ठात्रो देवी श्री या सरस्वती 
तैजस तत्त्व मण्डल-- १५२ 
१. शिवाग्नि का शाइवत आवास 
२. अग्निबीज की धारणा में मुत साधकों की संस्थिति 
३. नायकाष्टक 
प्राणभुवन -[ प्राणतत्त्व | श्प२ 
१. प्राणभुवन [ वायु भुवत्त ] 
२. अव्ययभाव से वायुका निवास 
आकाश तत्त्वक्षेत्र--[ व्योमतत्त्व | १५२-१५५ 
१. व्योम धारणा मृत प्राणियों के अवस्थान 


हद हरे ।) 
२. स्थाणु, स्वर्णाक्ष, रुद्र, गोकर्ण महालय, अविमुक्तेश, रुद्रकोटि और 
वस्लापद नामक आठ नायक 


३. इनके शोधन के लिये दीक्षा आवश्यक, दीक्षा से क्रमशः शिवात्मकता 
की प्राप्ति 


आम्भु के आठ शरीर-- 


१५७-१५८ 
१. आकाशावरण के ऊध्व॑ और अहद्भार के अध: तन्मात्र से मन तक के 
मण्डल-- १५७ 


२. स॒य॑, इन्दु और वेद मण्डल 
३. शिव के पर-अपर शरीर 
करणमण्डल--प्रकाश मण्डल, पद्चार्थमण्डल, मनोमण्डल और मनोदेव के 
विभु १५९-१६४ 
अहद्भार पुर और बुद्धितत्त्व मण्डल -- १६५-१६६ 
बुद्धितत्त्वान्तर्गत भुवत-- 
उक्त समस्त मण्डलों के अधीछ्वरों का सगंक्रम और आंशिक 
सम्पक॑-- 
बुद्धि में शक्ति रूप से और इसके नीचे स्थूल अभिव्यक्ति, 
चाल्सि भुवनों में तनुभोगवाद--[ पद्माष्ठक भुवन ] १६७ 
स्वेच्छाधीन विकरणात्मक, भक्तियोगप्राण-त्यागादिगम्य अवस्था. १६८ 
लोक चक्षु विषय परिच्छित्तिकरण [ लोक-इन्द्रियों का व्यवहित 
असन्निकष ] गन्ध से महत्तत्त्व पर्यन्त एवं पेशाच सर से ब्राह्मस्गं तक 
सत्र वेशिष्टय-द्वेगुण्य, 


१६६ 


उक्त सारे अध्ययन के बाद इनका शोधन आवश्यक -- ५६० 
क्रोधेश्वराष्ट्रक, तेजोष्टक, योगाष्टक, श्रेकण्ठ मायापुर, मायापुर ही 
उमापुर श्रीकण्ठ रूप उमापति, १७०-१७२ 
माहेश्वरी उमा के प्रतिकल्प के नाम, रूप और दिक्‌, मनुष्य लोक में 

अंशावतार-- १७२-१७५ 


परम व्योम में स्वच्छन्द दाक्तियों की मूल द्ाक्ति उमा का सप्तधथा 
उल्लास-- १७५ 


हि 


(#६४ |) 
मूत्त्यंष्रक से व्याप्त जगतु, मुक्त द्वेत हृतत्रय पुरुष-- १७६४-१७७ 
मूर्य्यट्छ के ऊपर द्वादश सुशिव, सुशिवों के ऊपर मण्डलाधिपति 
बीरभद्र और इनके ऊपर महादेवाष्टक-- १७८-१७९. 


योगाष्टक तक ५ अष्टक ( ४० भुवन ) पूर्ण, बुद्धि तत्त्व भुवन के ऊपर 
और नीचे प्रकृति के गुणों का क्षेत्र, शान्त और क्षुब्ध॒प्रकृति (त्रिगुणा- 
त्मिका) कारण से बुद्धितत्त्व रूपो कार्योत्पत्ति, अक्षुब्ध से अनुत्पत्ति १८०-१८३ 


त्रिक मतानुसार बुद्धितत्त्वोस्पत्ति का कारण-- श्८ड 

क्षुब्धता में भी तद्रपता परामर्श का अवरोधक कारण, बीज और अद्भुर 

के उदाहरण की चरितार्थता-- १८५-१८६- 
प्रक्ृतितत््व-- 

गुण और गुरुपंक्तियाँ “८ १८६-१८५.. 

भृतत्त्व से गुणपर्यन्त २०७ भुवन-- १८९-१९० 

योगाष्टक स्थिति, योगाष्टकों का योगदातृत्व १९१ 

श्रेकण्ठ भुवन और इसका वेशिष्टय-- श्थ्रः 
पुंस्तत््व-- 

उमाशक्ति द्वारा उपसंहार एवं विसर्ग की प्रतिकल्प लीला, पशुपति 

द्वारा सम्पादित विश्वयाग-- १९३ 


गुणों की साम्यावस्था, अव्यक्त, भव्यक्त के ऊर्ध्व॑ आठ भुवनपाल १९५२-५४ 
गहन ( पुरुष ) प्रकृति ( मूल ) और प्रधान ( अव्यक्त ) गुण के कारण, 
माया प्रभव के पर्याय, क्षेत्रज्ञ पुरपष, आणव, कार्म और मायीय तथा 
सहज और आगसन्‍्तुक मलों के प्रभाव, भोग प्रवुत्ति और विकरणक 


दा )-- श्थ्ड 
इन्द्रिय द्वारा भोगरत और विकरणात्मा पुरुषों की भी गति-- श्ष्ष 
अणिमादि आठ शक्तियों से अधिष्ठित आठ सिद्धियाँ और नौ तुश्याँ, 
तुष्टि सिद्धि की परिभाषायें-- १९६-१९७ 
चार आध्यात्मिक तुष्टियाँ, विषयोपराम जन्य पाँच तुष्टियाँ, सिद्धियों 
के तीन अद्भुशआ-- १०९८-२० ३ 


इनके ऊपर गुरुशिष्यों की तोन पंक्तियाँ और नाडी विद्याष्टक--२०३-२०६ 


(कक 


नाद मयी प्रसरा शक्ति, कर्ता पुमानु और उसका कारणल्व-- २०६-२०७ 


सत्कायंवाद सन्दर्भ-- २०८ 
विद्वाभिव्यक्ति की कारण दरक्ति, पुरुष की ही शक्ति-- २०९. 
नाड्यष्टक के ऊपर पुंस्तत््व में ही विग्रह्मष्टक, देहधर्मं ओर 
देहपाश आगसल्तुक, गणेश्वर और वेद्येश्वर तीन पाश-- ११०-२१२ 

पाश की परिभाषा-- २१३ 
वेदकेक और वेद्येक रूप पुरुष वेचित्रय- २१४-२१५ 
पाश शोधन से मुक्ति-- २१५ 

नियतितत्त्व, काल, राग और कलातत्त्व-- २१५-२१७ 

माया तत्त्व-- 
त्रिपुटिका माया-महादेवाष्टक-- ११७-२१८ 
महादेवाष्टकों की स्थिति के विषय में वेमत्य-- २१५ 
तत्त्वविद्‌ साधकों की गति और उनके भेद-- २१०-२२० 

ग्रन्थिरपा माया-- 


अनन्तेश्वर के अधिकार शुद्धाशुद्ध अधिकार, के हेतु, मायाबिल, 
जगद्योनि गुहा, भग, पति के सम्पर्क से क्षोभ, प्रजोत्पत्ति, भ ( पति ) 


के प्रति १ ( गमन करने वाली ) ही माया- २२०-२२३ 
कुड्यों से ढके माया ( भग ) पटल, प्रति भुवन में सदुश स्थिति, 
भेदों को आनन्त्य-- २२३-२२४ 
अद्द्ध्नोतस्‌ वेद्य, अव्यक्त और कला, प्रकृति, कला से वेकारिक 
आनन्त्य, प्राकृतिक कारणता से ओतप्रोत कार्य- र्र५्‌ 

त्रिपुटिका माया के तीनों पुटों के रुद्र, रुद्रों की स्थिति के विषय में 
शास्त्रवेमत्य, अभुवनिका माया- २२६-२३० 
मायातत्त्वाधिपति अनन्त, अनन्त के काय॑, कलादिधरान्त आवरण 
जाल और एक अभिन्न माया- २३१ 


तत्त्वरूपा माया-- 
५ प्रणव रुद्र ८ प्रमाण रुद्र, ऋषि कुल, योनि और वागीशी ज्षक्ति के 
परिवेश, वागीशी तक की साधना-वयात्रा से मुक्ति- र्३२्‌ 
५ 


जि ६६ ) 
दीक्षा से अशुद्ध अध्वा की शुद्धि और अनन्‍्तेश्वर में अधिष्ठिति, 


प्रणव पद्मक और प्रमाणाष्टक के रुद्र और इनका वेशिष्टथ- २१३ 
प्रल्यान्त में इसका संहार, अहर्मुख में सृष्टि, मायान्तराल में वर्तमान 
रुद्"ों की स्थिति- २३४-२३५ 
माया का शक्तिरूप-- २३६ 
दैवीदीक्षा से माया का समुच्छेद, महामाया के ऊपर शुद्धविद्या का 
परिवेश- रर३े७ 
शुद्धविद्या क्षेत्र को वाक्तियाँ और शक्तिमान्‌, मुख्यमन्त्र- २३८ 
शऐदतत्त्व-- 
आठ विद्येश्वर भुवन, अनन्त ही विद्येश्वरों के अवीश्वर, 
अनन्त ही उत्तरोत्तर पूज्य- २३५-२४० 
चक्रवर्त्ती विद्येश्वर, अनन्तेश्वर का ऐड्वर्य- २४१-२४८ 
भव और अभव सर्ग- २४८-२४९ 
रूपावरण के ४ रुद्र और सुक्ष्मावरण की ३ प्रधान वामादि 
शक्तियाँ २५०-२५१ 
सदाशिव तत्त्व-- 


शुद्धावरण, शुद्धावृति, विद्यावृति, बक्त्यावृति, प्रमाणावरण 
तेजस्व्यावरण, मायावरण, 

सुशुद्धावरण, शिवावरण, मोक्षावरण, श्लुवावरण-इच्छाशक्त्या- 
वरण, प्रबुद्धावरण, समयावरण, सौशिवावरण, सौशिवावरण में 
सादाख्य भुवन, सदाक्षिवदेव, सव्यापसव्य में ज्ञान, क्रिया और 
उत्सज्भगामिनी इच्छाशक्ति, इच्छाव्क्ति से प्रेरित सदाशिव द्वारा 
पत्नकृत्य सम्पादन, पदञ्मब्रह्म, छः अद्भू, सकलाद्रष्टक, दश और अष्टादश 
रुद्रों से व्याप्त सुशिव सदाष्िव देव- २५२-२६१ 

विन्द्रावरण -- 

शान्त्यतीत शिव, निवृत्ति, प्रतिष्ठा, विद्या और शास्ता चार 
कलाओं से विभूषित, असंख्य रुद्रों से आवुत-लयाख्यतत्त्व हो विन्‍्दु, 
लयदशा में शिवत्व और विन्दुस्तर से अभिव्यक्ति २६२-२६५ 


( ६७ ) 


निवृत्यादिककाओं की सुक्ष्मता, सकलत्व का उच्चस्तर । 


अदर्शन, स्वर्ण में भू परमाणुओं के अदर्शन का दृष्टान्त- २६५ 
अर्धेन्दु का आवरण-- २६६-२६७ 
निरोधिका--नाद, सौषुम्त मण्डल ब्रह्मबिल क्षेत्र- २६७-२७० 
ऊध्वकुण्डली क्षेत्र, शक्ति, व्यापिनी, समना, दक्तितत्त्व- २७०-२७१ 
शिवतत्त्व- २७२-२७४ 
'शिवतत्त्व के ऊपर समना क्षेत्र-- २७५ 
समना स्थित शिव का पञ्च-क्रियाकारित्व- २७५ 
अनाश्रिततत्त्व ( अनाथशिव ) का प्रेरकत्व- २७६-७७ 


सदाशिवपर्यन्त-प्राकृत सर्ग विनाशोलत्ति संयुक्त व्यापारवान्‌ शिव- २७८ 
सकल भुवन मान और अष्टम 


आह्िक के वाणित विषय क्रम- २७८-र५२ 
आचार्य जयरथ द्वारा अष्टमाह्लिक विवृतिकत्तु त्व स्वीकृति और 
हिन्दी भाष्यकार 'हंस' की मुक्ताचितिचर्चा- रथ४ड 


छू 
नवमसाह्निकम्‌ 


जयरथक्ृत मद्भुलाचरण-- 

तत्त्वाध्वा प्रकाशन की प्रतिज्ञा-- 

समस्त देशाध्वा में अन्वित एक चिद्घन शिवतत्त्व 

“तत्त्व'की तात्त्विकता, धरात्मकता की व्याप्ति का उदाहरण, 
अप्‌ तत्त्व की व्यापकता का निर्देश, “तत्त्व'की परिभाषा, 
देह और भुवन आदि में तत्त्व भाव का खण्डन-- 


तत्वों के कार्य-का रण-भाव का उपस्थापन-- 
सर्वंभावकर्तृत्व सम्पन्न एकमात्र शिव, 


अस्वतन्त्र के कतृत्व का निरास-- 

चिह्रपुष्परमेश्वर शिव का धर्म, स्वतन्त्रता 
स्वतन्त्र और जड ( परतन्त्र ) का परस्पर विरोध 
जाड्य की परिभाषा, कतुत्व के बिना कारणत्व असंभव 
कतुत्व-कारणत्व तादात्म्य, बीजाडूरादिभाव में 
भावात्मक कार्य कारणभाव-- 


पुष्ठसंख्याः 


२५५ 
२९६ 


२९५७-३० २ 
३०२-३०४ 


३०४-३११ 


३१२-३१३ 
३१३-२१५ 


२३१५-रेरे४ 


भाव का स्वभाव--धर्मालड्भार, बौद्ध और व्याकरण दर्शन के दृष्टिकोण, 
स्वरूपसंन्निविष्टविशेष का अभ्युपगम, कार्यंकारणभाव में परापर दृष्टि का 
नियामक ज्ञातेय, पौवापयं, अग्निधूम, घट-पट बीजाड्धूर और क्रत्तिका- 
रोहिष्युदय के उदाहरणों के आधार पर कार्यकारण भाव का निरूपण, 
नक्षत्रचक्त और घटी यन्त्र की युगपद्‌ क्रमक गतिशीलता का प्रसर्ज 
स्वरूपसन्निविष्टविशेष का प्रकल्पन, त्रेकाल्यपरीक्षा की दृष्टि, अन्यो- 
न्यानुषद्धितात्मिका और अनुसन्धानरूपा द्विविधा अपेक्षा, कार्यकारणभाद 


आओ, 


ओे इसकी उपयोगिता, अपेक्षा में | जड में इस आभि- 
आुख्य का अभाव, स्वरूप संन्निविष्ट किसी ज्ञातेय के विना कार्यकारण 
आव अनुपपन्न 


कार्यकारण भाव के शाख्रोय दृष्टिकोण-- ३२४-३२५ 


ज्ञातेय के सम्बन्ध में नयी जिज्ञासा, पूर्व॑ंसत्ता से परसत्ता का अपूर्व- 
तप्रा आविर्भाव, भविष्य और वत्तं्रान का असामर्थ्य, लब्धसत्ताक पदार्थों 
का समान कालत्व, पौर्वापयंमात्र का ही कार्यकारण में ज्ञातेय (सम्बन्ध) 
आव, सम की परिभाषा, पूर्वस्व और परत्व का विचार, दोनों में--स्वभाव 
के अतिरिक्त भाव या अनतिरिक्त भाव, धर्मालद्लार का दृष्टिकोण, 
अभ्युच्चय बुद्धिनिर््राह्मत्व, अग्निस्व में न केवल अग्नित्व अपितु कारणत्व 
की प्रतिष्ठा, इसी तरह धूम में न केवल धूमत्व अपितु कार्यत्व भी प्रतिष्ठित, 
विकल्प के दौरात्म्य और स्वात्मशिल्पनेपुण्य पर व्यंग्य, कार्यत्व और 
कारणल्व में अर्थातिदय्य का अभाव, आकारशून्य अर्थ और अवेद्यवेदन 
असंभव, अग्न्याकार और धूमकारणता के आकार में अन्तर, अन्त्या- 
वस्थाप्राप्त अग्नि से धूमाभाव, क्षणिकत्व का दृष्टिकोण, भास्वराद्याकारत्व 
ही भग्निस्थ और धूमानुविहितान्वयव्यतिरेकल्व॒कारणत्व, इसी तरह 
बाण्डुराद्याकारत्व ही धूमत्व ओर अग्ल्यन्वयव्यतिरेकानुविधायिल्व ही 
कार्यत्व. कार्यकारण भाव से सम्मत भावद्वय का विशरासुत्व, कार्यकारण- 
सम्बन्धी नये दृष्टिकोण, कर्तृकमंभावसतत्त्व कार्यका रणभाव-- ३२५-२३१ 


कारण ही कार्य रूप में परिणत होता है--इसकी नई प्रस्थापना, 
अतत्स्वभाववान्‌ तत्स्वभाववान्‌ नहीं हो सकता ! इस न्याय से निषेध, 
सत्काय॑वादी दृष्टिकोण के अनुसार बीजाद्भुर उदाहरण की व्याख्या एक 
ही वस्तु, क्रमविचित्र स्वभाव का सिद्धान्त, बीज की ही अद्भुर रूप से 
अवस्थिति और अभिव्यक्ति, अतत्स्वभाववान्‌ का तत्स्वभाववानर्‌ होने में 
विप्रतिपत्ति - ३३२ 
बीज से अद्भूर का चित्राकार संस्फुरण-- ३३ 
जड में अन्योन्य विरुद्धाकार रूपान्तरण असम्भव, 
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क्रम से चित्राकार अभिव्यक्ति सम्भव, क्रमचित्रवाद, 

क्रम में वस्तुस्वरूप के आतिशय्य का कारण 

संविद्‌ू-स्वातन्त्रय-- ३४-३३७ 
उपलब्ध के सन्दभ॑ में क्रम एवं स्वभाव का विश्लेषण, 

स्वभाव के स्वरूप से अधिक न होने पर क्रम स्वभाव 

से स्वतन्त्र आभास को देखकर सर्वकर्तुत्व सम्पन्न 


परमेश्वर की ही एक मात्र प्रमातृता का निरूपण-- ३३८ 
भगवत्कतृंकमंविशेष रूप से अवभासन के आधार 

पर कार्यकारण भाव विचार -- ३३८ 

बौद्ध और शैव मतवाद का बिश्लेषण-- ३३९-३४६ 

सामग्रीवाद-- ३४७-३४९, 

शैवसर्वक्त्‌ त्ववाद-- ३५०-३५२ 

कार्यकारणभाव वेचित्र्य-- ३५२ 
शास्त्रीय वेचित्रथ के दुष्टान्त -- 

(अ) रौरव संग्रह ३५३ 

(आ) वृहस्पति पादाचार्य 

(इ) मालिनी विजयोत्तरतन्त्र ३५४ 
लौकिक वेचित्रय-- 

(अ। गोमयकीट 

(आ) संकल्प 

(इ) द्रव्य-मणि मन्त्रौषध प्रभाव ३५५ 

आभासमात्र कार्यकारणभाव-- ३५६-३५७ 

स्वरूप और क्रम की विभिन्‍न स्थितियों पर विचार-- ३५७-३६० 

कार्यकारणभाव में श्रीपूव॑ंशास्र को प्रामाणिकता-- ३६१-२४६४ 

शेव आभासवाद में चिदानन्देषणाज्ञानक्रिया प्रविभाग-- ३६४-३६८ 


शिव के परम रूप में भेद की मान्यता से भी उसके 
अनवच्छिन्न परप्रकाशात्मक स्वरूप में विकार असंभव -- ३६५९. 
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“अनेकत्र एक रूप का अनुगम ही “तत्त्व! है' 


इस सिद्धान्त कीप्रस्थापना-- ै। 
तत्त्व-विइ्लेषण के सन्दर्भ में निवृत्ति के अधिपति ब्रह्मा के तत्त्व 

भाव का निरास, विष्णु, हर, ईशान सुशिव भो तत्त्व रूप से 

अमान्य, सदाशिव आदि की तत्त्व रूप में मान्यता, पृथिव्यधिपति 

नरेश की भी तत्त्वभाव प्राप्ति रूपी विप्रतिपत्ति - ३७२-३७२े 


शुद्ध अध्वा - ३७३-३२७५ 
(अ) शिव, शक्ति सदाशिव, ईइवर और सद्दिद्या छूप तत्त्व पशञ्मक 
(आ) शिवेच्छा हो मेदमयता का अवभास करने वालो कर्त्री शक्ति, 

भशुद्ध अध्वा-- ३७५-३७७ 
(अ) अबुद्ध अध्वा के कर्त्ता अघोरेश (अनन्त) 
(आ) सितेतर सुष्टि का प्रवर्त्तन 
(इ) कला से क्षिति पर्यन्त इसकी सीमा 
(ई) ईइवर की इच्छा से क्षुब्ध भोग लोकिक संकुचित 


आत्मवर्ग को भोगवाद में बाँटना-सितेतर सृष्टि का उद्देवय, 
लोलिका 


मल-- ३७७-३८८ 
पुृथक्‌ तत्त्वभाव का निषेध ३७७ 
राग ३७८-२७५ 
मल ३७०९-२८ १ 
व्यतिरिक्त स्वातन्त्रय का असदुभाव ३८१-रे८२ 
अबुद्धि डे८र 
मल की अमुक्तगा रोदूघ्री शक्ति रे८रे 
मल का आवारक भाव, आवार्य में अन्तर का 
अभाव, शिवदृष्टि ३८३-३८८ 


मल का खरूपध्वंसक स्वभाव रे८८ 


हि 
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धमं ओर धर्मी का दृष्टिकोण-- ३८८-३९१ 
(अ) न्याय दरशंन का सिद्धान्त 
(भा) त्रिकदर्शन की मान्यता 
ज्ञान का स्वरूप और मल ३९१-३९९ 
(अ) अणुवर्ग और सर्वज्ञत्व 
(आ) आवारक मल का ज्ञेय स्वरूपत्व 
(इ) ज्ञातृस्वभाववानु ज्ञान 
(ई) चेतन आत्मा, अचेतन मल 
(उ) जड के कतृत्व का अभाव 
(ऊ) स्वरूपस्वातन्त्रयका चमत्कार और मल 
(ए) मल का प्रेयं भाव 
(ऐ) मल के अन्वर्थ॑ पर्याय 
(ओ) भव दोष 
संसार कारण-संसाराद्भूर कर्म-- ३९९ 
कमंज भूतवेचित्र्य 
नेष्कर्म्य दर्शन-- ४००-४०१ 
सांख्य--योग--पाथरात्र आदि के दृष्टिकोण 
विज्ञानकेवली-- ४०२-४०८ 
(अ) परिभाषा 
(आ) मन्‍्त्रमहेश्वरत्व की उपलब्धि 
(इ' विज्ञानाकल में मात्र आणवमल काय॑ मरू का अभाव ४०४-४०५ 
(ई) विज्ञानकेवली, मन्त्र, मन्त्रेश्वर और मन्त्र महेशव र 
दशायें तथा उनमें मल की दिध्वंसिषा के बाद 
दिध्वंसिषुता, ध्वंस-मानता तथा ध्वस्तता की अवस्थायें 


(उ) सुषुप्त और तुयंत्व ४०४-४०८ 
कर्महेतुत्व और मल-- ४०८-४१० 
(अ) खिलीभूतस्वशक्तिक मल 


(आ) क्रियात्मक कम॑ और मल 
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/(इ) आत्म संकोच रूप मल 


(६) भेदरूपा व्यवस्थिति ४०८-४०९ 
(उ) कर्मकारण मल ४१० 
(विज्ञानकलता और मल-- ४११-४२७ 
स्व में अकरतृत्व का भाव ४११ 
सादि और अनादि संस्कार ४१२ 
संकोच में भी कमंफल के अभावानुसंधान की प्रक्रिग्रा ४१३ 
फलमैदाभिसन्धि,(अनाश्रित) फलत्यागकृत विशिष्ट फल 
अनुसंधानानुप्राणिता कम व्यवस्था ४४१३-९९ 
'अकल' की परिभाषा, कर्मफल व्यवस्था में विसंस्थुलत्व की 
सम्भावना और उसका“समाधान ४२० 
अभिसन्धिसंवित्ति, अनभिसंहिति, पराभिसन्धिविच्छेद और 
कर्मफल ४२१-४२३ 
सुख के प्रति या सुख हेतु के प्रति सामान्याभिसन्धि, 
दुःख के प्रति इसका अभाव ४र३-४२४ 
विज्ञानाकल क्री कर्मसंक्रिया का सर्ववा अभाव डर४ 
विज्ञानकल में कार्ममल योग का अभाव, शिवावेश 
के कारण कर्माधीत-बृत्तित्तत का अभाव ४२४-४२५ 


मल -( अज्ञान ) ही संसाराह्भधुरकारण श्रीपूर्वद्ास्त्र 
-की कर्म सूत्र व्यवस्था, सामग्रीवाद, फल हेतुता रूप योग्यता 
( फलानन्तर्य भाविता ) ४२६-४२७ 
कर्मवेचित्रय-- 


कार्य से पूर्व हेतु में पारम्पर्य दृष्टि, अदृष्ट रूप हेत्वन्तर दर्शन और 
सुख दुःखादि फल, दृष्टवदृष्ट कल्पना प्रसादरीक्ष्यादि कर्म हेतु, अन्यदेह- 
स्थ कम, अन्यदेहस्थ फल, कर्मफल-वेचित््यवाद, कृताकृतकर्मा 
-नुसन्धास, जन्मान्तरोपात्त कर्मानुसन्धान, प्राच्य अकम्पता ४२७-४र२ 
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कर्मफल-- ४२३-४३७ 
फलोन्मुख्य, निरोध के उपाय, फलपाक में अनुन्मुख रहने की ॥ 

साधना, जात्यायुष्प्रद आरब्धकायं से फल निरोध प्राय: असम्भव 

कर्मध्वंसविमश-- ४३५-४३९. 
अन्य, अद्यग और पुरातन कर्मों की फलप्रदान योग्यता का 

निवारण शक्य, कमंध्वंसतानुसन्धान, मोह मुग्ध जीव के क्ृताकृत 

कर्म, ज्ञान द्वारा प्रदग्ध कर्म जाल--श्रीपरशास्त्र का प्रमाण 

देहसंवित्तादात्म्य-- ४२३९-४४० | 
देह सवित्‌ तादात्म्य, संविन्निष्ठ साधक के देह सिद्ध कर्मप्रदाह, ऐ 

देहैक्यवासना का परित्याग, विश्वात्मा-स्थिति, '“यतुकरोपि' 

श्रीम:ड्भ गवद्गीतोक्त ( ९२७ ) दृशान्त रूप प्रमाण 

प्रलयाकल और कार्ममलू-- डडरे>४४४ 
कार्ममल का प्रभाव और परिणाम, माया गर्भ में इनका 

अवस्थान, कर्म-वासनात्मक संस्कारों के प्रबुद्ध कमंवेचित्र्य के 

कारण संसृति चक्र में बारम्बार संसरण, भावना की दृढ़ता से 

प्रलय प्रलीनता का अभिशाप, भावना-पाक की शुभ्रता से मन्त्रत्व 

की प्राप्ति, कामंमल का मूल कारण आणवमल 

आणवमलछ-- च्््ि ४४-४५० 
आणवमल का सामथ्य॑, अज्ञानरहित अणु की कल्पना असम्भव, 

ईइवरेच्छा और क्षोभ, भोग लोलिका, आणवदशा में अवस्थिति, 

जड़ और चिदधिष्ठान, अणु और. प्रकाशात्मा महेश्वर का 

ऐकात्म्य, अणु के पारिभाषिक पर्याय, अणु का चिदचिद्रपता का 

विश्लेषण, भोगेच्छा, भोगेच्छु के उपकार के लिये मन्त्र महेश्वर 

द्वारा विचित्र संसार का निर्माण 


माया +- ४५०-४५४ 


दिव्य परमेश्वर को अव्यतिरेकिणी शक्ति माया, भेदावभासकी 
स्वतन्त्रता, मार्याकाय॑ ही विश्व, गर्भीकृतानल्तभाविविभासा परा निशा, 
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माया का जडल्व, विश्वहेतुस्वात्‌ व्यापिनी सूक्ष्मा, नित्या एका और मूल- 

कारण माया, अभिन्न से अभिन्‍न अभिन्‍न रूप न्याय 

मूलकारण की मान्यता में वेमत्य [त्रिक दृष्टि, सांख्य दृष्टि]. ४५४०४५८ 
परार्थानुमान के पश्नावयव प्रयोग से माया के मूल कारणत्व की 

सिद्धि,तत्त्वरूपा और ग्रन्थिरूपा माया के दो भेद, माया से अन्य तत्त्वों 

की निष्पत्ति की भूमिका 

कला+- ४५८-४५९ 


निरुद्धशक्ति शिव की किचिद्‌ उद्वलनात्मिका और जीव को अधः 
प्रक्षिप्त करने वाली क्षेप्त्री शक्ति ही कला, मेदरूपता के कारण जडा, 
पृथक्‌ अवस्थान के कारण कार्यरूपा, कला की उपादान कारण माया 
पृथक्‌ भान में भागासिद्धहेतुत्व का शास्त्रार्थ-- ४६०-४९४ 
संकल्प और बाह्य उभयत्र भासमात्त घट का दुष्टान्त, श्रद्ावयव 
प्रयोग, सारा बाह्यावभास परमात्मा से ओतप्रोत, विशेषाभिषेय न्याय के 
सन्दर्भ में केवलान्दयी हेतु को चर्चा, अन्वय व्यतिरेक दुष्टान्त, केवलान्वयो 
अनुमान से प्रतिज्ञा, हेतु और उदाहरण के प्रयोग, असिद्ध विरुद्ध और 
अनेकान्तिक हेतुता के सन्दर्भ में ख पुष्प का उदाहरण, पश्चावयतर प्रयोग 
से उसका समर्थन 
अस्यन्ताभाव विमर्शै-- ४५६५-४४ 
संवित्‌ शक्ति में 'नास्ति! विषयाभाव, नास्ति शक्ति विषय ही अत्यन्ता- 
भाव, भूतल में घट नहीं है--इस अत्यन्ताभाव को तरह चिदंश युक्त 
विश्व में अत्यन्ताभाव का अभाव, 


देह और भुवन-- ४६६-४९८ 
संकल्प्यत्व और बहिर्देहस्व, सुशिव पर्यन्ता भुवन पद्धति 

पुर और देश-- ४६५ 
अनेकानेक तत्त्वों के पुर और देश, अणुओं द्वारा भोग्य 

सुष्टि का सन्दर्भ-- ४६०-४७२ 


क्षुब्ध माया द्वारा विद्वोत्पत्ति, दण्ड से आहत आमलकी का उदाहरण, 


हि ७६ ) 
उत्पत्ति में पोर्वापयं और कार्य कारण भाव, प्रतिशास्त्र कार्य कारण 
भाव सम्बन्धी वेमत्य और मालित्ती विजयोत्तर तन्त्र की दृष्टि 
कलादिवसुधान्त प्रसार वेशिष्टय-- ४७२-४७६ 


प्रत्यात्म भिन्‍्न भाव, सुख और दुःख भादि द्वन्द्भ, जनन 
मरणा धर्मा अनपवर्ग, भोग साधन संहृति को स्थिति में भी सुख 
-दुःखादि भेदवाद का प्रवरत्त॑न, प्रत्यात्मभिन्नता में भी कलादि 
क्षित्यन्ता सृष्टि में एकल्व, नृत्तगीतादिवादन का दृष्टान्त और 
ईद्वरेच्छावश ऐक्य भाव 


“कलादिसवंभाव शुद्धत्व-- ४७६४-७७ 


धक्तिपात पवित्रित साधक्र और कलादि का भोग साधन रूपत्व, 
जुद्धा कला द्वारा विद्वमोचक अर्चन-ध्यानादि कमं-संप्रसव 


राग विद्या काल नियति आदि के शुद्ध कम॑ - ४9७ 
(अ) राग द्वारा भगवान्‌ में अभिष्वज्ध 
(आ) विद्या से भगद्विषयक विवेक 
(इ) काल द्वारा भगवद्विषयक उपदेशों के आकलन 
(ई) नियति से भगवानु के आराधन आदि का नियमत 
(उ) अन्य प्रकृत्यादितत्त्वों का भगवदानुकल्य प्रवर्तन 
(ऊ) मानस्तुति नाम प्रमाण स्तोत्र में श्रीमान्‌ श्रीविद्याधिपति 
गुरुवर्य द्वारा समर्थन 
कलादि तत्त्वों का उत्पत्ति, का सन्दर्भ-- ४७८-४७९, 


माया से कला की उत्पत्ति, कला की परिभाषा, चिन्मय शिव 
से अणु को भेद के आवरण में डालने वाली शक्ति, शिव की सुषृप्ति 
और अदृव्क्रियत्व रूप परिणाम 


कला--- ४७९- ४९७ 


अणु द्वारा कला के आलिज़ून का सुपरिणाम सद्यो 
निर्वाणदीक्षा में कला द्वारा किचित्‌ कत्तृत्वादि फल का अप्रसव 


] ७७ ) 
बीज से खाद, पानो, तेज और मिट्टी के संयोग से अंकुर 


की तरह कलादि पुंयोग से सृष्टि रूपी कार्य का प्रसव - ४८६- 
तन्तु संयोग जनित पट में प्रत्येक तन्‍्तु उपादान, तद्बतु 

मायाणु संयोगाजा कला के उपादान कारण की समीक्षा-- ४८१-४८३ 
अनन्तेश्वर की शक्ति से संप्रेरित जडा कला द्वारा चेतन्य 

का उपोद्लनत-- ४८४ 
कला द्वारा किचित्कत्तुत्व का अग्रसारण संभव, ईइवर 

द्वारा किचित्कर्तृत्व का उपोद्वलत्त असम्भव-- ४८४-४८५ 


कला के कर्मत्व और करणत्व का परामर्श, कर्त प्रयोज्यत्व 
विशिष्ट कलाप्रयोजक व्यापार निष्ठ प्रयोज्य न्याय का योजन, 


प्रयोजिका कर्त्री कला, भोगकर्त्ता, अगु-- ४८५ ४८७ 
पुरुष और कला दोनों कै कर्तृकारकत्व में विवेक का नियामक 
महत्त्व, आन्तर ज्ञान, विज्ञानाकलत्व की उपलब्धि-- ४८७-४८८ 


प्रकृति पुरुष विवेक ज्ञान से सर्वकर्मक्षय सम्भव, मायाकला 
पुंविवेक का उसके समक्ष महत्त्व, पुंबिवेक की प्रत्यक्ष निमित्त कला, 
सांख्य दृष्टि से विवेक का परिणाम, त्रिक दृष्टि से कला पुंवेक द्वारा 
माया से अध: संसरण अवरुद्ध, विज्ञानाकल पद सुरक्षित-- ४८९-४९,० 
मायोध्व॑ संसरण से शिवत्व की उपलब्धि, ऐड्वर शक्तिपात 
का महत्त्व, प्रकृति पुरुष विवेक, माया कला पुरुष विवेक और 
मलराहित्य को तोन भूमिकाओं में ही ऐड्वर शक्तिपात सम्भव, 


शक्तिपात से मुक्ति (संवित्तादात्म्य)- ४९१-४५२ 
माया और कला के स्तरीय भेद के आधार, मतज्भशास्त्रीय 

दृष्टि ४९२-४९४ 

विद्यातत््व-- ४९४-५० २ 


किचिदु रूप विशिष्ट कत्तृत्व के ज्ञान का आधार, किचिज्‌ 
ज्ञस्व प्रदायक विद्यातत्त्व, बुद्धि के व्यापार की द्रष्टी विद्या, गुण- 
संकीर्ण बुद्धि के सन्दर्भ में सांख्य दृष्टि-- ४०४-५०१ 


लि (६ ७८ ) द 


अभेद भूमि में भेदानुसन्धान, विद्यारूपी करण से वेचद्य का दर्शन, 
वुद्धि दपंण में वेद्य का प्रतिबिम्ब और इनका बुद्धिगत प्रकल्पन-- _५०१-५०२ | 
रागतत्त्व-- ५०३-५०५ | 


विद्याकला प्रदत्त किचित्त्व का अर्थ॑ अपूर्णत्वमात्र, वेद्य में 
आसक्ति ओर उपरंजकता का कारण राग तत्त्व, राग और । 
अवेराग्य का अन्तर, विरक्ति में भो राग का सूक्ष्मावस्थान - 
काल तत्त्व ५०५-५०६ 
तुदि, क्षण आदि भेदों से कत्तुत्व आकलन, काल धर्म, | 
कार्यावच्छेदक करत्तृत्व 
निय त तत्त्व-- ५०७ द 
कारण से काय॑ की नियन्त्रिका, नियामिका नियति, पुदूगल 
को कम में नियोजित करनेवाला तत्त्व नियति तत्त्व 
तत्त्वों के मूल ५०७-५१२ 
कला की आदि कारण माया, विद्या, काल, राग और नियति 
रूप चतुष्टयतत्व कला के ही काय॑, तत्त्वों के भोक्‍्तृत्व और भोग्यत्व 


का विश्लेषण 
॥॥। घट्कज्चुक विमर्श-- ५१२ 
कञ्चुक रूपी पाश में बद्ध जीव ही पशु (मितात्मा अणु) 
अणुस्व-- ५१३-५१७ 
) देह और पुर्यष्टकादि वेद्यों में वेदन भाव का उल्लास, सांख्य 


का २५ वाँ पुरुषतत्त्व हो अणु, सांख्य, श्रोपूर्व शास्त्र, स्वच्छन्द तन्‍्त्र 
और मृगेन्द्रागमों के दृष्टकोण, आवरण और अशुद्धि, अन्य रहने 


पर भी अनन्यरूपता का उल्लास- ५१३-५१४ 
। त्रिविध कज्चुक, त्रिबद्ध चित्कलायोग्यस्व-- ५११४-६७ 
। /चिति के उभयरूप-- ५१७ 
। १--स्वच्छ चिति 
|! २-त्रिविधकंचुकों से कंचुकित चिति 
| 


हु ४ ) 


मल और कला का अन्तर-- 
विनियोग, अणु के मायोय भोगौन्‍्मुख्य का क्रमिक चित्रण, मल 
को _कम्बुकव॒तु और कलादि की तुषवत्‌ स्थिति 
किचित्कत्तुत्व विमर्श-- 
किचित्कत्तुत्व में कत्त्‌त्व विशेष्य ओर किचित्व विशेषण 
भाग, विशेषण भाग की प्रसू कला, भोक्ता और भोग्य का साथ 
ही प्रसव, भोक्‍तु भोग्यत्व की प्रढीनता में संसार का प्रलूय 
तत्वों की क्रमिक उत्पत्ति के सन्दर्भ-- 
क्रम और क्रमविपर्यय उभय की संगति-- 
गुणों की साम्यावस्थामयो प्रकृति के सन्दर्भ-- 
सांख्य दृष्टि और अनुत्तर मन्तव्य 
प्रकृति में क्षोम और बुद्धि की करणरूपता - 
ईइवरेच्छा, प्रकृति क्षोभमक स्वतन्त्रेश, प्राकृतिक गुण सत्त्व, 
रजस और तमस्‌ से बुद्धि का प्रसव, बुद्धि में विषयों के प्रतिबिम्ब, 
वक्षद्वा रक और अतदु द्वारक प्रतिबिम्ब, बुद्धि को वृत्ति और बोध 


अहंकार की कारण बुद्धि-- 

अहंकार बोध और इसके संरम्भ, अहंकार संरम्भ से पाँच 
ञआ्राणों को उत्पत्ति, बुद्धिका्य अहंकार और शुद्ध अहंकारके 
स्वरूपवैशिष्टथ, अहंकार का करण स्कन्ध, तीन प्रकार के प्रकृति 
स्कन्ध 
मन और ज्ञानेन्द्रियों की उत्पत्ति-- 

सत्त्व प्रधान अहंकार से मन और ज्ञानेन्द्रिय वर्ग का 
प्रसव, नियतविषयक अक्षवर्ग और अनियत सर्वविषयक मन, 
अहंकार का सर्वतन्मात्र कत्त्‌त्व 
अन्त:करण-- 


५१७-५१५९५ 


५१९-५२२ 


5६९५-५२ 


५२६-५३० 


५२३५-५३८ 


५३८-५४० 


५४०-५४४ 


मन, बुद्धि और अहंकार, प्राण के अन्त:करणत्व का खण्डन, 


अवसाय, अभिमान और कल्पना खूपा क्रियायें 


हट ५४४-५४५: 
साँख्य दृष्टि, पश्चावयव प्रयोग के निकष से अनुत्तर दृष्टिकोण का 
समर्थन 

चित्र्य-- ५४५-४- 
दब्द तन्मात्र विशिष्ट अहुंकृति श्रोत्र में करण, गन्ध तल्मात्र 
विशिष्ट अहंकृति प्राण में करण, इसी तरह अन्य इन्द्रियों का नियत 


विषयत्व 


इन्द्रियों के भौतिकत्व का निषेघ-- 26: 
भोग कारिका की दृष्टि 
ज्ञानेन्द्रियों की आहंकारिकता को दृष्टि-- हा 


करण की परिभाषा - भशुद्ध विद्या आदि की क्रमिक करणता ! 
अत्यन्त व्यक्तिरिक्त वस्तु का करणत्व 'कुठार से काटता है' इस दुष्टान्त 
में कुठार करण, ज्ञप्ति में सामान्य करणस्व और अशुद्धविद्या, कृति में 


कला का सामान्य करणल, करणत्व की प्रयोजिका कत्तु ता ५४०-५५४ 
अन्ध और पहुुं के सन्दर्भ में करणत्व का विवेचल-- ५५४-५५५ 
राजस अहद्धार से कर्मेन्द्रियों का उल्लास और इनका क्षेत्र 

बुद्धि द्वारा करण को अनवरत अपेक्षा-- ५५५-५६० 
ग्रहण और आदान में भी करण अपेक्षित, करण पूर्वा क्रिया-- ५६१-५९७ 

पाँच कर्मेन्द्रियाँ और पश्चकर्मानुसन्धान-- ५६७-५७२ 


कर्मातुसन्धान भेद विमशं, संक्षेपत: उक्त कार्य वृत्ति, कर्त्तव्यचक्र, 

बुत्तिसांकर्य और परिणाम 

तामस अहंकार-- ५७२-५८० 
तामस अहंकार से तन्मात्राओं का उल्लास, राजस, तामस 

अहद्ूारों के सम्बन्ध में घास्त्रोय वेमत्य 

मन की अस्तर्योजनात्मक शक्ति- ५८०-५८४ 
वाक्य प्रयोग के मानसिक व्यापार, क्रियाथ॑ बोध, 

मातृव्यापारात्मिका क्रिया, श्री प्रत्यभिज्ञाकार का दृष्टिकोण, 

ग्राह्योपक्रमवाद 


सन्मात्रवर्ग -- 
गन्ध-- हो 
रसादि-- ५८५-५८६ि 

पडञ्चमहाभूतवर्ग - ५८६-५९%२ 
नभ, वायु, अग्नि, जल और भू:-- 

उपायभेद और क्रमाक्रम विभाग-- ५९२-५९७ 


धर्मातिरिक्त धर्मी के अस्तित्व का विचार, क्रम व्यक्ति और 
बुद्धिमेद, क्षिति के पाकज, अपाकज रूप 


शब्द और स्पर्श की गुणवत्ता के सन्दर्भ में काणाद मतवाद 


की समीक्षा, आनुत्तर समाधान-- ५०७-६०५ 

तत्त्व वर्ग का व्याप्यव्यॉपक भाव-- ६०५-६०८ 
ऊर्ध्व बाब्द का तात्पर्यार्थ, मालिनी विजयोत्तर तल्त्र की दृष्टि, 

व्याप्तुता, व्याप्तृतामयी भू:-- ६०९ 
जल आदि तत्त्वों का पार्यन्तिक रूप, चिद्वमंता के उत्तरोत्तर 

उत्कष॑ की दृष्टि-- ६१० 
अनुत्तर प्रक्रिया का सन्दर्भ, तत्व स्वरूप के प्रकाशन का 

निर्वचन-- ६११ 

आक्लिक समाप्ति-- ६१२ 


तु 
श्रीराजानकजयरथाचार्यक्ृृतविवेकव्याख्यया विभूषितः 
डॉ० परमहंसमिश्रकृत-नो र-क्षो र-विवेक-हिन्दी भाष्यसंवलितः 


श्रीतन्त्रालोक: 


[ तृतीयों भागः | 


डे 


श्रीमन्‍्महामाहेंश्वराचार्याभिनवगुप्तपादवि रचितस्य 
श्रीमदाचायंजयरथकृत विवेकाख्यव्यास्योपेतस्य 
डॉ परमहंसमिश्रक्ृतनी र-क्षो र-विवेक- 
हिन्दी भाष्यसंवलितस्य 


श्रीतन्त्रालोकस्य 


अष्टममाह्विकम्‌ 


जयकीतिरयं॑ जयताज्जगदम्भोज॑ विभक्तभुवनदलम्‌ । 
रविरिव विकासयति यश्चिदेकनालाश्रयत्वेन ॥ 
इदानीं द्वितीयार्धेन देशाध्वन: स्वरूप संगिरितुमुपक्रमते 
देशाध्वनोध्प्प्ण समासविकासयोगात्‌ । 
सख्भीयते विधिरयं शिवशास्त्रदृष्टः ॥ १ ॥ 


श्रीमन्महामहेश्वराचार्या भिनवगुप्तपादाचार्यंविरचित 
श्रीराजानक जयरथकृतविवेकाभिख्यव्याब्योपेत 
डॉ० परमहंसमिश्रकृतनीर क्षो रबिवेक 
हिन्दी भाष्यसंवलित 


श्रीतन्त्रालोक 


का 

| अष्टम आह्िक 

| विश्व-कमल, कुल भुवन-दलू, अनुकल चित्मय नाल। 
विकसित करते रवि सदृश, शिव जयकीत्ति कुलाल॥ 


सप्तम आह्विक के अन्तिम इलोक की द्वितीय अर्धाली से भद्वितीय 
देशाध्वप्रकाशन नामक इस आहक्िक की अवतारणा कर रहे हैं-- 


ह्ड अष्टममाह्लिकम्‌ [ इलो० २ 


नन्ववान्तराणां प्रमेयाणामनन्तानां प्रतिपाद्यत्वेषपि कथमिह अस्यैव 
“निर्देश:, इत्याशडक्याह 
विचारितो5यं कालाध्वा क्रियाशक्तिमयः प्रभो: । 
मूर्तिवैचित्रयजस्तज्जो. वेशाध्वाथ तिरूप्यते ॥ २ ॥ 
“अथ' इत्यानस्तर्ये । तत्पदमन्त्रवर्णात्मना त्रिप्रकार: कालाध्वा विचारितः, 
इति तदानन्तयेण युक्‍तं देश्ाध्वनोः्प्यत्र निरूपणसू, इत्यत एवं क्रमेण 
भुवनतत्त्वकलाप्रतिपादक॑वद्ष्यमाणमाह्लिकचतुष्टयम््‌ | तज्ज' इति तस्मात्‌ 
प्रभोरेव जात: स एवं तथा तथा बहिः स्फुरति इत्यर्थ: | यदाहुः 
“आश्यानं चिद्रसस्यौधघं साकारत्वसुपागतम्‌ | 
जगद्गूपतया बन्दे प्रत्यक्ष भेरव॑ वषुः॥ इति ॥२॥ 


ननु यद्येव॑ षड्विधोषपि अयमध्वा किचिदेकरूपातु तस्मादतिरिक्तो न 
वा ? इत्याशड्क्याह 


शैव शास्त्रों की मान्यताओं के अनुकूल समास-व्यास पद्धति को प्रक्रिया 
क अपनाकर देश्ाध्वा को विधियों का वर्णन यहाँ किया जा रहा है ॥ १॥ 


देशाध्वा--जिज्ञासु की शद्भुम हैं कि प्रमेय अनन्त हैं। वे सभी प्रति- 
यादन के योग्य हैं। ऐसी स्थिति में केवल देशाध्वा का ही“नाम निर्देश पूर्वक 
प्रवत्तेन क्यों ? इसी का उत्तर दे रहे हैं-- 


सर्वात्मा सर्व॑ समर्थ प्रभु की क्रिया शक्ति का प्रतीक कालाध्वा है। 
यूव॑ प्रकरण में मन्त्र, पद और वर्ण के क्रम से उसका प्रतिपादन किया जा चुका 
है। इसके बाद शिव के बाहरस्फुरित मूर्ति वेचित्रय का क्रम आता है। मूर्ति 
का यह वैेचित्र्य ही देशाध्वा है। इस सम्बन्ध में आगमिक दृष्टिकोण प्रस्तुत कर 
रहे हैं-- 

“पंचिति शक्ति का अमृत, आनन्द के उल्लास से विस्तार भ्राप्त करता 
है । उसी समय यह पीयूष राशि घन होकर आकार ग्रहण कर लेती है । यही 
जगत्‌ है । यह भैरव परमशिव का ही प्रत्यक्ष शरीर है” ॥ २॥ 


प्रइन उपस्थित होता है कि क्या ६ प्रकार के सभी अध्वा प्राय: शिव 
डरीर रूप ही हैं? ये उससे अतिरिक्त हैं या नहीं ? इसी का उत्तर दे रहे हैं-- 


इलो० ३-४ ] अष्टममाह्विकम्‌ ई 


अध्वा समस्त एवायं चिन्मात्रे संप्रतिष्ठितः । 

यत्तत्र नहि विश्वान्त॑ तन्नमः कुसुमायते ॥ ३ ॥ 

संग्रतिष्ठि।' इति तदनतिरिक्त इत्यर्थ:। अत्र व्यतिरेकमुखेन द्वितोयाध॑ 
हेतु: । 'नभः कुसुमायत' इति न किचित्‌ स्यादिति यावत्‌ ॥ ३॥ 

ननु यदि नाम संविदनतिरिक्त एवायमध्वा, तत्‌ कथं सर्वत्र बहिभेदेन 
भायात्‌ ? इत्याशड्क्याह 


संविवृद्वारेण तत्सूष्टे शून्ये धियि मरुत्सु च। 

नाडीचक्रान चक्रेषु बहिर्देहिः्ष्वसंस्थिति: ॥ ४ ॥ 

संविदेव हि स्वस्वातन्त्र्यात्‌ स्व॑ स्वरूप॑ गोपयित्वा स्वसमुल्लासिते 
शूल्यप्राणबुद्धिदेहात्मनि प्रम्नातरि, बहिः प्रमेये च अनतिरिक्तत्वेः्प्यतिरिक्तमिव 
पड्विधमपि अध्वानमवभासयति--इत्युक्तं 'संविद्द्वारेण तत्सूष्टे शून्यादावध्व- 
संस्थितिः इति। "ताडीचक्रानुचक्रे' इति मरुत्सामानाधिकरण्येन 
योज्यम्‌ ॥ ४॥ 


यह सारा का सारा अध्वमण्डल उसी चिन्मात्र में हो सम्प्रतिष्ठित है। 
उसके अतिरिक्त यह कुछ नहीं है । जो उसमें है, वही है। जो नहीं हैं, वह नहीं 
है । वह मात्र आकाश-कुसुम है अर्थात्‌ उसका कोई अस्तित्व नहीं होता ॥ ३ ॥ 

प्रइन है कि यदि अध्वावर्ग संविद्‌ तत्त्व के अतिरिक्त नहीं है, तो यह 
बाह्य भाव से भेद पूर्वक क्यों भासित हो रहा है ? इसी का उत्तर दे रहे हैं-- 

संवित्‌ शक्ति स्वात्म स्वातन्त्र्य के प्रभाव से अपने स्वरूप का गोपन कर 
शून्य, प्राण, बुद्धि और देह प्रमाताओं के अतिरिक्त बाहरी जागतिक प्रमेयों में 
एक रहते हुए भी पृथक्‌ की तरह, अनतिरिक्त रहते हुए भी अतिरिक्त की 
तरह भासित होती है । यह अपने में ही छः अध्वाओं को भी धारण करतो है । 
चार प्रमाता वर्ग में प्राण को प्रधानता स्वाभाविक है। कहा गया कि 'संवित्‌ 
पहले प्राण में ही परिणत हुई है' । प्राण का सद्चार समस्त नाडी चक्रों और 
अनुचक्रों में भी होता हो है। इससे बाह्यावभास सम्बन्धों इस शद्भा का 
समाधान हो जाता है ॥ ४ ॥ 


रत] 


ड श्रीतस्त्रालोक़ : ब्लो० 


ननु यद्येवं तदस्तु को, द्ोषस्तप्निरूपणेत पुनः कोछर्थ: ? इत्याशडक्याह: 
तत्राध्वेव निरूप्योई्यं यतस्तत्प्रक्रियाक्रमम्‌ । 
अनुसंदधदेव द्रागु योगी भैरवतां ब्रजेत्‌ ॥ ५॥ 


'प्रक्रियाक्रमम” इति काहाग्न्यादेरनाश्रितपर्यन्त॑ तथातथानुपुर्येण अब- 
स्थानम्‌ अनुसंदधत्‌' इति 'सर्वमहम्‌' इति विमशं॑नेन स्वात्मविश्रान्तिमयतामापा- 
दयन्‌ योगी शीघ्रमेव परसंविदेकात्म्यमियात्‌ ॥ ५ ॥ 

न चेतदस्मदुपज्ञमेव, इत्याह 

विदुक्षयेवसर्वार्थानू यदा व्याप्यावतिष्ठते । 
तदा कि बहुनोक्तेत इत्युक्त स्पन्दशासने ॥ ६ |॥ 

यथा दिदुृक्षावसरे स्वसाक्षितयैव अर्थस्तथा स्फुरति, तथैब योगी 
धरादिशिवान्ततत्त्वान्तर्भाविन: सर्वातर्थात्‌ु यदा 'सर्वमहम्‌' इत्यनुसंधानपूर्व॑ 
स्वात्मनि क्रोडीक्ृत्यावतिष्ठती तदा निःशेषवेद्यविगलनेन परभैरवदशावेश- 
चमत्काररूप॑ यत्‌ फल, तत्‌ स्वसंविदेवानुभविष्यति--इत्यत्र बहुनोक्तेन 
कि ? न कश्निदर्थ इत्यथं: | 'स्वमेवावभोत्स्यते” इति चात्र तु: पाद: ॥ ६ ॥ 


इससे यह भी सिद्ध होता है कि अध्वावर्ग की जानकारी साधना की 
दृष्टि से अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। विश्व के अनुसन्धान की दृष्टि से इनके निरूपण 
की अनिवार्यता भी है । अध्वावर्ग की प्रक्रिया का अनुसन्धान करने वाला योगी 
। क्रान्तदर्शी हो जाता है और यथाशीघ्र उसे भेरवीभाव की उपलब्धि हो जाती 
है॥ ५॥ 

इसका आमम प्रामाष्य प्रस्तुत कर रहे हैं--- 


किसी पदार्थ को देखने की इच्छा को दिदृक्षा कहते हैं | जगत्‌ के समस्त 

प्रमेयव्गं का रहस्य-दर्शन साक्षी भाव से करना चाहिये । इससे पदार्थगत 

| वस्तु.तत््व का ओर उसके अर्थ का साक्षात्कार होता है। सदाशिव से क्षिति 

| पयंत्त समस्त पदार्थों में 'मैं ही उल्लसित हूँ' यह भाव जगने लगता है | इस 

प्रकार स्वात्म भाव का घिस्तार होता है। स्वात्मरूप विश्व के तादात्म्य का 

महाभाव साधक को साध्य मय बना देता है। वह स्वयं भेरवी भाव के जिस 

महाफल की प्राप्ति करता है,, वह अत्तिर्त्रचनीय है--यह स्पत्द शास्त्र की. 
उक्ति है॥ ६॥ 


..........------न----ननम-म-मन»>न+-+-+++>>++>+>+++-ची १ 


डलो० ५७-८ | अष्टममाह्िकस्‌ ज 
ननु अध्वप्रक्रियाज्ञानमात्रादेव किमेवं भवेत्‌ ? इस्याशडूुयाह 
ज्ञात्वा समस्तमध्वानं तदोशेषु॒ विलापयेत्‌ । 
तानू._ देहप्राणधीचक्रे पूर्वबद्गालयेत्क्मात्‌ ।| ७ ॥ 
तत्समस्तं स्वसंवित्तो सा संविद्धूरितात्मिका । 
उपास्यमाना संसारसागरप्रल्यानलः ॥ ८ ॥ 
“तदीशेषु' इति ब्रह्मादिषु । 'तान' तदीशानपि देहबुद्धिप्राणशून्यात्मनि 
कल्पिते छूपे 'पूर्ववर्त] कालाध्वनिरूपितनीत्या 'गालयेत्‌” देहादारभ्य यथोत्तरं 
विश्रमयेत्‌ु, यावत्‌“क्रमात्‌' प्राप्तावसरं 'तत्‌ समस्त देहादि स्वसंवित्सा- 
स्कुर्यात्‌ु, येनास्य सा संविदशेषवेद्यग्रासीकारेण पूर्णा सती “उपास्यमाना' 
भूयों भूयस्तथा परिशील्यमाना द्रयाद्यवभासतिरस्कारेण परमाद्यमयतया 
प्रस्फुरेदित्य्थं: ॥ ७-८ ॥ 
ननु 
अयथ कालाम्तिरुद्राध: कटाहः संव्यवस्थित: । 
कोटियोजनबाहुल्यस्तस्योध्वे भुवनानि तु ॥ 
नवनवतिकोद्यश्राप्यण्डानां तु सहस्रकम्‌ । 
कोटीनां सप्तति लक्षाण्ययुतानां सहल्लकम्‌ ॥। 
अबुंदान्यथव॒न्दानि खर्वाणि च तथंव च। 
पद्मानि चाप्यसंख्यानोत्येवम्मादीस्यनेकशः ॥ (स्व०१०।४) 


अध्व प्रक्रिया के ज्ञान मात्र से वह महाभाव केसे प्राप्त होता है ? इस 
शद्भू का समाधान कर रहे हैं-- 

समस्त अध्वावर्ग को जान लेने के बाद इसका विलापन उन उन 
अध्वाओं के अधिपतियों में करने की विधि ज्ञात हो जाती है। इसके बाद शून्य 
प्राण और बुद्धि चक्रों में उन अधीद्वरों का विलापन भी सरल हो जाता है। 
एक के बाद एक को तदात्मसात्‌ करता हुआ साधक अपनी स्वता को परमसत्ता 
की चिन्मयता में समाहित कर देता है । सारे देहादि वर्ग को स्वात्म संवित्‌ में 
स्वात्मसात्‌ कर लेता है। उसकी संवित्‌ शक्ति समस्त प्रमेय रूप वेद्य वर्ग का 
ग्रास कर लेती है। परिशील्यमान ऐसी संवित्‌ संसार-सागर को प्रलयानल की 
तरह सुखा डालती है और साधक परम अद्य भाव को प्राप्त कर लेता 
है ॥ ७-८ ॥ 


| श्रीतन्त्रालोकः [इलो० ९-१० 


इत्यायुक्तया भुवनानामानन्त्ये तदधीश्ञानामपि आनन्त्यम--इति तेषां 
प्रत्येकमेवमनुसंधाने जन्मसहस्नेरपि न कब्वित्‌ पारं॑ यायातु--इत्येतदशक्या- 
नुष्ठानम्‌, इत्याशड्भूयाह 


श्रीमद्वीक्षोत्त चेतानध्वेशान्‌. गुरुरत्रवीत्‌ । 
“गुरु? इत्याद्य: श्रीकण्ठनाथ: । अब्रवीदिति नैयत्येन । 
तत्रत्यमेव ग्रन्थं पठति 


ब्रह्मानन्तात्प्रधानान्तं विष्णुः पुंसः कलान्तगम्‌ ॥ ९ ॥। 


रुद्रो ग्रन्यो च मायायामीशः सादाख्यगोचरे । 
अनाश्रितः शिवस्तस्माद्गद्याप्ता तदृद्यापकः पर: ॥ १० ॥ 


ब्रह्माण्डकर्परिकाधोवर्तिनोतन्तात््रभृति प्रधानान्त॑ ब्रह्मा, व्याप्ता-- 
इति संबन्ध:। एवमुत्तरत्रापि योजनीयम््‌। ग्रन्थों चेति, चशब्देन तद्गत- 
रूपायामपि मायायां रुद्रो व्याप्तेत्यर्थ:। 'ईद' इतीखरः । “सादाख्यगोचर' 
इति शुद्धविद्यादितत्त्वत्रयात्मानि | 'तस्मात्‌' इति सादाख्यगोचरात्‌ अर्थादृ्ध्व॑ 
शक्तितत्त्वस्थाने नु 'तह्॒यापक' इति तेषां ब्रह्मागनाश्रितान्तानां पद्मानामपि 
कारणानां व्यापक: परः शिव इत्यर्थ:। अतश्व नियतत्वात्तदीज्ञानां प्रत्युतेततु 
सुखोपायम्‌, इत्यतः परमन्‍्यज्ज्ञानं नास्तीत्युक्तप्रायम्‌ ॥ ९-१० ॥ 


स्वच्छन्द तन्‍त्र १०४ के अनुसार कालाग्तिरुद्र में नीचे अण्ड कटाह्‌ 
संस्थित हैं। उसके ऊपर करोड़ योजन के विस्तृत अन्तराल अवकाश में अनन्त 
भुवन स्फुरित हैं। ९० करोड़ अण्ड, हजारों लाखों, करोड़ों, अरबों-खरबों, 
वुन्द और पद्म पद्म असंख्य लोक उल्लसित हैं। इनके अनन्त अनन्त अधीर्वर 
भी स्वाभाविक हैं | इनके अनुसन्धान के लिये एक साधक को हजारों जन्म लेने 
पड़ सकते हैं। इस असम्भव कार्य को साध्य कैसे बनाया जा सकता है? इस: 
जिज्ञासा को शात्त कर रहे हैं-- 

श्रीमद्वीक्षोत्तर ग्रन्थ में परम गुरुदेव श्री श्रीकण्ठनाथ ने कहा है कि 
ब्रह्माण्ड के इस परिवेश में अनन्त से प्रधान तक ब्रह्मा व्याप्त हैं। पुरुष से कला 
तक विष्णु, माया ग्रन्थि में रुद्र, शुद्ध विद्या से सदाशिव तक अनाश्रित शिव- 
ओर, दाक्ति से ऊपर परम शिव व्याप्त हैं। ब्रह्मा से अनाश्नित पर्य॑न्त ये ५ 
तत्त्व कारण तत्त्व हैं। अतः इन व्यापक तत्त्वों को जानने पर सारे रहस्फ 


3) 


- इलो ० ११११३ ] अष्टममाह्निकम्‌ ७. 


यदभिप्रायेणेव श्रीस्वच्छन्ददाख्रमप्येवमाह 
एवं शिवत्वमापन्नसिति मत्वा न्यरूप्यत । 
न॒प्रक्रियापरं ज्ञानमिति स्वच्छन्दशासने ॥ ११ ॥ 
यदुक्‍त तत्र 
नास्ति दीक्षासमों मोक्षो न विद्या मातृकापरा । 


न प्रक्रियापरं ज्ञानं नास्ति योगस्त्वलक्षक: ॥' 
( स्व० ११।१९८) इति ॥११॥७ 


न त्वेवमध्वनोनुसंधाने कथं बोधस्य साक्षात्कारों भवेत्‌ ? इत्याशब्व्याह 
त्रिशिर: शासने बोधो सूलमध्याग्रकल्पितः। 
षरट्त्रिशत्तत्त्वसंरम्भ:.._ स्मृतिर्भेदविकल्पना ॥ १२ ॥ 
अव्याहतविभागों$स्मिभावो मूलं तु बोधगम्‌ । 
समस्ततत्त्वभावो5ष्यं स्वात्मन्येवाविभागकः ॥। १३ ॥ 


विज्ञात हो जाते हैं । दस सुखोपाय से ज्ञात ज्ञान से बढ़कर कोई अन्य ज्ञान 
नहीं है । अतः जन्मों की लम्बी अवधि का प्रश्न अपास्त हो जाता है ॥ ९-१० ॥ 


स्वच्छन्द तन्त्र से भी उक्त तथ्य का समर्थन होता है। वहाँ कहा गया 
है कि “दीक्षा के समान कोई मोक्ष नहीं, मातृका से बढ़कर कोई विद्या और 
क्रियाज्ञान से बढ़कर कोई ज्ञान नहीं होता”। इस यक्ति से प्रक्रिया ज्ञान 
सर्वोत्तमज्ञान है' इस का समर्थन हो जाता है ॥ ११॥ 


अनुसन्धान तो अध्वा का होता है। इससे बोध का साक्षात्कार कैसे ? 
इस प्रइन का समाधान कर रहे हैं -- 


त्रिशिरो भेरव ग्रन्थ में इसका दिश्ा निर्देश है । इसके अनुसार बोध-वृक्ष 
ही मूल, मध्य और अग्र ( जड़, तना जौर तरुशिखा ) रूप से ३६ तत्त्वात्मक 
इस विश्वरूप में उल्लसित है । इनके अनुसन्धान से बोध के वास्तव स्वरूप का 
साक्षात्कार हो जाता है। अनात्मरूप बुद्धि आदि में निष्ठ अहं॑ भाव संकुचित 
प्रमाता का धर्म है। यहाँ एक प्रकार की अहमात्मक स्मृति स्फुरित होती है ॥ 
यही भेद की प्रकल्पता की आधार है।.* ही 


ः [इलो० १४ 


बोधमध्य॑ भवेत्किचिदाधाराधेयलक्षणस्‌ । 
तत्त्वभेदधिभागेत स्वभाबंस्थितिलक्षणम्‌ ॥। १४ ॥। 
बोधाग्रनं तत्तु चिद्बोधं॑ निस्तरज्ज॑बहत्सुखम्‌ । 


श्रीतिशिरोभेरवे हि बोध एवं मूलमध्याग्रकल्पितः सन्‌ षद्त्रिंशत्तत्व- 
संरम्भस्तथोल्लसित:, इत्यर्थादुक्‍्तं, येन तदनुसंधानादबोधसाक्षात्कार: स्यात्‌ । 
तदेवार्थद्वारेण पठति 'स्मृति:' इत्यादि | इह खलु यो नाम “अस्मिभाव:' 


'बुद्धघयस्मितासुसंरूढो गुणान्पूर्व॑ विभेद्य च | 
विचारयेद्मूतधर्मान्‌ प्रृथिव्याविक्रसेण तु ॥' 


इत्यादि तत्रत्योक्त्या अनात्मख्पबुद्धादिनिष्ठाहंभावः संकुचितः प्रमाता स 
स्मृतिरभेंदविकल्पना च तत्स्वभाव इत्यर्थ:। स हि “इदमहं जानामि” इति 

भेदेनेव विद्व॑ विकल्पयेत्‌ ।न केवर्ल सद्रपमैवार्थभेव॑ विकल्पयेत्‌, यावहरग्ध- 
पित्रादिविषये स्मृतिविकल्पादावसदषि--६त्युक्त 'स्मृतिः इति | अत एवेदन्ताया: 
प्राधान्यादव्याहतविभाग: सुस्फुटभेदात्मक इत्यर्थ: | तच्च बोधगं मूल बोधस्य 

परां कोटि प्राप्त स्थौल्यमुच्यते इत्यथ:, तथा अय॑ भेदेनोल्लसितः 'समस्ततत्त्वभावो' 

। भूतभावांदि: 'इदमहम्‌” इति न्यायेन बोधरूपे 'स्वात्मन्येव' विश्रान्तोइ्त एवं 
|॥ “अँविभागको' विगलितमेदो बोधमध्यं भवेत्‌, न तु बोधाग्रं; यतस्तदहन्तेदन्तयों: 
|] सामानाधिकरण्यात्‌ आसुखे भेदप्रतिभासात्‌ 'किचिदाधाराधेयलक्षणं' किचित्पदेन 
। बोधमलवन्न भेदप्रधानं नापि बोधाग्रवदभेदप्रधानमु-इति प्रकाशितमु; अत 
। एवं अन्तरालर्वातत्वात्‌ 'मध्यम्‌' इत्युक्तत्‌ । तथा तत्त्वानां भेदस्य “विभागेन' 
| मूलत एवं शातनेन यत्‌ 'अहम्‌' इत्यामर्शरूपे स्वात्मन्येवावस्थानं तत्‌ “बोधा्र' 


| इसमें अहंभाव से इदं भाव की प्रार्थक्य प्रथा का विमर्श होता है। यही 
बोध का 'मूल' है। यह सारा तत्त्ववाद अविभाग रूप से मुझ में अवस्थित हे । 
आधाराधेय भाव का यह संस्कार जहाँ उत्पन्न होता है, यह बोध का “मध्य 
भाग है। बोध की-वह दछ्शा जहाँ भेद विगलित हो जाते हैं, स्वात्मभाव जागृत 
हो जाता है और चिदुबोध की आनन्दवादी निस्तरज्जता होती है, बह बोध की 
“अग्र' शिखर अवस्था -है.। यही बोध वृक्ष का वास्तविक स्वरूप है । 
बोध मूल भेद!प्रधान, बोध मंध्य अहन्ता और इदन्ता के सामानांघिक- 
करण्य के कारण भेदाभेद प्रधान तथा बोधाग्र अभेद प्रधान होता हे । 


ऋलो ० २५ ] हू ब्य, 


-सकलभावाविभागस्वभाव:, परां काष्ठां प्राप्तो बोध इत्यथं: । अत एवं तच्चिदु- 
बोधरूपं न तु अगुवोधरूपं, निस्तरज् न तु क्षुब्ध॑ बुहत्‌ सुखं' जगदानन्दरूपं न 
तु अनानन्दादिरूपमित्यथ: । यदुक्त तत्र 
“बर्ट्त्रिशत्तत्वविषये यव्भेदेन विकल्पना। 
स्मृतिः सुस्फुटभेदात्मा मितमाता तदुच्यते ॥॥ 
प्रान्तावस्थितिविज्ञानं स्थोल्यं बोधस्य भेरवि १ 
समस्ततत्त्वभावो5यं नावलोक्यो विभागशः ॥ 
स्वात्मनि संस्थितं विन्दयाद्‌बोधमध्यं तदुच्यते। 
आधाराधेयभावो5यसुभयावस्थितस्थ च॥ 
तत्त्वभेदविभागेन. स्वभावस्थितिलक्षणम्‌ । 
तत्पदस्थो न॒विन्देत चिद्॒घोमान्‍्तरवर्तिनः ॥ 
तदतीत॑ विजानोयास्मध्यमं प्राप्त्यवस्थितम्‌ । 
प्रान्तावस्थितिविज्ञेयं बोधाग्रं तविहोच्यते ॥ 
शक्तिज्ञानं | विजानीपात्परमानन्दलक्षणम्‌ । 
नित्योदितं सुख विद्धि निस्तरज्ग तु कथ्यते ॥ 
बह॒त्सुखेति कथितं चिद्बोधं तु निगद्यते ।! इति ॥१२-१४॥ 
एवं षड़्विधेष्प्यध्वनि संविदेकात्म्यं परिशीलयतो योगिनो भैरवीभाव एव 
अवेत्‌, इत्याह 
संविदेकात्मतानीत॑भूतभावपुरादिकः ७१५॥ 
अव्यवच्छिन्नसंवित्तिभेंरवः परमेश्वरः । 


त्रिशिरो भैख ग्रन्थ के उद्धरण में भी ३६ तत्त्वों के भेद, उनकी स्मृति 
और प्रान्तरवस्थिति विज्ञान को मितमाता के बोध की स्थूलता मानते हैं । इसी 
तरह चिद्व्योम के अन्तराल को बोध मध्य और अभेद को बोधाग्र रूप से वणित 
किया गया है । नित्योदित सुख को निस्तरज्भ, बृहत्‌ एवं चिद्बोध-सुख कहा 
गया है । वस्तुतः त्रिशिरो भैरव इस विषय का प्रामाणिक सिद्ध ग्रन्थ हे । इसके 
अध्वानुसन्धान से बोध का साक्षात्कार सरलता पूर्वक हो जाता है ॥ १२-१४ ॥ 

इस प्रकार इस छ: अध्वा वर्ग में संवित्‌ ऐकात्म्य का परिशोलन करने 
जाले योगी को भेरवीभाव को सिंद्धि हो जाती है। यही कह रहे हैं-- 


[ 


१० श्रीतन्त्रालोकः [ ब्लो० १६-१८ - 


न केवलमेतदत्रेवोक्त॑ यावदन्यत्रापि, इत्याह 


्ज 
श्रीदेव्या यामले चोक्त षट्त्रिशत्ततत्वसुन्दरम्‌ ॥१६।॥ 
अध्वानं षड्विधं ध्यायन्सद्यः शिवमयों भवेत्‌। 
ध्यायन्‌' इति स्वसंविदभेदेन परामृशह्नित्यर्थ:, तदुक्त तत्र 
“अध्वानं निखिल देवि तत्त्वषट्त्रिशवुज्ज्वलम्‌ । 
चिस्तयन्‌ सद्य आप्नोति पदं शाश्वतसमुत्तमस्‌ ॥' इति ॥१६॥ 
ननु यदि नाम बॉधात्मैव षड्विधो5षपि अयमध्वा, तदबोधस्य देशाद्य- 
नवच्छिन्नत्वात्‌ कथमस्योर्ध्वादिव्यवस्था स्थात्‌ ? इत्याशड्ूुयाह ञ 
यदहाप्यमुष्य नाथस्य संवित्त्यनतिरेक्िण: ॥ १७ ॥ 
पूर्णस्योर्ध्वादिमध्यान्तव्यवस्था नास्ति वास्तवी । 
तथापि प्रतिपत्तृ्णां प्रतिपादयितुस्तथा ॥ १८ ॥ 
स्वस्वरूपानुसारेण.. सध्यादित्वादिकल्पता; । 
संविद्‌ तत्त्व से ऐकात्म्य के महाप्रभाव से यह सारा भूत भाव और 
यह सारा षडध्व विस्तार अभेद रूप से उल्लसित प्रतीत होने लगता हे । यह 
अव्यवच्छिन्न-संवित्ति ही परमेश्वर भैरव का 'स्व' भाव है। यही बात अन्य 
आगमिक ग्रन्थों जेसे देवी यामल आदि में भी प्रतिपादित है। श्री देवीयामल के 
अनुसार ३६ तत्त्वों से संवलित इस अत्यन्त आकर्षक और षड॒ध्व सुन्दर विश्व ८ 


का ध्यान करने वाला तत्काल शिवमय हो जाता है। ध्यान में स्वात्मसंविदेक्य 
परामर्श अनिवार्य है। वहाँ स्पष्ट घोषित किया गया है कि “३६ तत्त्वों से 
प्रकाशमान षडध्व-सुन्दर विश्व का चिन्तक तत्काल सर्वोत्कृष्ट शाइवत पद 
पा लेता है” ॥ १५-१६ ॥ 


यह विश्व छः अध्वा मय है और बोधरूप ही है। इस मान्यता के 
अनुसार बोध के देश आदि से अनवच्छिन्न होने के कारण इसमें ऊर्ध्व और अध: 
की व्यवस्थिति केसे हो सकेगी ? इस जिज्ञासा का समाधान कर रहे हैं-- 


यह सत्य तथ्य है कि संविद्‌ शक्ति से अनतिरिक्त रूप से भासमान पूर्ण + 
परमेश्वर में ऊध्व॑, मध्य और अन्त के किसी. प्रकार के विभाग की कोई 
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प्रतिपत्रादयो हि संकुचितरूपत्वाद गृहीतदेहाद्यभिमानाः--ईति तदनु- 
सारेणोर्ध्वादिव्यवस्थां कल्पेयुट, न तु वस्तुत: सा संभवेतु: अत एवोध्वमप्यन्या- 
पेक्षयाधः स्यात्‌ । तस्मात्‌ 'प्रतिपत्राद्यपेक्षयैवेयं व्यवस्था--यत्‌ पुथिवीतत्त्वं सर्वे- 
तच्वान्तर्वीत तत्त्वान्तराणि च तदबहिरिति ॥१७-१८॥ 

तदाह्‌ 

ततः प्रमातुसंकल्पनियमात्‌ पार्थिव बिदुः ॥ १६ ॥। 

तत्व॑ सर्वान्तरालस्थं यत्सर्वावरणबृतम्‌ । 

पुथिवीतत्त्ममेव च स्थौल्यस्य परा कोटि:, इति तदुपक्रम॑ सुखेनावबोधातु 
तत्रेव प्रथमं भुवनस्थितिरुच्यते, इत्याह्‌ 

तदत्र पार्थिवे तत््वे फथ्यते भुवनस्थितिः ॥ २० ॥ 


तामेवाह 
नेता. कटाहरुद्रोणामनन्तः कामसेविनाम्‌ | 
पोतारूढो जल्स्यान्तर्मझपानविगणितः ॥ २१ । 


स देव॑ भैरव ध्यायन्‌ नागैइच परिवारितः ॥ 


गंजायश नहीं है, फिर भी प्रतिपत्ता और. प्रतिपादयिता ( शिष्य और गुरु, 
उपदेदशय और उपदेशक आदि ) को योग्यता के आधार पर इस प्रकार का 
असत्‌ आकलन होने लगता है। यह वास्तविक आकलन नहीं है। (पृथ्वी तत्त्व 
सभी तत्वों के अन्तर्गत है । अन्य सारे तत्त्व इसके बाहर हैं' इत्यादि प्रतीति 
ज्ञाता और अनुभविता के स्तर पर तिर्भर है ॥ १७-१८ ॥ 

प्रायः लोग यह कहते और जानते हैं कि पाथ्थिव तत्त्व सभी आवरणों से 
आवृत सभी के बीच में उल्लसित है । यह स्थूलता की अन्तिम सीमा हैं। 
घनता की पराकाष्ठा है। यह बात आसानी से मन में घर भी कर लेती है। 
इसीलिये इसमें ही समस्त भुवनों का आकलन भी करते हैं। शास्त्र भी इसी 
आधार पर पार्थिव तत्त्व में ही समस्त भुवनों की स्थिति स्वीकार करता है। 
कामसेवी कटाह रुद्रों का नेता अनन्त है। जैसे कोई सुरा सेवी कर्णधार नशे में 
चूर रहकर अपार पारावार में पोत का संचालन करता है, उसी तरह काम मद्य 
के आमोद से मुग्ध अनन्त देव ही इस जगल्पोत का संचालत जलतत्त्व के ऊपर 


जि 
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जल्स्यान्तरित्यर्थात्‌ तदुपरि संस्थित:। यदुक्तम्‌ इति । 
'संस्थितः सो5म्भसां मृध्नि शक्तचाधारस्तु हुहुक: ।' 
अत एवं चास्य अप्ततत्वसंनिकर्षण कटाहस्याधो बहिर्देशेज्वस्थानं न त्वन्त- 
रिति सिद्धम् | यदुक्त श्रीनन्दिशाखायाम् 
'कोटियोजनतः स्थौल्यं ब्रह्माण्डस्य कटाहके । 
तथंवोध्ब स्थितं ज्ञेयमन्तरं कबथ्यते प्रिये ॥ 
अष्टनवतिकोटिभिन्रंह्माण्ड समुदाहृतम्‌ । 
इत्युपक्रम्य 
'कटाहाधः स्थितं देवि ! हहुक॑ भृवनेश्वरम्‌ । - 
शक्तधाधारं तु जानोयादनन्तं बरवणिनि ॥'इति । 
श्रीत्रिशिरोभैरवेषपि 
“ब्रह्माण्डबाह्मतो5नन्‍्तो विश्वाधारस्तु कष्यते ।' इति । 
अन्तरवस्थाने चास्य 


“दशकोटिसितं तत्तु पोते: सर्वत्र तत्समम्‌। 
ऊध्व॑ तस्य सुरेशानि कोटिसात्र तमः परम्‌ ॥' 


करता है। वह निरन्तर भैरव शिव का ध्यान करता है और नांगों से आवृत 
रहता है। कहा गया है कि “हुहुक नामक कालरुद्र शक्ति का आधार देव जल- 
तत्त्व के ऊपर स्थित है'। इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि जल तत्त्व के 
सन्निकर्ष से कटाह के अधो भाग में बाहर इसकी स्थिति है, उसके भीतर 
नहीं । 
श्री नन्दिशिखा ग्रन्थ में कहा गया है कि “ब्रह्माण्ड के कटाह में एक ही 
करोड़ योजन से स्थूलता का उल्लास है । इसी तरह ऊपर भी यह अन्तराल है। 
९.८ करोड़ योजन का एक ब्रह्माण्ड कहा गया है” | यहाँ से लेकर “कटाह 
के नीचे हहुक नामक भुवनेश्वर हैं। शक्ति के आधार “अनन्त' ही हैं ।” यहाँ 
तक इसी विषय की चर्चा है। 
त्रिशिरो भेरव शास्त्र में कहा गया है कि “ब्रह्माण्ड के अनन्त ही बाह्य 
विव्वाधार हैं” । “अपने आन्तर अवस्थान में दश करोड़ पोतों से यह युक्त है । 
उसके ऊपर एक करोड़ पर्यन्त तम है” | इन |कथनों से भुवन आंदि का मान 
आकलित होता है। यह भांगे वणित ब्रह्माण्डान्तरवत्ती भुवनों के अंतिरिक्त ३ 
अुवन हैं । इस प्रकार संख्याओं का सामञ्जस्य सिद्ध होता है । 


इलो० १९-२१ ] अष्टममाक्िकम्‌ १३ 


इत्यायुक्त॑ भुवनादिमानत वक्ष्यमाणब्रह्माण्डाल्तवतिभुवनमानसंख्यातो5तिरिच्येत--.- 
इति तत्संख्याया असामञ्जस्य॑ स्यात्‌ । ननु यद्येवं तदनन्तस्य 
ब्रह्माण्डसण्डपस्यान्तभृंवनानि. विशोधपेत्‌ । 
आदावनस्तभुवनं कोष्साण्ड हाटकेश्वर्म्‌ ॥ 
अनन्तभुवनस्यथानु_ कालाग्निभुवन॑ महत्‌ । 
शार्वे ब्राह्म॑ वेष्णवं च रोद्रं भुवनमुत्तमम्‌ ॥ 
ब्रह्माण्डोदरमध्ये तु अष्टावेते। प्रकीतिता: ।” 
इत्यादीनामन्तःस्थित्तिविधायकानां वाक्यानां' को्ष्थ: स्यात्‌ । कि च 
ब्रह्मणो5ण्डस्य शकलं कोटिसमात्न॑ प्रमाणतः। 
तदृष्व॑ कालरुव्रस्तु दशेशानसमन्वित: ॥ 
कोटिसान्नं पुरं तस्य तज्ज्वाला दशकोटय: । 
अनन्तो5ध: पद्म ऊध्वें अन्ते तु ऋमश: स्थिता: || 
तथा 
“अधः कालान्तगों रुद्रो दशेशस्थानसध्यग:। 
पद्मयश्रोध्वंमधो5नम्तस्थान्ये. क्रमवर्तिन: ॥।! 


इत्यायुक्तवा कालाग्निभुवनात्तरेव अस्य भुवनं न तु पृथक्‌-इति 
तरस्‍क्ष्ममाणाया भुवनसंख्याया अपि न किचिदसामज्जस्यस्र | इह च अनन्तस्य 
श्रीसिद्धातन्त्रोक्त भुवनमान न ग्राह्ममेव, 


“ब्रह्माण्ड मण्डप के अन्तगंत आने वाले भुवनों का शोधन करना 
चाहिये । पहले १-अनन्त, २-कौष्माण्ड, ३-हाटकेब्वर, ४-अनन्त भुवन के 
पीछे कालाग्नि भुवतत, ५-शाव॑, ६-ब्राह्म ७--वेष्णण और ८-रौंद्र ये ८ 
ब्रह्माण्डोदर अवस्थित भुवन हैं ।” 

यहाँ उक्त उद्धरण में भुवनों की स्थिति ब्रह्माण्ड के अन्दर कही गयी है 
ओर ऊपर इन्तकी बाहर स्थिति उक्त हैं । इसके अतिरिक्त भी, 

“ब्रह्माण्ड के खण्ड एक करोड़ हैं। इनके ऊपर कालरुद्र दश ईशानों के 
साथ विराजमान हैं । इनके एक करोड़ पुर हैं। उनकी ज्वाला दद्य करोड़ 
योजन तक पहुँचती है। अनन्त अध: पद्म पर व अन्य ऊध्व॑ पद्म पर अवस्थित 
हैं? । तथा 

“अधो भाग में कालाग्निरुद्र दश ईश स्थानों के मध्य में अवस्थित हैं। 
पद्म ऊपर और अनन्त नीचे और इसी क्रम से अन्य भुवन हैं” । 
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'क्रियादिभेदभेदेन तन्त्रभेदों यतः स्मृतः। 

तस्माद्यन्न यदेवोक्त॑ तत्काय॑ नान्यतन्त्रत: ॥' इति । 
डत्यायुक्तया तत्प्रक्रिया भिन्‍नत्वातु। तथा च इह्‌ नरकाणां द्वात्रिशत्कोटयो 
मान तत्रेकविशति:, यदुक्तम्‌ 

'तस्पोर्ध्व नरका घोरा एकॉविशतिकोटय: ॥ इति । 

इहापि 

“अण्डस्थान्तरनन्‍्त. ४ (८३९३) इति, तथा 

'अष्टावन्तः साक॑ शर्बेण ** 7 / (८१३९७) इति च 
वक्ष्यमाणं व्याहन्येत--इति किमत्र प्रतिपत्तव्यस्‌ ? इंदमत्र प्रतिपत्तव्यं-- 
यदनन्तस्य बहिखस्थानमिति । तथा हि श्रीतन्त्रराजभट्टा रके 

बह्माण्डमण्डपास्तर्‌ // “हा हा हे 
इत्यादिकमनन्तस्य॒नान्तःस्थितेविधायकं, .किल्वेव॑ शुद्धिकरमस्य तदवस्थिते: 
'पूर्वमुक्तत्वात्‌, एतावन्मात्रस्थैवात्र विवक्षित॒त्वात्‌ । यदुक्तं तत्र 

“अतो भुवनदोक्षान्या श्यणु पावति तत्त्वत: । 

आदिषद्के पुरा प्रोक्तमेतन्नेखिलतों मया॥ 

तथापि तव वक्ष्यामि संक्षेपादिह भासिति। 


इन उद्धरणों में जो अन्तर दीख पड़ता है, इसका सामञ्जस्य अनुसन्धान 
का विषय है । कालाग्नि भुवत और अनन्त के अधः पद्म में भी भुवन सम्बन्धी 
सामझस्य सिद्ध है। इस विषय में सिद्धातन्त्र में कही गयी बात मान्य नहीं की 
जा सकती क्योंकि “प्रक्रिया की भिन्‍नता और अनुभूति की भिन्नता से तन्त्रों में 
भेद हो जाता है। इसलिये सम्प्रदाय-परम्परा के अनुसार लिखित बातें ही 
मान्य हैं । 

इसी तरह यहाँ नरकों की ३२ करोड़ संख्या मान्य है और वहाँ केवल 
२१ करोड़ मान ही उक्त है| तनत्रालोक ८३५२३ और ८।३९७ के उद्धरणों में 
अण्ड के अन्तराल में अनन्त और शर्व के साथ भुवनों की मान्यता में अन्तर 
का अनुसन्धान करके यह निर्णय करना चाहिये कि अनन्त का बाह्य अवस्थान 
ही तथ्य है। श्री तन्‍्त्रराज भट्टारक में ब्रह्माण्ड मण्डप के आन्तर अवस्थान 
सम्बन्धी उक्ति से अनन्त की बाह्य अवस्थिति ही सिद्ध है। वहाँ कहा गया 
है कि, 
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इत्युपक्रम्य 
'तेषां विभागसधुना श्युणु वीरेन्द्रवन्दिते ! इति । 
सत्र)च अस्यादिषट्के बहिरेवावस्थानं विहितस्‌ | यदुक्तम्त 


“यत्तवृभुम्यण्डक॑ भाति पीतमम्बुजजन्सन:। 
तस्याधोभागगा भान्ति पूर्वदृष्टान्तका रका: ॥॥ 
शेबाहिफणमाणिक्यविश्वकम्मंप्रसादतः . ।(?) 


इत्युपक्रम्य 
'अनन्तशक्तिचन्द्रांशुपीयूषोमिभिरल्वणं:..। 
आलिड्धितमतश्रोच्चे रप्तत्वाघ: पथोच्छलत्‌ ॥ 
भुवनं तस्य वीरस्य भात्यनन्तस्य स्वश्विया। 
अनम्तवनितावकत्रपद्मषण्डसर: सदा ॥।! इति। 
विशेष्य 


/ततो हुहुकरद्रस्प चूडासणिनभ (विव )स्वत: । 
त्विषा प्रध्वस्ततिमिरं पुरं बीरगणाकुलम्‌ ॥।' 


इत्यादिना हहकरुद्राणां भुवनानि, 
श्ड है] 


'भरवीयमहारज्जुप्रबद्धानि महेश्वरि । 
एतान्यप्सु पुराण्यत्र निभुतानि शिवात्मना ॥ 
लक्षोच्छितानि सर्वाणि सलिलावतंगानि च।! 


“हे पार्वती यह ताक््विक बात हे कि भुवन दीक्षा एक स्वतल्त्र विषय 
। यहाँ से वीरेन्द्र वन्दित सम्बोधन तक पहले ६ प्रकरणों में यह चर्चा की 
गयी है” । वहाँ भी अनन्त का बाह्य अवस्थान ही उक्त हे। इस सम्बन्ध में 
६ उद्धरण दिये गये हैं, इनमें ब्रह्मा के भ्म्यण्ड और उसके अधोभाग में शेष के 
फर्णों पर माणिक्य के समान अवस्थित भुवनों, अनन्त शक्ति रूप सोम सुधा से 
सिक्‍त अप्तत्त्व्से नीचे अनन्त भुवन, हृहुक रुद्र का प्रध्वस्त तिमिर लोक, 
भैरवीय महारज्जु से प्रबुद्ध लाखों शेव पुरों, १०० करोड ब्रह्माण्डों, कटठाहों 
एवम्‌ अन्तर्भुवनों की चर्चा हे । इन शास्त्रीय ग्रन्थों का मन्‍्थन कर निर्णय पर 
'पहुँचना आवश्यक है । अन्यथा पूर्वापर कथनों में वदतोव्याघात दोष की 
'प्रतोति होने लगेगी । 
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इत्यादिना च तेषां देशं मान॑ चाभिधाय 

'समन्‍्तादुब्रह्मणो5ण्डं तु शतकोटिप्रविस्तरम्‌ । 

कटाहं च स्मृतं कोटि: शतरत्रं: समन्बितम्‌ ॥ इति । 
यत्युनः 
ड ०००. ००७ « *%९%९% अन्तर्भुवनानि विशोधयेत्‌ ४ 
इत्याद्युक्त॑ तन्मल्लग्रामवद्भूम्ना व्याख्येयमू, अन्यथा हिं पूर्वापरव्याघात: 
स्थात्‌ । एवमत्र अनन्तपूर्वकं शतरुद्रपय॑न्त भुवनानां शुद्धों' योगपद्मेत तदसंपत्ते: 
क्र न त्वन्तर्बहीरूपत्वमपि, यथात्वे तच्छुद्धावविद्येषातु.! 
एवं 

'एतेषां तु अधस्तादई कालाग्निभुवनं तत: । 

हृहुकाश्व॒ तथा देवि ब्रह्माण्डोदरवतिनः ॥* 
इत्यादावपि व्याख्येयस््‌ । एतच्चोत्तानतयैव गुहीत्वा संग्रहकारा: प्रवृत्ता:-- 
इति तत्र तत्र तथाभ्यधु:, येनास्य अन्तरवस्थाने श्रान्तिबीजत्वं प्रहढस,॥ 
तथा च सोमझांभुः 

“अथ हुहुककालाग्निरुद्रों हाटक एवं च। 

कृष्साण्डश्वाथ शर्वश्र ब्रह्मा विष्णुश्व॒ सप्तम: ॥ 

रुद्रश्वाष्टाविसे रुद्रा: कटाहस्थान्तरे स्थिताः |” इति । 

गुरुभिरेतन्नाना विकल्पितस्‌-इंति तन्मतप्रदर्शनाञ्ययेन 
“अण्डस्पान्तरनन्त “7 हगा 7 ४ (८३७३) इति, 
“अष्टावन्त: साकं श बेण ** 7 ॥ (८।३६७) इति च 


इस तरह अनन्त भुवन से शत रुद्र भुवन्तों तक क्रम और शाद्धि मात्र 
दृष्टि में रखना चाहिये | ग्रन्थ.में इसी बात पर बल दिया गया हे, न कि 
अन्तबंहीरूपत्व पर । ब्रह्माण्डोदरवर्ती हुहुक ओर कालाग्नि भुवनों की चर्चा भी 
वहाँ है। इनका विशेष अनुसन्धान अखाड़े की,बाजी की तरह अपेक्षित हे। 
शास्त्रकारों और संग्रहकार विद्वानों में आन्तर और बाह्य अवस्थान सम्बन्धी 
उत्तान-स्तरीय भ्रान्ति का बीज बढ़ता. रहा है, जिसका. अन्तिम निर्णय करना. 
कठिन है । शास्त्र की अनुसन्धित्सा से ही तिष्कर्ष निकाला जा सकता हे । 

इस सम्बन्ध में गुरुवर्य सोमशम्भु [सोमानन्द] के विचार महत्त्वपूर्ण हैं ॥ 
वे “हुहुक, कालाग्नि, हाटक, कृष्माण्ड, शर्व, ब्रह्मा, विष्णु और रुद्र ये ८ रुद्र. 
इस कटाह के अन्तर्गत अवस्थित हैं--यह मानते 5३) | 
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पुरस्तादिह वक्ष्यति,--इति न पूर्वापरव्याहतत्वम्‌ । यद्वक्ष्यति 

अथ सकलभुवनमानं यत्यूव॑ निगदितं निजे्गुरुभि: । 

तद्॒क्ष्वते समासाद बुद्धों येनाशु संक्रामेत ॥/ (८।३९२) इति। 
यत्तु कालाग्निभुवनान्तरेवास्थ भुवनं न पृथक्‌--इत्युक्तं तदयुक्तम; अय॑ हि 
ह॒हुकरुद्राधिपतेबंहिरवस्थितातु पृथक्शोध्यादनन्तात्‌ कालाननेर्भुवनान्तव॑र्ती 
तत्परिवारभूतोउ््य: | एतस्येत्र हि तत्त्वे पृथक्शोध्यत्वमनभिधानीयं, कालाग्नि- 
रुदरशुद्धयेव तच्छ॒ुद्वेए, अन्यथा पद्मादीनामाप तदापतेतु,--इति अन्तरनेके रुद्वा: 
शोधनीया: स्युः,--इति वृत्तावश्चेत्तरादपि श़तादधिकानि प्रसज्येरन्‌ । एवमन्येश्लः 
यदस्य बहिदेशावस्थाने5पि अध-स्थशतरुद्रदशकान्यतरत्वमुक्तं॑ तदप्युक्तमु; एवं 
हि अस्य तन्मध्यपाठेनैव गतार्थत्वादादितरमेव पृथगभिधानं स्यात्‌ । यक्च 
श्रीसिद्धातन्त्रोक्तं भुवतमानमिह न ग्राह्मम्र--इत्युक्तं तदप्ययुक्तसु; यतो यदि 
नाम नरकादिवदनन्तभुवनस्येह मान किचिदुच्येत तत्प्रक्रियाभेदादन्यतत्त्रोक्तम- 
ग्राह्ममेव, इति स्थात्‌ । भुवनस्य मानमवद्यंभावि, तच्चेह नोक्तम्,--इति 
तदाकाडक्षायामंव अवव्यमेवान्यतः कुतश्रिदपेक्ष गो यम ,--इति को नाम श्रोसिद्धा- 
तत्त्रे प्रद्ेघ:। यद्वा श्रीतन्त्रराजभट्टा रकेषपि अस्थ लक्षोच्छितत्वमुक्तम्‌,--इति 
तदपेक्ष्यतां, को नाम नो निर्ब॑न्धः, यावता हि अस्माकमन्तर्भुवनमानसंख्याया 
आसमज्जस्यमभिधानीयं॑ तच्च उभयथापि सिद्धबेतु--इत्यल बहुना । 
कटाहरुद्राणाम” इति कटाहाधोव्तिनां ह॒हुकरुद्राणाम; अतश्व तच्छद्धयेव 
एतच्छुद्धिवेदिति भाव: । यदुक्तमु 
तिन शुद्धेन शुद्धानि त्वण्डान्यश्रो हक: सह।” (स्व० १० ।६) इति । 


श्रीतन्त्रालोक क्रारिका ८३९३ और ८।३९७ में इस तथ्य को कई प्रकार 
से व्यक्त किया गया है। ८३९२ मे यह स्पष्ट ही कहा गया है कि “समस्त 
भुवनों का मान जिसे पूर्वाचार्यों ने व्यक्त किया है, उसे ही संक्षेप में यहाँ 
व्यक्त करू गा, जिससे बुद्धि में शीक्र ही यह संस्कारतः दृढ हो बैठ जाय” । 


उक्त विश्लेषण से कालाग्नि रुद्र और अनन्त की अवस्थिति विषयक 
बात स्पष्ट हो जाती है । हहुक रुद्र से बाहर पृथक्‌ शोध्य अनन्त अलग हैं ओर 
कालाग्निरुद्र भुवनान्तव॑त्ती अनन्त अलग हैं । इसकी शुद्धि कालाग्नि रुद्र की शुद्धि 
से ही सम्पन्न होतो है। इसके विपरीत दूसरी मान्यताओं से सारी स्थिति ही 
परस्पर उलझ कर रह जायेगी। सिद्धातन्त्र और तन्त्रराज भट्टारक की बातों में: 
श्रो० त०--२ 
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एवमुत्तरत्रापि तत्तद्भुवनेव्वरद्वारेणेव तत्तद्धुवनशुद्धिरिति मन्तव्यम्‌ । 

यदुक्तम्‌ 

“न तत्र दु:खित: कश्रिन्मुक्त्वा दुःखमन ज्भजम्‌ । 

रमन्‍्ते तत्र वे वीरा नारीधझिः सह लीलया ॥! (स्व० १०।८)इति। 
पोतारूढ इति, यदुक्तम्‌ 

“अनन्त: संस्थितो5धस्तात्पोतारूढो जलान्तरे ।” इति। 
मद्यपानविघूर्णित इति, यदुक्तम्‌ 

'महापानरत:ः श्रीमान्महामत्त: सदाम्भसि ।” इति | 
भैरवं ध्यायन्नित्यनेन अस्य तदेकप्रवणतया 

'भुवनेश त्वया नास्य साधकस्य शिवाज्ञया । 

प्रतिबन्धः प्रकतंब्यो यातुः पदमनामयम्‌ ॥' (सा० वि० ९६४) 

इत्यादि तदाज्ञानुविधायित्वमस्ति,--इति प्रथमत एवं सर्वाक्षेपेण 

ग्रकाशितम्‌ | नागेरिति, यदुक्तम्‌ 

'पद्मश्चेव महापद्मः शडःखपालो5थ वज्त्रिण:। 

कार्कोटश्च निषादश्च कम्बलाश्वतरावभो ॥ 

एमिश्चेव महानाग: समस्तात्परिवारितः ॥ इति। 
एवं च स्वयमपि नागरूपत्वमेव , इति सिद्ध | यदुक्तम्‌ 

“ऊध्वेबाहुमंहाकायो नागरूपी महाबल:॥ 

फणानां तु सहस्न ण धारयित्वा जगत्स्थितः ॥ इति । 
अत एव श्रीतन्त्रराजभट्टा रके शेषाहित्वेनायमुक्तः ॥२१॥ 


हमारा कोई विद्वेष या झुकाव नहीं है | हमारा दृष्टिकोण सामञ्जस्यपूर्ण शुद्धि 
का है। स्व० १०६ से भी शुद्धि विषयक निश्चय होता है। भुवनेह्वरों से 
भुवनशुद्धि स्वाभाविक रूप से होती है। अनज्भज दुःख मुक्त वीर वहाँ रमण 
करते हैं । 

इलोक २१ में वणित पोतारूढ अनन्त महामत्त मद्यपान-विघूणित और 
आठ महानागों से आवुत भैरव छाब्दों के द्वारा जिस वेशिष्टय का बोध 
होता है, सबका समर्थन स्वच्छन्द तन्‍्त्र १०७८ और मालिनी वि० ९६४ 
के उद्धरणों से हो जाता है। श्री तन्त्रराज भद्गारक में तो नाग से आवेष्टित 
ही नहीं अपितु स्वयम्र॒ उसकी नागरूपता का भी उल्लेख है। वहाँ “ऊध्वंबाह, 
महाकाय, महाबली हजार फणों से युक्त नागरूपी भैरव” का भी वर्णन 
“क्रिया गया है ॥ १९-२१ ॥ 
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इदानीं ब्रह्माण्डस्यान्तर्भुवनानि वक्‍्तुमुपक्रमते 
कालास्नेभृवनं॑ चोध्वें कोटियोजनमुच्छितम्‌ ॥ २२ ॥ 
लोकानां भस्मसाउ्भावभयान्नोध्व स वोक्षते । 
ऊध्व॑ इत्यर्थात्‌ कटाहस्य, स च कोटियोजनानां घनः। यद्क्ष्यति 
'अधश्चोध्व॑ं कटाहो5ण्डे स घनः कोटियोजन:' (स्व० १०१६२) इति 
नोध्व॑ स वीक्षते इति, यदुक्‍्तम्‌ 
नोध्वें निरीक्षते देवो मेदं भूद्‌ मस्मसाज्जगत्‌ । इति । 
अत एवास्योध्ववक्‍त्रमनुन्मीलितम्‌-इति चतुव॑क्त्रत्वमेव सर्वत्रोक्तम्‌ । यदुक्‍्तम्‌ 
त्रिनेश्रः स चतुर्वकत्रो वह्निज्वालावलीधर: । इति ॥ २२॥ 
ननु 
यो हि यस्मादुगुणोत्कृष्टः स तस्मादृध्ब॑मिष्यते (सा० बि० २।६०) 
इत्याद्युक्‍्या नरकोध्व॑मस्यावस्थानं युक्त, तत्‌ कं तदध उक्तम्‌ ? इत्याशडः- 
क्याह्‌ 
स च व्याप्तापि विश्वस्य यस्मात्प्लुष्यन्लिमां भुवम्‌ ॥ २३ ॥ 
नरकेभ्यः पुरा व्यक्तस्तेतासो तदधों मतः 


उक्त॑ च प्राक्‌ 
“निरयेम्य: पुरा कालवह्लेग्य॑क्तियंतस्ततः । 
विभुरप्येष तदधः .... ... «*« ॥' (६।१४२) इति ॥ २३ ॥ 


अब यहाँ ब्रह्माण्ड के अन्‍्तवं॑त्ती भुवनों के वर्णन का उपक्रम कर 
रहे हैं-- 

कालाग्नि का भुवन कटाह के ऊपर अवस्थित है। वह एक करोड़ 
योजन ऊँचा है। अन्य लोक उसकी दृष्टि से भस्म न हो जाँय, इससे वह 
ऊपर नहीं देखता। स्व० १०१६२ के अनुसार वह 'घन' है। इससे वह 
चतुरानन रूप से मात्य है। पाँचवाँ ऊध्व॑ मुख अभी खुला ही नहीं, बन्द है 
उसे “वह्लि ज्वाला से आवृत चतुर्वकत्र और त्रितेत्र भी कहते हैं” ॥ २२ ॥ 

“जो जिससे गुणों में बड़ा होता है, वही ऊपर माना जाता है ।' मा० 
वि २६० की इस उक्ति के अनुसार नरक के ऊपर इसकी अवस्थिति होनी 
चाहिये । यहां उसके नीचे केसे लिखा गया है ? इसका समाधान कर रहे हैं-* 


&6 फिनोओ ४ २८ 
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द्य फोटठद्यो विभोर्ज्वाला तदर्ध शून्यमूध्वेतः ॥ २४ ॥। 
तदृष्वें नरकाधोशाः  क्रमाददुःखेकवेदनाः । 
अधो मध्ये तदूध्वें च स्थिता भेदान्तरेवृं ता: ॥ २५ ॥ 
अवोचिकुम्भीपाकाख्यरौरवास्तेष्वनुक्रमात्‌ु _। 
एकादशेकादश च॒ दहोत्यन्तः शराग्नि ततु ॥ २६॥ 
प्रत्येकमेषामेको ना कोठिरुच्छितिरन्तरम्‌ । 
लक्षमत्र खवेदास्य संख्यानामन्तरा स्थिति: ॥ २७ ॥। 
कृष्माण्ड ऊध्वें लक्षोनकोटिस्थानस्तदीशिता । 
'तदर्ध पडचच कोटय: | 'शून्यं' धूमोष्मादिभयाज्जनरहितम्‌ । यदुक्तम्‌ 

“अस्योपरिष्टाह वेशि पञच कोटयदो वरानने । 

न कश्चिन्निवसत्यन्र धूमोष्मपरितापित: ॥! (स्व० ०।३०) इति। 
“तदृध्वें' शून्योपरि । अनुक्रमादिति संहारात्मन:, तेन रौरवे कुम्भीपाके चेकाद- 
शान्तभंवन्ति अवीचौ च दश,--इत्यात्मना सह तन्नरकत्रयं 'शराग्नि! पञ्च- 
त्रिदवत्संस्यावच्छिन्न॑ं भवतीत्यर्थ: । यदुक्तम्‌ 


इलोक ६।१४२ के अनुसार पहले ही कालाग्नि रुद्र का वर्णन किया गया 
है। इस आधार पर यह नरकों के नीचे कहा गया है । इसमें अपनी ज्वालाओं 
से जगत्‌ को जला डालने की क्षमता है और अन्य निरयों से पहले व्यक्त है ॥२३॥ 

स्वच्छन्द तन्त्र १०८१-९० में नरकों का विशद वर्णन है। उनकी स्थिति 
के सन्दर्भ में नरकों के ऊपरी परिवेश की प्रस्तावना में कह रहे हैं कि विभु 
की ज्वाला दश् करोड़ योजन के अन्तराल में फेली हुई है। उसके ऊपर शून्य 
लोक है। स्व १०३० के अनुसार इसमें ऊष्मा का धूम व्याप्त है। परिणामतः 
इसमें जीवन का अभाव है । इसका परिवेश ५ करोड़ योजन है । इसके ऊपर 
नरकों के अधीश्वरों का निवास है। वहाँ केवल दुःखों का संवेदन होता है। 
नीचे, मध्य में और ऊपर अनेक भेदों से भिन्न नरकों में १-अवीचि, २-कुम्भीपाक 
ओर ३--रौरव मुख्य हैं। अवीचि के अन्तराल में १० नरक, कुम्भीपाक में 
ग्यारह और रौरव में भी ग्यारह नरक हैं। कुल मिलाकर ( १०+११+ 
११+ ३) के क्रमयोग से इनकी संख्या ३५ होती है। विवरण इस प्रकार है-- 


ढ़ 


५ 
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“नरकंकादशगतमसवी चि शोधयेत्प्रिये । 
आत्मना द्वादशं देवि कुम्भीपाक विशोधयेत्‌ | 
महारौरवसंज्ञं चाप्येबमेव विशोधयेत्‌ । 
पजञ्चत्रिशत्पवक्ष्यसि समासेन वरानने ॥ 
अवीचि: कृमिनिचयो नदी बेतरणी तथा। 
लोहश्च शल्मलिश्चेवाप्पसिपवंत एवं च॥ 
सोच्छवासश्च निरुच्छवास: पूतिमासपरस्तथा | 
तप्तत्रपु: क्षारकपो जतुलेपस्तथंव च।॥ 
अन्तर्भूता अवीचौ तु कुम्भीपाकस्य श्रूयताम्‌ । 
अस्थिभज्ु: क्रकचच्छेदक्‌्पश्चापि कटडकट: |! 
वसामिश्रों हयस्तुण्डस्त्रपुलिपश्च कीतित:। 
कुम्भीपाकश्च विज्ञेयस्तीक्ष्णासिश्च तथथंव च ॥ 
तप्तलोहश्च. विज्ञेयः क्षुरधारपथस्तथा | 
अशनिश्च सुतप्तश्च - द्वादशते प्रकीतिता: ॥ 
'एकादशान्तर्विज्ञेया: कुम्भीपाकस्य दारुणा:। 
महारौरवराजे च अत ऊध्वं निबोध मे ॥ 
कालसत्रो महापद्मः कुम्भः संजोवनेक्ष॒ुकों । 
'पाशो5म्ब रीशकश्चेब अयः पट्टस्तथंव च।। 
दण्डयन्त्रस्त्मेध्यश्च.. घोररूपस्तथापर: । 


महारौरव एतेषासुपरिष्टाह्यवस्थितः ॥/ (स्व० १०८१-९०) इति। 


षाम्‌' इति त्रयान्तर्मुतानां द्वात्रिशतो नरकाणाम्‌ “एकोना कोटि? इति नवनव- 
पतर्लक्षाणि | 'अन्तरम्‌' इति प्रत्येक शून्यरूपं, तेन द्वात्रिशतु कोटयः॥ तंत्र 
सचत्वारिशच्छतं प्रधान, तत्रापि द्वात्रिशतु, तत्रापि त्रयमित्युक्तं स्थात्‌। 
यदुक्तम्‌ 


१--अवीचि--कृमिनिचय, लछोह, शाल्मलि, असिपवंत, सोच्छवास 
“निरुच्छवास, पूतिमांस, तप्तत्रपु, क्षार कूप, जतुलेप । 

२--कुम्भीपाक--तप्तलोह, क्षुरधारपथ, अशनि, सुतप्त, अस्थिभद्भ, 
ककच, छेदकय; कटड्ूट, वसामिश्र, अयस्तुण्ड और त्रपुलेप । 

३--रौरव--कालसूत्र, महापद्, कुम्भ, संजीवन, इच्छुक, पाश, अम्बरोष 
अय:पट्ट, दण्डयन्त्र, अमेध्य और घोररूप । 


| २२ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० २८-२५ 


'अतः परं वरारोहे तरकाः परिकोतिताः । 
पत्चाशत्‌ फोटयो देवि (३५००३०००० ७०००७ %३०००१००७ ॥ (स्व० १०१३१) इति । 


4 


तथा 
'तेषु मध्ये शतं चत्वारिशाधिक॑ प्रिये । 
तेषामपि वराश्रान्ये द्वात्रिशन्नरकाधिपा॥ 
राजराजेश्वरास्त्रीणि' 7 तह +. ॥! इति । 


एवमुपदेशे च अयमाशयी--यत्‌ दीक्ष्यस्थ पापभूयस्त्वे तारतम्येन निश्चिते 
वितत्य नरकाणां शुद्धिः, अन्यथा तु संक्षेपेणेति । ऊर्ध्व॑ इति, नरकाणाम्‌ ॥२७॥ 
नन्वेबंविधेषु नरकेषु के नाम वसन्ति, के वा न ? इत्याशइक्याह्‌ 
शास्त्रविरुद्धाचरणात्‌ कृष्णं ये कर्म विदधते ॥ २८ ॥ 
तत्र भोमेलॉकिपुरुषेः पीडच्चन्ते भोगपर्यन्तम्‌ । 
। ये सकृूदपि परमेशं शिवमेकाग्रेण चेतसा शरणम्‌ ॥२९॥ 
यान्ति न ते नरक्षयुजः कृष्णं तेषां सुखाल्पतादायि । 


'शाख्रविरुद्धाच रणात्‌' इति विहितस्थाकरणात्‌ निषिद्धस्य च करणात्‌ । 
| सुखाल्पतादायीति, प्रमादादपरिनिष्पन्नत्वात्‌ । तदुक्तम्‌ 
इस तरह तीन मुख्य नरकों के अन्तगंत ३२ नरक होते हैं | इनकी 
अवान्तर संख्यायें ९० लाख हैं | इस प्रकार ३२ करोड़ ९९ लाख का मान होता 
| (द्रष्टव्य स्व०) है । स्व० १०।३१ में भी इलकी चर्चा है। उसके अनुसार इनकी 
संख्या ५० करोड़ है। १०+५-३२+३ मिलकर इतनी (५०) संख्या होती 
हैं। इनमें १४० प्रधान ३२ राजा और ३ राज राजेढ्वर हैं । ५ 


इस विवरण का मुख्य लक्ष्य यह है कि जिसे दीक्षा दी जाय, वह अपत्ते 
को इनसे बचकर रहने के प्रति सचेत हो जाय । पाप रहने पर शुद्धि के 
माध्यम से इनका शोधन करे ॥ २४-२७ ॥ 


नरक निवास के सम्बन्ध में शिष्य की जिज्ञासा का समाधान कर 
५4 
+ शालस्नों के निर्देशों के विरुद्ध जो अनुचित और हीन काय॑ करते हैं, वे 


वहाँ निवास करते हैं । भोग की अवधि तक वहाँ के भयजद्भूर लोक-पुरुष इनको 
बहुत पीडित एवं ताडित करते हैं । 


डे २८-२९ ] अष्टममाह्िकम््‌ र्के 


'एतेइतिघोरा नरकस्तश्रिकोणा: परिकोतिता। 
असल्कर्मरतानां तु प्राणिनां पातनाय वे॥ 


निस्त्रिशकर्मंकत णां शठानां पापकर्म णाम्‌ । 
निर्दयाघमजातोीनां पर्राहसारतात्मनाम्‌ ॥। 


परदाररतानां च शिवशास्त्रस्थ दूषिणाम्‌। 
देवद्रव्यापहाराणां. ब्रह्मध्नपितृधातिनाम्‌ ॥ 
गोघ्तातां च कृतघ्तानां सित्रविस्रम्भधातिनाम्‌ । 
सुवर्णभूमिहत्‌ णां शौचाचारनिवर्तिनाम्‌ ॥ 


दयादाक्षिण्यहीनानां. पेशुन्यानृतचेतसाम्‌ । 
नरकाश्च समाख्यातास्त्वकम पथवर्तिनाम्‌ ॥ 


शुभकमंरता लोका नरके न पतन्ति हि। 
तत्‌ समासेन वक्ष्यासि ययावदनुयूवंशः ॥ 


सत्य क्षान्तिरहिसा च शौच स्नानमकल्कता । 
दयालोल्यं च यस्थासो नरकान्नाधिगच्छति ॥ 


शास्तो दान्‍्तः सुहृष्टात्मा त्वतहंकारवान्समः । 
अद्रोही चानसूयश्च परेश्वर्यं च निःस्पृहः ॥ 


जो पुरुष एकाग्र चित्त आत्त॑ अनन्य भाव से स्वशक्तिमान्‌ परमेझ्वर 
शिव की शरण में जाते हैं, वे नरक में निवास नहीं करते । उनके पूर्व॑कृत कृष्ण- 
कर्मो से भी उन्हें इतनी पीड़ा नहीं होती। शास्त्र विरुद्ध कृत्य का तात्पये 
विहित कार्यों का आचरण न करने और निषिद्ध कार्यों के करने से है। 
स्वच्छन्द तन्त्र में हो कहा गया कि, 


“थे नरक अत्यन्त घोर और तिकोने हैं । असत्कम॑ करने वाले जीव 
नरक में पतित होते हैं । ऋर दठ, पापी, निर्दय, अवम-स्वभाव, हिंसक, परल्री- 
गामी, शैवशास्र॒विरोधी, देवताधन के चोर, ब्रह्मघाती, पितृहन्ता, गोघाती, 
क्ृृतघ्न, मित्रवंचक, सोनाचोर, भूमिहर, शौच-आचार से रहित, दया हीन, 
दाक्षिण्य रहित, पिशुन, झूठे और कुपद कुपथ-गामो नरक में गिरते हैं । 

सदाचारी नरक में नहों पड़ते । सच्चे, क्षान्‍्त, अहिसक, शुचि, कान्‍्त 
दयालु, शान्त, दान्त, प्रसन्न आत्म, निरहंकारो, अद्रोही, अनसूय, निस्पृह 


हु श्रीतन्त्रालोक: [श्लो० २८-२९ 


असात्सयंमसा नित्वं शिवभतक्तिरचापलूूम । _ 
जपध्यानरतिः स्थेये कार्पण्यस्थ च वर्जनम्‌ ॥॥ 
ब्रतानि नियमाश्चेव स्वाध्यायश्र त्रिसन्ध्यता | 
सर्वत्र  श्रदधानत्वमाजंव॑. ह्लीम॑नस्विता ।। 
ओज:ः प्रशान्ति: संतोषो5प्रियवाक्यविवर्जनम्‌ । 
परीक्ष्यकारिता नित्य मनो<हुंकारनिग्रह: ॥। 
अदम्भित्वममानित्वमकल्को. ज्ञानशीलता । 
पितृदेवाचंने भक्तिगेब्राह्मणशरण्यता ॥। 
अग्नौ होमो गुरो दान ज्ञानिनां पर्युपासनम्‌ । 
एकान्ते च रत्तिध्यानमात्मन्येवच तुष्टता ॥ 
अव्यापार: परार्थेषु औदासीन्यमनागसः । 
अक्रोधित्वमनालस्यमिति धर्मा: प्रकीतिताः ॥ 
यस्त्वेतान्भजते धर्मान सो5्मृतत्वाय कल्पते । 
नश्यन्ति पौरुषा: पाशा ये5प्यनन्ता: प्रकीतिता: ॥ 


शिवाचाररतानां तु धार्मिकाणां हि वेहिनाम । 
तस्मादेवं तु विज्ञाय मनो धर्म नियोजयेत्‌ ॥ 


यस्य चित्तमसंध्रान्‍्त॑ निर्विकल्पसकल्मषम्‌ । 
स याति परमॉल्लोकान्नरकांभ्र न पश्यति॥ 


मत्सर रहित, अमानी, शिवभक्तिरत, स्थिर, जप ध्यानरत, अक्ृपण, ब्रती, 
संयमी, स्वाध्यायी, त्रिसन्ध्याकारी, श्रद्धालु सरल, शीलवान मनस्वी, ओजस्वी, 
प्रद्यान्‍्त, सन्‍्तोषो, प्रियवादी, विवेकी, दमी, निग्रही, दम्भरहित, अमानी 
अकल्की, ज्ञानी, पितृदेवाच॑नकारी, गो ब्राह्मणभकक्‍त याज्ञिक, गुरुभक्त, दानशील, 
ज्ञानिजन सेवक, एकांतवासी, ध्यानी, आत्मतुष्ट दूसरे के धन पर व्यापार न 
करनेवाला, उदासीन, निष्पाप, अक्रोधो, स्फूर्त्त, इनके उक्त गुण धर्म कहे जाते 
हैं । जो इनका आचरण करते हैं, वे अमृत पुत्र होकर जीवित रहते हैं । पौरुष 
पाश को छिन्न करने वाले पुरुष भी अनन्त और अमृत हो जाते हैं। शेव 
आचार में रत, धामिक पुरुषों की इस सरणी के अनुसार आचरण करना 
चाहिये । अपने मत का नियोग धर्म॑ में करना चाहिये । जिनके चित्त शान्त 


| ३०] अष्टममाह्निकस्‌ र५ 


पस्य  खुद्धिरसंमढा. सर्वभूतेष्वपातकी । 
अकल्कवान्सत्यवास्यो नरकानू स न पश्यति ॥। 
(स्वच्छन्दतन्त्र १०५३-७१) इति ॥२९॥ 
सहस्ननवकोत्से धभेकान्तरमय क्रमात्‌ ॥ ३० ॥ 
पातालाष्टकमेकेकमष्टमे. हाटकः . प्रसु।। 


सहस्रशब्दसंनिधेरेक॑ सहस्रं, तदेषामशीतिसहस्नाणि मान सिद्धम्‌ । 
ध्यातालाष्टकमिति, यदुक्तम्‌ 


'आभासं वरतालं च शाकंरं च गभस्तिमत्‌ । 

महातलं॑ च सुतलं॑ रसातलमतः परम्‌ ॥ 

सौवणंमष्टमं ज्ञेय॑ं सबंकामसमन्वितम्‌ ।' (स्व० १०१९६) इति। 
अष्टम इति, सौवर्णाख्ये । यदुक्तम्‌ 

“तदृष्वं चेब सोवर्ण पाताल परिकीरतितम्‌ । 

तत्रावसत्यसौ देवो हाटकः परमेश्वर: ।४ (स्व० १०११६) इति। 
यद्यपि चात्र पातालसप्तके 


“श्रयोडसुरास्तथा नागा राक्षसाभ्राविभागतः । 
एकंकत्र च. पाताले कथितास्ते वरानने ॥ 
पातालसप्तके ज्ञेयास्तथान्ये. भवनाधिपा:। 
बलो .ह्यतिबलश्चेव. बलवान्बलविक्रमः ॥ 
सुबलो बलभद्रश्व बलाध्यक्षश्र कीतिताः |! (स्व० १०१९४) 


इत्यायुक्तदया प्रत्येक पृथक्‌ भुवनाधिपा: संभवन्ति, तथाप्येषां 


क््थर, है निविकल्प और अकल्मष हो जाते हैं, वे प्रकाशमान लोकों में जाते हैं ! 
उन्हें नरक के दर्शन नहीं होते। सचेत जागरूक, सभी लोगों के प्रति शुद्ध, 
अकल्की और सत्यवादी पुरुष नरक नहीं देखते ॥ २८-२९ ॥ 


नरकों की कुल संख्या ८० हजार भी मान्य है। ९९ हजार की संख्या 
आलोक २७ में आतो है | इसमें से १५ हजार के ऊष्मा प्रधानों को छोड़ देने से 
<० हजार की संख्या आती है। आठ पाताल लोकों का वर्णन भी शास्त्र में 
है । स्व० १०९६ के अनुसार “आभास, वरताल, शर्कर गभस्तिमान्‌, महातलू, 
बतल, रसातल और सौवर्ण नामक ये आठ पाताल हैं । 


| श्रीतन्‍्त्रालोकः [ इलो० २१-३२ 

'हाटकेन.विशुद्धेलः सर्वेषां शुक्षिरिष्यते ।' 
इत्यायुक्तथा हाटकरुद्रशुद्यैवः शुद्धिः, इत्यानर्थक्यादिह तदुपदेशों का 
कृत: ॥ ३० ॥ 


अस्यः चेवमभिधाने कि निमित्तमित्याशद्धभुयाह 

प्रतिलोक॑ नियुक्तात्मा श्रीकण्ठो हठतों बहु: ॥ ३१ ॥ 
सिद्धोदंदत्ल्यसावेवं श्रीमद्रोरवशासने । 

“सिद्धीः' इति सालोक्यादिरूपा:। यदुक्तं तत्र 


'प्रतिलोके नियुक्तात्मा श्रीकण्ठो भगवानसों। 
करोति हाटको भूत्वा पातालद्वारपालनम्‌ ॥ 


हठेन भडक्‍त्वा यन्त्राणि पातालेषु महोंदया:। 
सिद्धी रम्पस्तसन्मन्त्रान्‌ साधकॉल्लम्भयत्यसों ॥/ इति ॥३१॥ 


नन्‍्वसावेवं सिद्धी: केषां ददातीत्याशडः क्याह्‌ 
ब्रतिनो ये विकर्मस्था निषिद्धाचारकारिण: ॥ ३२ ॥ 
दीक्षिता अपि ये लुप्ससमया न च कुवंते । 


इनमें सौवर्ण पाताल में परमेश्वर 'हाटक' शिव रहते हैं। शेष सात 


पातालों में आसुर, नाग और राक्षस-निवास हैं । इनके बल, अतिबल; बलवानु, 
बलविक्रम, सुबल, बलभद्र और बलाध्यक्ष ये सात भुवनेश्वर हैं । सौवर्णेश्वर 
हाटक से इनकी शुद्धि होती है ॥ २३० ॥ 


आगम प्रामाण्य से उक्त वर्णन और इनकी उपयोगिता का समर्थन 


कर रहे हैं-- 


रौरव शास्त्र के अनुसार श्रीकण्ठ छिव ही इन लोक स्वामियों की 


नियुक्ति करते हैं। उनकी जानकारी से स्वात्म परिष्कार होता है और व्यक्ति 
सिद्धि पा सकते हैं। रौरव तन्‍्त्र के अनुसार “भगवान्‌ श्री कण्ठ ने सबको अपने 
दायित्व पूर्ण करने के लिये नियुक्त किया है। वही हाटकेब्वर भी बनते और 
सौवर्ण में रहते हुए पाताल-द्वार का पालन करते हैं । इनकी कृपा से पातालीय 
यन्त्रणातन्त्र का त्रोटन और साधकों को सिद्धि प्राप्त होतो है | अर्थात्‌ वहीं सिद्धि. 


प्रदाता शिव हैं || ३५ ॥ 


न्‍ ३३-३४ ] अष्टममाहिकम्‌ २७ 


प्रायश्चित्तांस्तथा तत्स्यथा वामाचारस्य दूषकाः ।॥।| ३३ ॥ 
देवाग्निद्रव्यवुत््यंशजोविनइचोत्तमस्थिताः:.। 
अधःस्थगारुडाहान्यमन्त्रसेवापराय णाः ॥ ३४ ॥। 
ते हाटकविभोरग्र किद्धुरा विविधात्मकाः: ॥। 


विकमंस्थत्वे निषिद्धाचारकारि्वं हेतु:। लुप्तसमया इति, चण्डद्रव्यादि- 
संस्पर्शात्‌ । अत एव प्रायश्वित्ताकरणाद्‌श्रष्टदीक्षाफला: । यदुक्तम्‌ 
प्रायश्रित्तमकुर्वाणो मम्त्री विधिविलडूघने। 
सिद्धिप्ंशमवाप्नोति ॥! इति। 
'तत्स्था' इति वामाचारनिष्ठा. तेन तत्कारिणस्तद्द्वेषिणश्र,--इत्युक्तं 
स्यात्‌ | तेषामेव च विशेषणं <देवेत्यादि' । अन्येषां हि एवं नारकित्वमेव भवेत्‌ । 
यथोक्तम््‌ 
“यदीच्छेन्नरक॑ गनन्‍्तुं. सपुन्रपशुबान्धव: । 
देवेष्वधिर्क्गात कुर्याद्‌ गोषु च ब्राह्मणघु च ॥ इति | 
“उत्तमस्थिता' इति 
'बेदाविभ्य: परं शवम्‌ ७०००० *००% ७००. «०० ४ 
इत्यायुक्तेट, ऊर्ध्वोध्वंशासनस्था:। 'विविधात्मका' इति तत्तत्कर्मातुसारेणोत्त- 
मादिभिन्ना इत्यथं:। एतव्चेषां निः्यन्दफलवतु न तु साक्षात्‌। तथात्वे हि 
“ब्राह्मणा: क्षत्रिया वेश्या शुद्रा वा वीरवन्दिते । 
आचायंत्वे नियुक्ता ये ते सर्वे तु शिवाः स्मृता:॥ 


सिद्धि के उत अधिकारियों की चर्चा कर रहे हैं जिन्हें वे प्रार्थना करने 
पर सिद्धियाँ प्रदान करते हैं-- 

जो ब्रती पुरुष निषिद्ध आचारों के आचरण में प्रवृत्त हैं, उन्हें विकम्म में 
ही स्थित मानते हैं । यद्यपि वे दीक्षा प्राप्त हैं। फिर भी वे समयाचार का 
पालन नहीं करते | प्रायश्चित्त न करने से उनकी दीक्षा भी दूषित हो चुकी 
होती है, उनको सिद्धियाँ भी असिद्ध हो जाती हैं। ऐसे लोग कृपा की प्रार्थना पर 
सिद्धि प्राप्त करते हैं । 

इनके अतिरिक्त जो शाक्त होते हुए भी शाक्त सिद्धान्त की निन्‍्दा करते हैं, 
ऐसे वामाचार निन्‍्दक, देव, अग्नि, द्रव्य और वृत्ति के माध्यम से जो अंशजीवी 
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प्र्८ श्रीतन्त्रालोक: ((इलो० ३५०३८ 


अन्यथा प्राक्स्वरूपेण ये पश्यन्ति नराधमाः। 


नरके ते प्रपच्यन्ते सावाख्यं वत्सरत्रयम्‌ ॥/ (स्व-४।४११) इति । | 
तथा 


'्राग्जात्युदी रणाद्देवि प्रार्यश्चत्ती भवेन्तरः। 

दिनत्रयं तु रुद्रस्य पड्चाहूं केशवस्प च। 

पितामहस्य पक्षक नरके  पच्यते तु सः॥ (स्व-४॥५४२) 

इत्यादिश्रुतिविरोध: स्यात्‌ ॥ ३४ ॥ 

एवं भोगोपरमे पुनरेषां कि स्यात्‌ ? इत्याशड क्याह 
तेतु तत्रापि देवेशं भक्‍्त्या चेत्पर्यपासते ॥ ३५ ॥ 
तदीशतत्त्वे लोयन्ते क्रमाच्च परमे शिवे। 
अन्यथा ये तु वतंन्‍्ते तद्भोगनिरतात्मका: ॥ ३६४ ॥ 
त्ते कालवह्निसंतापदीनाक्रन्दपरायणा: । 
गुणतत्त्वे निलीयन्ते ततः सुष्टिमुखे पुत्रः ॥ २७ ॥ 
पात्यन्ते मातुभिर्घोरियातनौघपुरस्सरम्‌ । 
अधमाधमदेहेषु निजकर्मानुरूपत: ॥॥ ३८ ॥। 


हैं, शेवाचार में रत साधक होकर भी निम्न श्रेणी के गारुड आदि मन्त्रानुसार 
सेवा में परायण हैं, ऐसे अनियन्त्रित मनमाने विचारों के लोग उन लोकों 
में जाते हैं। हाटकेव्वर की आराधना से उतके इन किकरों का उद्धार हो 
जाता है। दोक्षा के बाद प्रग्जाति का स्मरण नरक प्रद है। यहाँ चारों वर्ण 
आचार्यत्व योग्य हैं और शिव रूप हैं । अतएव समान हैं । स्व० तन्‍्त्र के चतुर्थ 
आक्लिक ४११ और ५४२ इलोकों से भी इसका समर्थन होता है ॥ ३२-२४ ॥ 

हाटकेब्वर लोकों के भोग की समाप्ति पर इनकी क्‍या गति होती है ? 
इस प्रइन का उत्तर दे रहे हैं-- 

वे वहाँ भी देव देव भगवान्‌ शिव की भक्ति पूर्वक उपासना करते हैं । 
परिणाम स्वरूप ईश तत्त्व में विलय होने की प्रक्रिया से परिचित हो जाते हें । 
अभ्यास करते करते वे परम शिव में लीन हो जाते हैं। इसके अतिरिक्त जो 
उन लोक-लब्ध भोगों में उलझ जाते हैं, वे कालवक्लि के संताप से संतप्त होकर 
बहुत ही आर्त्त और आक्रत्दन करने के लिये विवश हो जाते हैं । वे गुण तत्त्व में 
“विलीन होते हैं। तदनन्तर सुष्टि की उन्मुखता में मातृ शक्तियों द्वारा घोर 
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मानुषान्तेषु _तत्नापि केचिन्मन्त्रविदः क्रमात्‌ । 
मुच्यन्तेडन्ये तु बध्यन्ते पुवकृत्यानुसारत: ॥ ३९ ॥ 
इत्येष गणवृुत्तान्तों नाम्ना हुलहुलादिना । 
प्रोक्त भगवता श्रोमदानन्दाधिकशासने ।। ४० || 
पातालोघ्वें सह्नाणि विशतिर्भूकटाहक: । 
सिद्धातन्त्रे तु पातालपृष्ठे यक्षीसमावृतम्‌ ॥| ४१ ॥ 
भद्गरकाल्या: पुरं यत्र ताभिः क्रीडन्ति साधका: ।। 
'दिवेशम्‌' इति हाटकम्‌ । 'अन्यथा' इति तत्पर्यपासावेमुख्येन । 'मातृभि:” 
इत्यपराशक्तिभिः । यदुक्तम््‌ 
“विषयेष्वेव संलीनानधो5घः पातयन्त्यणून्‌ । 
या: समालिड्भधच रुद्राणून्‌ घोरतयों5परा: स्मृता: ॥। (मा ०वि०३॥३२) 
इति । 'तत्रापि” इति मानुषत्वे । तद्धीना [अन्ये] इत्यमन्त्रविदस्तत्तत्स्वकर्मो- 
चित्येन तत्तज्जात्याद्यतुभवन्तोत्यर्थ:। न चेतदस्माभिः स्वोपज्ञमेवोक्तमित्याह 
“प्रोक्तमित्यादि' । यदुक्त तत्र 
'मातड्ग हुलहुलाश्चान्ये हेतुका विव्यरूपिण: । 
कापालिकाश्च कड्भूगला महोच्छुष्माश्च शो भना:॥' 
इत्युपक्रम्य 
एवं संख्याविहीनास्तु महाचण्डेश्वरेरणात्‌ । 
चण्डव्रव्य विलुप्तास्तु दी क्षिताः शिवशासने ॥ 
चण्डद्रव्येण जीवन्ति ते स्मृता ब्रह्मराक्षसा: ॥' इति । 


यातना से भरे अधम दरीरों में अपने कर्मों के अनुसार भेज दिये जाते हैं। 
मनुष्य का शरीर महत्त्वपूर्ण शरीर है। इस शरीर में भाग्यवश यदि मन्‍्त्रों की 
सविधि जानकारी हो जाती है, तो उनके प्रभाव से उनका छुटकारा हो जाता 
है । शेष अपने क्रृत्यों के अनुसार ही बन्धन प्राप्त करते हैं । 

“श्रीमदानन्दाधिक शास्त्र में हुलहुल भादि दिव्य देव, बाह्य शक्तियों 
द्वारा कार्य सम्पादन करते हैं। इनके इस उत्तरदायित्व को गणवृत्तान्त कहते. 
हैं। इनके मातज्भ, हुलहुल, कापालिक, कद्भुगल, और महोच्छुष्म इन नामों का. 
उल्लेख वहाँ किया गया है। 


मिथ छछससछज्छ कह तब अअअर 3; 
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तथा 
'रमन्ते विविधर्भोंगेस्तेडप पातालवासिन:। 
पाताले मृतराजानो भवन्ति बलदधिता: ॥/' इति। 


“भूकटाहक' इति मनुष्याधारभू: | एवमियदल्तं ब्रह्माण्डस्याध॑, तत्कटाह: 
कोटि:, कालाग्निपुरं कोटि:, तज्ज्वाला दशकोटय:, धूम: पदश्च, नरका द्वात्रिशतु, 
कृष्माण्डपुरं नवनवतिलक्षाणि, पाताछाष्टकमशोतिसहस्नाणि, भूकटाहो 
विश्ञतिः--इत्येव॑ पञ्मनाशत्‌ कोटय:। अत्रेव श्रीसिद्धयोगीश्वरोमतोक्त॑ विशेष 
दर्शयति 'सिद्धातन्त्रे' इत्यादिना । यदुक्तं तत्र 


'पातालोध्ब भवंजूदं भव्रकालोगृहं शुभस्‌। 
यक्षिणीनां तु सर्वासां नायिका सम्प्रकीतिता ॥ 


चतुष्षष्टि: सहस्नाणि यक्षिणीनां पुराणि तु । 
तत्र कोटिशतं यावत्कन्यानां तु पुरे पुरे॥ 


ऋ्रोडन्ति साधकास्तत्र ते: साध तु मला[ हा ]बला: । 
ज्ञात्वा तु यक्षिणीकल्पं सिद्धयोगीश्वरीमते ॥ इति। 


महाँ महाचण्डेश्वर की प्रेरणा से चण्ड द्रव्य कें दुष्प्रयोग से ब्रह्म राक्षस 
होने का भी उल्लेख है । पातालवासी लोगों का भो यह स्वभाव है कि ये 
अनेकानेक भोगों में रमते रहते हैं। वहाँ के राजा बड़े ही गर्वीले 
होते हैं ।' 

पाताल के ऊपर २० सहस्न भू कटाह हैं । इनमें मनुष्यों का निवास है । है 
उक्त कथनों से निष्कृषंत: यह कहा जा सकता है कि यहाँ तक ब्रह्माण्ड का 
आधा भाग है। उसके १ करोड़ कटाह, एक करोड़ कालाग्निपुर, दश करोड़ 
उसकी ज्वालायें , पाँच धूम, ३२२ नरक, ९९ लाख कृष्माण्ड पुर, पातालाष्टक 
अस्सी हजार, भू कटाह २० हजार हैं | ये मिलकर ५० करोड़ मान होता है । 

सिद्धयोगीश्वरी मतानुसार “पाताल के ऊर््वभाग में भद्रलोक हैं 
वहाँ माँ भद्रकाली का शोभन आयतन है । भद्रकाली ही सारी दक्षिणी देवियों 
की नायिका है” । यक्षिणियों के ६४ हजार पुर हैं। कन्याओं के १०० करोड़ 
नगरों में साधक लोग भ्रमण करते रहते हैं। वे सभी यक्षिणी कल्प के जानकार 
हो जाते हैं 
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'तस्योध्चें च पुनर्लेक्ष तमश्चंवातिदुस्सहम्‌ । 

तप्ताड्ारनिभा भूमिस्तप्तपाषाणदीपिता ॥। इति । 

'तस्योध्वं च न किचित्स्याद्यावल्लक्षाश्रतुदंश । 

पुनर्नागालयं॑ चेबसनस्तभयकारकम्‌ ॥ 

कृष्णनागसहस्नस्तु॒ लक्षधा परिवारितम्‌ ।” इति | 

'मातृद्रोही पितृद्रोही ग्रुरद्"ोेही च अश्रूणहा । 

बालह॒स्ता ब्रजत्यत्न स्त्रीव्यड्रो च महापशुः ॥ 

तिष्ठते यावत्पाताले मन्त्रमार्गस्‍्य दूषकः ॥” इति ॥४१॥ 
एवं ब्रह्माण्डस्य भूकटाहान्तमेकमर्बमभिघाय तदूध्व॑ंगपि भुवनादि 

दर्शयति 


ततस्तमस्तप्नभूमिस्ततः शून्यं ततो5हयः ॥ ४२ ॥ 
एतानि. यातनास्थान गरुसन्त्रादिदृषिणास्‌ । 


ततो भूम्यूध्व [मध्य | तो मेरुः सहत्नाणि स षघोड॒श ॥ ४३ ॥। 


“उनके ऊपर एक लाख अन्ध तिमिरपुर हैं। वे बड़े ही असह्य लोक 
हैं । तपे हुंए अद्भार के समान वहाँ की भूमि है | तपते पत्थरों से दीघ्त इनकी 
विचित्र शोभा है” । 

“ऊपर के १४ लाख मान तक कुछ नहीं है । उसके ऊपर नागलोक है। 
वह बड़ा भयड्ूूर लोक है। वह काले नागों को लाखों किस्मों से भरा 
हुआ है”। 

“मातृद्रोहो, पितृद्रोही, गुरुद्रोही, भ्रूण हत्यारे, बालहन्ता पापी वहाँ 
निवास करते हैं । स्त्री के मोह पाश में बद्ध पशु और मन्त्र सिद्धान्त के दूषक ऐसे 
लोग इस घोर पाताल में रहते हैं” ॥४०-४१॥ 

ब्रह्माण्ड के भूकटाह तक एक अर्द्ध भाग का कथन करने के बाद उसके 
ऊपरी भुवन आदि की चर्चा कर रहे हैं-- 

उसके ऊपर अन्धकार से पूर्ण गर्मो और ऊमस से भरी शून्यता भरी 
हुई हैं | शून्य के उपरान्त हो नाग लोक है | यह यातना लोक हैं । गुरु मन्त्र आदि 
के प्रति दूषित भाव रखने वाले लोगों को ऐसा स्थान मिलना हो उनको नियति 
;है। उसके बाद भूमि का ऊध्व॑ ( मध्य ) भाग पड़ता है । वहीं मेरु पव॑त है। 
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मग्नस्तन्मूलविस्तारस्तदृढ् येनोध्वंविस्तृतिः ॥ 
सहस्राब्धिवसूच्छायो हैमः सर्वामरालयः ॥ डंडे ॥ 
सहस्नाणीति, योजनानासू मग्न इत्यर्थाद्‌ भूकटाहे | तन्मूलविस्तार 
इति, तच्छब्देन षोडशानां सहस्राणां परामर्श: । 'तदढयेन' इति द्वात्रिशताः 
सहस्रे:।. सहस्राब्धिवसूदाय' इति चतुरशीति सहस्रोच्छितिरित्यर्थ: 
तदुक्तम्‌ 
'तस्या मध्ये महामेरु:ः सोवर्ण “** “” ““॥' (स्व-१०१२१) 
इत्यायुपक्रम्य 
'योजनानां सहस्नाणि चतुरशीतिरुच्छित:। 
घोडशेंव सहस्नाणि अधोभागे प्ररोषित:॥ 
तान्येव मूर्लावस्तारो द्विगुणो मू्धंविस्तर: ।* 
(स्व० १०१२३) इति ॥ ४४ ॥ 
नन्वेव॑ मानत्वेषपि अस्य कोदृगाकार: ? इत्याशड्क्याह 
सध्यो्ध्वाधः समुद्बृत्तशरावचतुरश्षकः । 

“समुद्वृत्त' इति सम्यगष्टाश्रतापत्तिपूर्व उदृध्व॑ वृत्त:, तेनाधो ब्रह्मभागे 

चतुरशञ्रो मध्ये विष्णुभागेष्ण्टाओ रुद्रमागे च वृत्त ऊर्ध्वे मस्तके च शरावा- 
कृतिरित्यर्थ: ॥ 
१६ हजार इसका मान है । मेरु पव॑त के मध्य भाग का ३२ हजार योजन विस्तार 
है । उसका ऊध्व॑ ८० हजार योजन है । स्व० १०१२१ के अनुसार महामेरु उसी 
के मध्य में हैं। यह सुवर्णमय है और समस्त देवभूमि है। १०१२३ तक यह सारा 
वर्णन स्वच्छन्द तन्त्र में है ॥ ४२-४४ ॥ 

इस तरह मान की स्वीकृति के बाद आकार सम्बन्धी जिज्ञासा का 
समाधान कर रहे हैं-- 

मध्य, ऊर्ध्व और अधोभाग से शोभित जेसे 'पुरवा"' होते हैं, उसी तरह: 
इनकी भी आकृति होती है । ऊपरी भाग रुद्र भाग है, वह गोल है| बीच का 
भाग वैष्णव भाग है | यह अष्ट कोणात्मक है और नीचे का ब्रह्म भाग है। यह. 
चतुष्कोण होता है । 

4. स्व० १०६७४ 


इलो* ४५-५० | अष्टममाहिकस्‌ रेड 


ननन्‍्वेवमाकारत्वस््‌ 
“अव्यक्तं चतुरष्टाश्रवृत्तमागोपलक्षितम्‌ ” इति। 
तथा 
“भतच्छत्र कुक्कुटाण्डं आय 2604 202० 258 |] हे 


इत्याद्रुक्ट्या पारमेश्वरस्य लिज्भस्प सम्भवेत्‌ तत्कथम्‌ ? इत्याशड्क्याह्‌ 
भेरवोयं च तल्लिखुँ धरणो चास्य पीठिका ॥ ४५॥॥ 
सर्वे देवा निलोना हि तत्र तत्यूजितं सदा । 
मध्ये मेससभा धातुस्तदीशदिशि केतनम्‌ ॥। ४६ ॥ 
ज्योतिष्कशिखरं शांभोः श्रीकण्ठांशश्व स प्रभुः । 
अवरुह्मय सहल्लाणि मनोवत्याश्रतुर्देश ॥ ४७ ॥ 
चक्रवाटश्वतुदिक्कों मेसरत्र तु छाकपाः। 


ह- 


अमरावतिकेन्द्रस्थ ... पूर्वेस्थां दक्षिणेन तामू ॥ ४८ ॥ 
अप्सर: सिद्धसाध्यास्तामुत्तरेण विनायका:। 
तेजोवतो स्वदिश्यग्ने: पुरी तां पश्चिमेन तु ॥ ४९ ॥ 
विश्वेदेवा विश्वकर्मा क्रमात्तदनुगाश्व ये ॥ 
याम्यां संयमनो तां तु पश्चिमेन क्रमात्‌ स्थिता: ॥ ५०॥ 


यहो शिवलिज्ठ को आकृति भी है। पृथिवों इसको पृष्ठ भूमि होतो,है ॥ 
इसमें सभी देवों का आलय होता है। इसो में सबकी पूजा हो जाती है । पृथ्वी 
पर ही महामेरु प्रतिष्ठित है। मेरु के मध्य में ब्रह्मा की सभा का मण्डप है";। 
उसके ईशान कोण में ज्योतिष्क शिखर स्फटिक श्वृंगसे सुशोभित है। इसके 
अधीइवर श्रीकण्ठ के अंश रूप दाम्भु हैं । ब्रह्मा को सभा का नाम मनोवती है। 
१४ हजार योजन के विस्तार में यह क्षेत्र आता है। उसके चारों ओर नगरों 
का समूह बसा हुआ है। भगवान्‌ त्यम्बकेश्वर अपने ब्रह्मा विष्णु और रुद्र रूपी 
अंजों के साथ यहाँ विराजमान हैं । 
सिद्धों और अप्सराओों से अलंकृत यही अमरावती पुरी है। यहाँ आठ 
स्वर्ग हैं । इसमें इनके अधीश्वर राज्य करते हैं। अमरावती के अधीदवर इन्द्र 
हैँ । यह मेरु के पूर्व भाग में है । इसके वाम भाग में विनायक रहते हैं । 
१. स्व० १०१३१, १२४-१२९ 


० त०--रे 


.._._..._________€_€३ल्‍__॒_॒_॒_॒_॒_॒_॒_॒_ अल जक मद की कन्‍ 


ज््ड श्रीतन्त्रालोक: [ श्लो० ५१-५५ 


मातृनन्दा स्वसंख्याता रुद्रास्तत्साधकास्तथा । 
कृष्णाद्भारा निऋतिइच तां पुर्वेण पिशाचका: ॥ ५१ ॥ 
रक्षांसि सिद्धगन्धर्वास्तृत्तरेणोत्तेण ताम्‌ । 

वारुणो शुद्धवत्याख्या भूतोधो दक्षिणेन तामू ॥ ५२ ॥ 
उत्तरेणोत्तरेणेनां वसुविद्याधरा: क्रमात्‌ । 
वायोर्गन्धवती यस्था दक्षिणे किन्नराः पुनः ॥ ५३ ॥ 
वोणासरस्वती देवो नारदस्तुम्बुरुस्तथा । 
महोदयेन्दोर्गुह्या: स्युः पश्चिमेउस्या: पुनः पुतः ॥॥ ५४ ॥ 
कुबेर: कर्मदेवाइच यथा तत्साधक्ा अपि । 
यशस्विनी महेशस्य तस्थाः पश्चिमतों हरिः ॥ ५५ ॥ 
दक्षिणे दक्षिणे ब्रह्माश्विनो धन्वन्तरि: क्रमात्‌ । 

च शब्दद्यं हेतो | पूजितमित्यर्थात्‌ त्रिषु लोकेषु । यदुक्तम््‌ 

'लिड्भरूपी भवेन्मेर 5 22००३ 


अग्निकोण में तेजोवती है। उसके अधीश्वर .चित्रभानु हैं। दक्षिण में 
यमराज की संयमनी अवस्थित है। इसमें यम और यम के परिचारक रहते हैं । 
पर्चिम में विश्वेदेव विश्वकर्मा और उनकी प्रजा का निवास है । इसके सटे ही 
मातृनन्दा नामक नगरी है । इसमें ११ रुद्र रहते हैं। नेऋत्य कोण में क्ृष्णाज्भार 
नगरी है। उसके पूर्व में पिशाच हैं। राक्षस सिद्ध गन्धवं भी यहाँ रहते हैं । 
पश्चिम में वरण का आगार है। उनकी पुरी वारुणी शुद्धवतो है। इससे कुछ 
दक्षिण हट कर प्राणियों का निवास है। वावव्य कोण में वायु की नगरी 
गन्धवहा हैं । इसके धुर उत्तर वसुओं और विद्याधरों के नगर है | कुछ दक्षिण 
हट कर किन्नर रहा करते हैं। इस गन्धवहा के ठीक पश्चिम ओर “वोणा 
सरस्वती (गान्धव॑ वेदवती) देवी, नारद और तुम्बुरु रहते हैं । उत्तर दिशा में 
सोम की महोदया नगरी है। उससे सटे पश्चिम गुह्मों के आवास हैं। वहीं 
कुबेर और कमं देवों के दिव्य स्थान हैं। ईशान कोण में ईशान की यशस्विनी 
यशोवती नामक नगरी है। यशस्विनी के कुछ पश्चिम हरि विराजमान हैं । 
उसकी दाहिनी ओर ब्रह्मा, अश्विनी कुमार और धन्वन्तरि रहते हैं ॥४५-५५॥ 


ड ५०-५५ ] अष्टममाह्विकस्‌ शेष 


ड्त्युपक्रम्य 

'चतुरश्रमधों ब्रह्मा ००००० ००३४ ००००० ७०००७ ०००७ ४ इति । 

ममध्ये अष्टाश्रको विष्णु: हनन हब हमन्‍न हबबन 7४ इति। 

“अध्वें तु भवति रुद्रो वृत्ताकारः: समन्ततः। 

मेरु: संजायते लिड्भां धरणी चास्य पीठिका ॥ 

आलय: सर्वेदेवानां तेन लिड्डत्वमागतम्‌ । 

लीनमस्य जगत्सव॑ ब्रह्माग्यं सचराचरम्‌ ॥' इति | 

एवं ते भाषितं लिड्ठ त्रिषु लोकेषु पुजितम्‌ ।' इति | 

“सुमेरुहेमसंपृक्तः शरावाकृतिमस्तक: ॥ इति। 
“धातु: इति ब्रह्मण: | यदुक्तम्‌ 

“तस्योर्ध्वे तु ससा दिव्या नाम्ता चेव सनोवती ।” (स्व० १०१२३) 

“इत्युपक्रम्य 

'सर्वभोगगुणोपेता ब्रह्मणस्तु महात्मन: ।' (स्ब० १०।१२४) 
'इति । तदीशदिशीति, तच्छब्देन सभापरामशं:। अत्र च यद्यपि श्यवुद्धत्रयमस्ति 
-तथाप्येतदिह प्राधान्यादुक्तम्‌ | यदुक्तं किरणायाम्र्‌ 

“त्रिप्रि: शड्रं: समायुक्तो रक्‍्मकाचनरत्नज:। 


चतुष्कोण अधः स्थिति ब्रह्मा“ “** *** *** ** | और 
बोच में अष्टकोण विष्णु हहन्‍ह+ 2०% *%० ***« **** | हैं भोर 


इनके ऊपर चारों ओर वृत्ताकार रुद्*ों के आवास हैं। यह मेरु का क्षेत्र 
है । उसकी पृष्ठभूमि हो पृथ्वी है। वह समस्त देवताओं का आलय है। इसे 
इसे दूसरे शब्दों में लिज्र कहते हैं | इसमें सारा जगत्‌ लीन है | ब्रह्मा से चराचर 
विश्व तक 'लि' से लीन और “ग' से जगत्‌ का अर्थ होने के कारण मेरु पृज्य 
'शिवलिज्ध सदृश है । इसका ऊपरी भाग गोल होता है। इसकी उपमा शराब 
की गोल पेंदी से दी गयी है। मेरु के ही उत्तरी ऊध्व॑ भाग में दिव्या मनोवती 
हैं । वहीं ब्रह्मा की सभा का स्थल है। (स्व० १०१२३+ १२४) 


३६ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० ५६ 
रत्नजं व्यम्वकस्योक्तं राजतं तु त्रिबिक्रमे।॥। 
सोवण्णं कनकाण्डस्थ ४ हे हा हनी न *»« हर इति ! 

लोकपा इति, भूम्ना । 'दक्षिणेन ताम्‌' इति तस्या दक्षिणे | तेन तद्दक्षिणेधप्सरः 
पुरी, तद्दक्षिणे च सिद्धपुरीत्यादिक्र: । अप्सरअभृतिभिश्वात्र कामवत्याख्या: 
स्वपुर्यो लक्ष्यन्ते | एवमुत्तरत्रापि ज्ञेयस्‌ । अत्र च “बहुवचनादाद्यर्थो लम्यते' 
इति नीत्यादित्यानामपि ग्रहणमु,--इत्यस्मिन्नन्तराले चतस्रः पुर्योश्त्यथा 
घर्ड्विशतिन स्यात्‌। 'ताम्” इति अमरावतीम्‌ | तेन तस्या एवं वामे विनायकाः 
इति ज्ञेयम्‌ । 'स्वदिशि' इत्यग्निकोणे । तच्चोत्तरत्रापि योज्यम्‌ । एतच्च पुरीद्रयं 
वक्ष्यमाणाया: संयमन्यभिधायाः, पुर्या: पुरस्तातु,--इत्यर्थसिद्धम्‌ । एता हि सर्वा 
एवं पुर्य: पूर्वाभिमुखा:, येनास्यां पूर्वपश्चिमादिविभाग: । 'मातुनन्दा' इति 
पुयंभिधानम्‌ । स्वसंख्याया' इल्येकादश । “तत्साधका” इति यमपरिचारकाः। 
रुद्रा इति, काकाक्षिबत्‌ । ऋमात्‌' इति मातृनन्दानन्तरं यमपरिचारकाण्णां रुद्राणां 
पुरी, तदनन्तरमेकादशानामिति । “रक्षांसि' इति निस्त्रिशाभिधानानि । 'तस्या 
दक्षिणे' इत्यर्थात्‌ शुद्धवत्या उत्तरेण | 'पुर' इति पुरस्तात्‌ । वीणासरस्वती, 
गान्धर्ववेदवतीत्यर्थ: 'तत्साधका' इति कुबेरपरिचारका यक्षा: दक्षिणे इत्यर्था- 
दमरावत्या: । 'उत्तरे दक्षिणे' इति द्विवचनादब्विनोध॑न्वन्तरेब्चैकेव पुरीति 
ज्ञेयम्‌ ॥ ५५ ॥ 

सभा के ईशानकोण में इलोक ४६ के अनुसार तीन स्वर्ण श्यज्धों का 
निर्देश यहाँ किया गया है | उस वर्णन से शद्धूर के रत्त निरमित नगर, विष्णु 
की चाँदी को चमचमाती नगरियाँ और कनकाण्ड अर्थात्‌ ब्रह्मा की सोने की 
नगरियों का उल्लेख किरण शास्त्र में आया हुआ है । जयरथ ने यह स्पष्ट 
किया है कि अप्सराओं की पुरियाँ कहाँ है । तथा सिद्धपुरी कहाँ है ? यदि कहीं 
इलोक में बहुवचन का प्रयोग किया गया हो तो, यह ध्यान देने की बात है कि 
इस बहुवचन से “इत्यादि! अर्थ भी लगाया जाना चाहिये | इससे उस अन्तरालल में 
चार पुरियों को स्थिति का अवगम होता है। तभी २६ पुरियों की संख्या पुरी 
हो सकती हैं । अमरावती की स्थिति पूरब में होती है । उसी को आधार मान- 


कर २६ पुरियों का चक्रवाट क्रम चलता है। रुंद्र शब्द काकाक्षिन्याय से दोनों: 
ओर लगेगा। 


डलो०  ॥ ] अष्टममाह्निकम््‌ ३७ 
व्तदेवोपसंहरति 
भेरवे चक्रवाटे5स्मिन्‍्नेवं सुख्याः पुरोष्ण्टया ॥ ५६॥ 
अन्तरालगतास्त्वन्याः पुनः षड्विशञतिः स्मृताः। 
आुख्या इति, छोकपालसंबन्वित्वात्‌ । “अन्या' इति गौण्यः । तदुक्तम्‌ 
'सभाया ब्रह्मणो5्धस्ताद्योजनानां चतुर्देश । 
सहस्नाणि परित्यज्य चक्रवाट: समनन्‍्ततः॥ 
स्वर्गाष्टक तदुद्विष्टं तन्न तिष्ठन्ति लोकपा:। 
पूर्वेणेन्द्रस्य बिख्याता पुरी नाम्नामराबती ॥ 
तेजोबती तथाग्नेय्यां चित्रभानो: प्रकीतिता। 
दक्षिण यमराजस्यथ नास्‍ना संयमनी पुरी ॥ 
कृष्णाज़ारा तु नेऋ त्यां राक्षसेशस्य कीतिता । 
पश्चिमेन जलेशस्य पुरी शुद्धवती स्मृता ॥ 
वायव्यां तु पुरी वायोर्नाम्ना गन्धवहा प्रिये। 
उत्तरेणापि सोमस्य पुरी नाम्ता सहोदया ॥ 
ऐशान्यामीशराजस्य पुरी नाम्ना यशोवती। 
एतासामन्तरे देवि श्यूणु षड़विर्शात पुरी:॥ 


स्वच्छन्द तन्‍त्र १०/१२१-१४७ में इनको इन शब्दों में व्यक्त किया गया 
है-ब्रह्मसभा की नीचे की दिद्या में १४ हजार योजन चारों ओर चक्रवाट का 
विस्तार है । इसमें ८ स्वर्ग हैं जिनमें उनके लोकपाल स्वामी निवास करते हैं। 
थूर्व में अमरावती है । अग्निकोण में तेजोवती है। इसके स्वामी चित्रभानु हैं । 
दक्षिण में यम की संयमनो है। नेऋत्य कोण में राक्षसाधिष्ठित कृष्णाज्भार नगरी 
है । पश्चिम में वरुण की शुद्धवतीपुरी है । वायव्य कोण में वायुदेव की गन्धवहा 
नगरी है । उत्तर में चन्द्र की महोदया और ईशान में शंकर को यशोवती 
नगरी बड़ी ही रमणीय पुरी है ।इन आठ स्वगों के अन्तराल में छब्बीस 
जगरियों का वर्णन आता है, जो इस प्रकार है-- 


ध इलो० ५४६: 


दक्षिणेनामरावत्या:. कामवत्यप्सर: पुरी । 
सौवर्णो सिद्धसंद्यानां तस्या ब॑ दक्षिणेन तु।॥। 
तस्या व॑ दक्षिणनान्या पद्मरागोपशोभिता। 
आदित्यानांपुरी ख्याता नाम्ना चांशुमती शुभा ॥ 
साध्यानां राजते दिव्या ख्याता वे कुसुमावतो । 
बह्नेः पश्चिमदिग्भागे विश्वेषां रेवती पुरी॥ 
तस्यास्तु पश्चिमे देवि दिव्या व॑ विश्वकर्मण:। 
पश्चिमे धर्मराजस्थ मातृनन्दा पुरी स्मृता॥ 
ऋक्रीडन्ति मातरस्तत्र॒ मधुपानविघूणिता: । 
रुद्राणां पश्चिमे तस्था रोहिता नाम काचनी ॥ 
ततन्र शूलधरा रुद्रा यमस्थ परिचारका:। 
तस्य पश्चिमतो ज्ञेया नाम्ना ग्रुणवती पुरी ॥ 
एकादशानां रुद्राणां वज्च्रप्राकारतोरणा । 
निऋ तेः पूर्व भागे तु पिड्ड्ला नाम वं पुरी॥ 
सुकमंसंज्ञा देवेशि पिशाचास्तत्र संस्थिताः। 
नेऋ त्युत्तरसामीप्ये पुरी कृष्णणती शुभा ॥ 


अमरावती के दक्षिण कामवती अप्सराओं की पुरी है। यह स्वर्णवर्णी: 
पुरी सिद्धों से भरी हुई है। उससे दक्षिण पद्मरागमणियों से निर्मित आदित्यों: 
की नगरी है। उसे अंशुमती कहते हैं । अग्निकोण के पश्चिम विद्वदेवों की 
रेवतीपुरी है। वहीं साध्यों की कुसुमावती का भी उल्लेख है। इनके पदिचम 
विश्वकर्म की दिव्यापुरी, उसके पश्चिम धमंराज की मातुनन्दा नगरी हैं, जहाँ 
मद्यपान से नशे में चूर मातृशक्तियाँ विभितत प्रकार की क्रीड़ा करती हैं । 
इसके पद्चिम रुद्रों की स्वणिम नगरी रोहिता है । वहाँ यम के परिचारक रुद्र 
यमर्किकर निवास करते हैं । इसके पश्चिम गुणवत्ती नगरी है। इसमें ग्यारह 
रुद्र रहते हैं । वज्ज की चारदिवारी और वज््म॒ के तोरणों से ही यह 
विभूषित है। 
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निस्त्रिशा नाम तन्नंव वसम्ति राक्षसा: सदा। 
तस्या अप्युत्तरे भागे पुरी हैमी सुखावबती |॥॥ 
मित्रो बसति तत्रंव बहुभृत्यजनावतः । 
अस्या अप्युत्तरे हैसी ग्रान्धर्वों नास विश्व॒ता ॥ 
वसन्ति तन्न गन्धर्वा दिव्यकन्यासमाबुताः ॥ 


(स्व० १०११३१-१४७) इति। 
तथा 


“मृतानां सिद्धसेना तु वरुणस्थ सु वक्षिणे। 
हेमसंज्ञा वसूनां तु वरुणस्यापि चोत्तरे ॥ 
तस्यास्तृत्तरतो देवि नाम्ता सिद्धवती पुरी। 
सर्वंविद्याधराणां तु सा पुरी परिकीतिता॥ 
वायोदंक्षिणतो देवि सिद्धा नाम पुरी स्थिता। 
वसन्ति किच्नरास्तत्र  पुरहेमाकंसंनिर्भ: ॥ 
वायो: पूर्वेण गान्धर्वी हैमी चित्ररथस्य तु । 
गन्धवंराजमुख्यस्थ. दिव्यगन्धवंनादिता ॥ 


नेऋत्य के पूर्वभाग में पिज्भला नगरी है | वहाँ सुकर्मा पिशाच रहते हैं । 
नेऋत्य के सटे उत्तर कृष्णवतीपुरी है। इसमें निस्त्रिश नामक राक्षस रहते हैं| 
इसके उत्तर में हेमवर्णी सुखावतीपुरी हैं | इसमें मित्र अपने अनन्त भृत्यों के 
साथ निवास करते हैं । इसके भी उत्तर में गान्धर्वी नामक नगरी हैं । इसमें 
गन्धर्व निवास करते हैं । 


स्व: १०।१४८-१६३ के अनुसार वरुणा के दक्षिणी ओर भूतों की सिद्ध- 
सेना नगरी है । वरुण के उत्तर वसुओं को हेम नगरी है। इसके भी उत्तर 
सिद्धवतीपुरी है। यहाँ विद्याधरों का निवास है । वायु के दक्षिण सिद्धापुरी है । 
इसमें किन्नर निवास करते हैं। इनमें ऐसे पुर भी हैं जो सूर्य की सुनहरी किरणों: 
से शोभायमान रहते हैं । 


हज 
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आस्ते भगवती साक्षात्‌ सप्तस्वरविभूषणा । 
ग्रामत्रयपरीधाना जातिमेखलमण्डिता ॥ 
मुछनातानचित्रा ज्री नानातानकलोदया । 
लक्षणव्यञ्जनोपेता... मध्यमेनावगुण्ठिता ॥ 
गन्धर्वेगीयमाना सा तज्र देवी सरस्वती । 
तस्या:पूर्वेण चित्रा वे तुम्बुरो्नारदस्य च । 
सोमस्य पश्चात्प्रमदा गुह्मकानां प्रकीतिता ॥ 
पूर्वेण ब॑ तु सोमस्य नाम्ना चित्रवती पुरी। 
सर्वधातुमयी चित्रा कुबेरस्य महात्मनः ॥ 
षर्डावशतिसह॒ज्न स्तु कोटीनां परिवारितः । 
यक्षाणामुत्तमः श्रीमानास्ते भोगेरनुक्तम: ॥ 


वायु के पूव॑ गान्धर्वी नगरी है। यह चित्ररथ गन्धर्व॑ की है और हेमवर्णी 
हैं। चित्ररथ गन्धर्वराज हैं । यहाँ भगवती सरस्वती का सारस्वत अस्तित्व 
सबको प्रभावित करता है | भगवतो शारदा गन्धर्वों की त्ताद विद्या से प्रसन्‍्न 
रहती हैं | वहाँ विशिष्ट गन्धव॑वाद्य अनवरत बजते रहते हैं । 'प्राम' नाम स्वर 
लहरो का ही सारस्वत परिधान वे पहनती हैं। जाति! नामक लयलहरी ही 
उनकी मेखला है | विभिन्‍न मूच्छंताओं के तान लेती रहने के कारण उनके 
अज्जों की चित्रात्मकतता दर्शनीय होती हैं। अनेक तान-कलाओं से इनका 
अभ्युदय कला पारखियों के उदय का कारण बनता है । लक्षणाओं और 
व्यंजनाओं से विभूषित हैं । 'मध्यम' स्वर से उनका अवगुष्ठन होता है। इस 
गान प्रक्रिया में गन्धर्वों की मुख्य भूमिका होती है । 

इसके पूर्व॑ भांग में नारद और तुम्बर ऋषियों के आवास हैं। सोम के 
उत्तर-तगर से पश्चिम गुह्यकों की प्रमदारपुरी है और इसके पूर्वंभाग में 
'चित्रवती नगरी है। यह सर्वंधातुमयी चित्रवर्णी नगरी कुबेर की है। ये छब्बीस 
ज्जार करोड़ यक्षों से समावृत हैं । इसके पूर्व जाम्बूनदमयी शुभा नगरी है। 
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तस्पा: पूर्वे शुभा नामना जास्बूनवमपीपुरी। 
तत्न वे कर्मदेवास्तु बेवत्वं कर्मणा गता:॥ 
पश्चिमेनेशराजस्य विष्णोवें. श्रीमती पुरी। 
तत्रास्ते श्रीपतिः श्रीमानतसीपुष्पसंनिभ: । 
शल्भुचक्रगदापाणिः पीतवासा जनादंनः ॥ 
ईशस्य दक्षिणे भागे नाम्ना पद्मावती पुरी । 
महापद्मयोपविष्टस्य पद्ममालाधरस्य तु ॥ 
पद्मपत्रायताक्षस्थ ब्रह्मप:  पद्मजन्मनः | 
तस्या वक्षिणतों देवि नामना कामसुखा पुरी ॥ 
अश्विनो तत्र वेवेशि तथा धम्वन्तरि: स्मृतः । 
उत्तरे त्वमरावत्या महासेघेति विश्वता। 


विनायकानां सा दिव्या वसतिस्तन्र कल्पिता ॥ 
( स्व० १०१४८-१६३ ) इति च ॥ ५६॥ 


इसमें कम से देव बने कर्मदेव रहते हैं । ईशान के पश्चिम में विष्णु की श्रीमती 
'ुरी है । अतसो के फूलों के सदुश कान्तिमान्‌, शद्भू, चक्र, गदा और पद्म से 
विभूषित पीताम्बर, जनार्दन निवास करते हैं | ईशान के दक्षिण पद्मावतीपुरी 
है । इसमें महापद्म पर विराजमान, कमलमाल, कमलनेत्र कमलजन्मा ब्रह्मा 
निवास करते हैं | इसके दक्षिण में कामसुखापुरी है । इसमें अश्विनी कुमार ओर 
धन्वन्तरि निवास करते हैं । अमरावतो के उत्तर में महामायापुरी है। इसमें 
विनायक रहते हैं । यह बड़ी दिव्य नगरी है । 


स्वच्छन्द तन्त्र के इन उद्धरणों में आठ स्वर्ग और छब्बीस नगरियों का 
वर्णन है । इससे छप्पनवें इलोक में आये प्रमुख नगरों के निर्देशों का विवरण 
उपलब्ध हो जाता है। 


मूल उक्तियों के समर्थन में स्वच्छन्द तन्‍्त्र एवं अन्य आग्रमों के उदाहरण 
हैं । उनके अर्थ ऊपर के वर्णन में आ गये हैं । स्पष्ट है कि, भैरव चक्रवाट में ब्रह्म- 
सभा के नोचे १४ हजार योजन के अन्तराल में अवस्थित आठ स्वगं हैं। 
डनके अतिरिक्त इसके उत्तर में २६ नगरियाँ और भी अवस्थित हैं ॥ ५६॥ 
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एतच्च पुण्यकमंणां भोगस्थानमित्याह 
इष्टापुतंरताः पुण्ये वर्ष ये भारते नराः॥ ५७॥ 
ते मेरुगाः सकृच्छम्भुं ये वा्नेन्ति ययोचितम्‌ । 


(ुण्य' इति वर्षान्तरेभ्यो वेलक्षण्यं कटाक्षितमु ॥ यथोचितमिति, पौरा- 
णिक्या प्रक्रिययेत्यर्थ: | तदुक्तम्र 


“इष्टापूतंरता देवि ये नराः पुण्यभारते। 
अप॒म्बक सकृदर्चेन्ति मेरु गउछन्ति ते नराः ॥। 
(स्व० १०।१७०) इति ॥ ५७ ॥ 

इदानीं मेवंधों वर्षादि विभक्त्‌मुपक्रमते 
मेरोः प्रदक्षिणाप्योदग्दिक्लु विष्कस्भपर्वता: ॥ ५८ ॥ 
सन्‍्दरो गन्धमादहइव वियुलोइ्थ सुपाइवेकः । 
सितपोीतनोलरक्तास्ते क्रमात्यादपर्बता: ॥ ५९ ॥ 
विष्कम्मे ति, भुवोध्वष्टम्भकत्वात्‌ ॥| ५९ ॥ 


उक्त कथन के समर्थन में स्वच्छन्द तन्‍त्र के दशाम पटल के १३१ से १७० 
तक के इलोक जयरथ ने दिये हैं। स्वच्छन्द तन्त्र के इोक सरल हैं। महा- 
माहेश्वर आचार्य अभिनव ने उन्हीं के आधार पर उक्त लोकों की स्थिति का 
वर्णन किया है। इस पावन भूमि भारतवषं के दृष्टापूत्त आदि पुण्य कर्मो में लीन 
पुरुष मरणोपरान्त मेरु स्थित छोकों में भोग भोगने के लिये जाते हैं | इसलिये 
इन्हें भोग लोक कहते हैं। वहाँ भाग्यशाली लोग शम्भु की आराधना से धन्य 
हो जाते हैं ॥ ५७ ॥ 

मेरु के निचले भागों में भी छोकों का आकलन क्रान्तदर्शी महापुरुष 
करते हैं। उनके अनुसार मेरु के दक्षिण पश्चिम और उत्तर भागों की ओर 
विष्कम्भ पर्वत हैं । मन्दर, गन्धमादन, विपुल, सुपाश्वंक पर्वत श्वेत पीत नील- 
लाल रंगों और वृक्षों से आच्छादित घने जज्जुलों से शोभित हैं । ये पव॑त पृथ्वी 
को स्तभ के समान धारण करते हैं। इसलिये इन्हें विष्कम्भ पव॑त कहते 
हैं ॥ ५८-५९ ॥ 


९. स्‍्व० १०।१३२ 
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तदाह 
एतेभुंवमवष्टस्यमेरुस्तिष्ठति निश्चलः । 
एषां च पृथड्मानस्यानुक्तत्वात्‌ वक्ष्यमाणेलावुताख्यवर्षेकदेशत्वमवगन्त- 
व्यं, तच्च मेर्वासन्नमन्यथेषां पादपर्व॑तत्वं न स्थात्‌ ॥ 
एषु च चतुष्व॑पि अचलेषु प्रत्येकमुद्यानसर:कल्पब॒क्षा: संभवन्ति, इत्याह 
चेत्ररथनन्दनाख्ये वेश्राजं पितृवनं वनानन्‍्याहुः | ६० ॥ 
रक्तोदमानससितं भद्रं चेतच्चतुष्टयं सरसाम्‌ । 
वृक्षा: कदम्बजस्ब्बश्वत्थन्यग्रोधका: क्रमशः ॥।| ६१ ॥ 
एषु च चतुष्व॑चलेषु त्रयं त्रयं क्रमश एतदास्नातम्‌ । 
अत्र च जम्बूरसोत्था जम्बूनदी संभवतीति शेष: । तदुक्तम्‌ 
'कदम्बो मन्‍्दरे ज्ञेयों जस्बूर्वे गन्धमादने। 
अश्वत्थो विपुले ज्ञेयो न्यग्रोधश्च सुपाश्वंके ॥ 


सरांस्पुपवनान्यत्र अरुणोदं॑ तु॒पूर्बंतः। 
मानस दक्षिणे ज्ञेयं सितोद॑ पश्चिमेन तु॥ 


महाभद्रमुत्त रतस्ततश्चेत्र रथं वनम्‌ । 
नन्‍्दनं तु सर्वेश्नाजं पितृसंज्ञं क्रमात्स्थितम्‌ ॥' इति । 
यहो कह रहे हैं-- 


मेरु स्वयं पृथ्वी का अवस्तम्भन करता है। यह इलावृत वर्ष में पड़ता 
है। आधुनिक कुछ विद्वान्‌ इलावृत वर्ष अफ्रिका और कुछ यूरोप को मानते हैं 
ओर यह भी कहते हैं कि उसका मध्य पठारीय पर्वत भाग ही मेरु पव॑त है । यदि 
इस भौगोलिक संरचना को आधार मान कर इसका आकलन किया जाय तो 
मेरु का पता करना सरल हो जायेगा। 


मन्दर, गन्धमादन, विपुल और सुपारर्व इन चार पाद पव॑तों की 
तात्कालिक पृष्ठ भूमि मेरु से लगी हुईं थी | वे क्रशः सित, पीत, नील और रक्त 
थे। उन पर चेत्ररथ, नन्‍्दत, वेश्राज और पितृवत नामक बन थे। पूर्व में 
भरुणोद, दक्षिण में मानस, पश्चिम में सितोद और उत्तर में महाभद्र नामक 
सरोवर थे । 


स्ि 


बडी श्रीतन्त्रालोक: [ इ्लो० ६२-६४ 


तत्प्रमाणा स्‍्मृता जम्बूगन्धमादनमूर्धनि । ॥ 
तश्या: फलसमूहोत्थो रसो ज्ञेयो5मृतोपमः ॥ | 
तेन जस्बूनदी जाता प्रिये बेगबती भृशम्‌। 
मेरु प्रदक्षिणीकृत्य जम्बूमलं विशेत्स्वकम्‌ ॥ 
तत्संपर्कात्‌ समुत्पन्न॑ कनक॑ दवेवमूषणम्‌ । 
तेन जास्बूनदं लोके जायते भूषणोत्तमम्‌ ॥ 
(स्व० १०॥१९३) इति ॥ ६१॥ 
मेवंधो लव॒णाब्ध्यन्तं जम्बुद्दोप: समन्ततः ॥ ६२ ॥ 
लक्षमात्र: स॒नवधा जातो मर्यादपव्बतेः। री 
समनन्‍्तत इति, वलयाका रत्वेन । तदुक्तम्‌ 
'मेबंधो वबलयाकारो जम्बुद्वीपो व्यवस्थित: । 
लक्षयोजनविस्तारः ७४७० *बेंढ& 2&१४+ ०० 08५००० फेल: ॥ँ इ्ति ॥ द्द्र्‌ ॥ 
नवधा जातत्वमेव अस्य दर्शयति 
निषधो हेमक्टइच हिमवान्दक्षिणे त्रयः ॥ ६३ ॥ 
लक्ष सहस्ननवतिस्तदशोतिरिति क्रमात्‌ । 
नील: इ्वेतस्त्रिशुज्श्व॒ तावन्‍तः सव्यतः पुनः ॥ ६४ ॥। 


उनमें ऋमश: कदम्ब, जम्बू, अब्वत्थ और बरगद के महावृक्ष भोथे। 
स्व० १०१९१ के अनुसार गन्धमादन पर्वत के जम्बू फलों के रस से जम्बूनद 
बहु चला | इसमें सोने के अणु परमाणु थे | इसी आधार पर स्वर्ण को जाम्बू- 
नद भी कहते हैं ॥ ६१ ॥ 


भेरु के अधोभाग में लवण समुद्र ( खारे पानी का ) समुद्र हैं। लवण 
समुद्र पर्यन्त स्थल भाग को जम्ब॒द्वीप कहते हैं। एक लाख योजन वृत्ताकार 
जम्बूद्वीप मर्यादा पव॑तों से नव खण्डों में विभक्त हो जाता है ॥ ६२॥ 


मर्यादा बनाने वाले उन पर्वतों को ऋमशः निषध, हेमकूट और हिमवान्‌ 
-कहते हैं । ये तींनों दक्षिण भाग में स्थित हैं। इनसे मेर का मुख पूर्व ओर है-- 
यह प्रतीत होता है। इनके गोल होने के कारण पहले एक लाख, दूसरे हेमकूट 


इलो० ६५-६७ ] कई ४५ 


मेरोः षडेते मर्यादाचलाः पूर्वापरायता: । 
पूवंती.. साल्यवान्पशचाद्गन्धमादनसंज्ञित: ॥ ६५ ॥ 
सब्योत्तरायतो तो तु चतुच्त्रिशत्सहत्नको । 


> 


अष्टावेते ततोः्प्यन्यो द्वौ द्वो पूर्वादिषु क्रमात्‌ ॥ ६६ ॥ 
जाठरः कूटहिमवद्यात्रजारुधिशुद्धिण: । 
एवं स्थितो विभागो5त्र वर्षसिद्धययें निरूप्यते ॥ ६७ ॥ 
'दक्षिणत' इति पूर्वाभिमुखस्य मेरो:। लक्षमिति, जम्बुद्दीपस्य ताव- 
त्परिमाणस्वात्‌ । एवं सकलद्वीपायतत्वेईपि एषां बहियंथायथं तद्वर्तुछुतानुपा- 
ततो हेमकूटहिमवतोरायाममानह्लास:, विस्तरस्त्वेषामविशिष्ट एवं। यदुक्तम 
'लवणोदधिपयंन्ता: सहल्लद्वबविस्तृता: ।” (स्व० १०१२०२) 
इति । 'तावन्त” इति लक्षादिमाना:। चतुस्त्रिशत्सहस्रकाविति, नीलनिषधाभ्यां: 
सीमन्तित्वेनेव॑मानस्येलावुतस्य वक्ष्यमाणल्वात्‌, विस्तरतस्तु सहखम्‌ । यदुक्तम॒ 
पूर्ण माल्यवान्मेरो: पवंतस्तु विराजते। 
चतुस्त्रिशत्सहल्लाणि योजनानां सुरेश्वरि ॥ 
याम्योत्तरायतो भाति सहस्न तस्य विस्तृति:। 
तथवापरदिग्भागे तल्यत्तो गन्धमादनः ॥/ (स्व० १०२०६) 
इति। अत्र च नीलनिषधमाल्यवद्गन्धमादनाख्यानां चतुर्णा पर्वतानां 
चत्वारिशत्सहस्नाणि योजनानामुत्सेधो:न्येषां तु दश,--इति ज्ञेयम्‌ | यदुक्तम्‌ 
“नोलश्व निषधश्चेव माल्यवान्‌ गन्धमादन: । 
चत्वारिशत्सह्नाणि योजनानां समुच्छित: ॥! 


(स्व० १०१२०७) इति। 
तथा श्रीमृगेन्द्रोत्तरे 


का ९० हजार और तीसरे हिमवात्‌ का अस्सी हजार योजन परिमाण हो जाता 
है। नील, श्वेत और त्रिशुद्ध मेरु के सब्य अर्थात्‌ वाम भाग में अवस्थित हैं । 
पूरब पश्चिम आयताकार ये पर्वत मेरु की सीमा का निर्धारण करते हैं ॥६३-६५॥ 

स्व० १०।२०२-२१० के जयरथ प्रयुक्त उद्धरणों के अनुसार भी पूर्व भाग 
में अवस्थित पव॑त का नाम माल्यवान्‌ है | इसका विस्तार ३४ हजार योजन है | 
यह उत्तर-दक्षिण आयताकार है। इसकी दूसरी ओर गन्धमादन पव॑ंत है। 


नि श्रीतन्त्रालोकः [ इलो ० ६८-७१ 
कमममन >«्कम_ 2०% ००००० ०३००० 'दशोतल्सेधा नवान्तराः ँ इति | 
एवं दक्षिणोत्तरस्थैस्त्रिभिस्त्रिभि:, पूर्वपक्चात्स्थेन चेकेकेन,--इत्यप्टमि: 
पर्वतेविभक्तो जम्बू्वीपी नवधा जातः। तर्ता इत्यश्टाभ्यः 'कूटो' हेमकूट: | 
“हिमवानर्थात्‌ सकेलास:। 'ात्रः' पारियात्र:, स च अर्थान्निषधयुक्तः | तदुक्तम्‌ 


“जठरो हेमक्ठश्व पूर्व भागे व्यवस्थित । 
कलासो हिमवांश्चेव दक्षभागे व्यवस्थितो ॥ 
निषधः पारियात्रश्च॒ अपरेण महीधरो। 
जारुधि: श्वुद्भवांश्चेव उत्तरेण व्यवस्थितो ॥। 
(स्व० १०२१०) इंति। 
एते च विष्कम्भपर्वता नियतदेशस्था:ः,--इति नात्र विभागान्तरनिमित्तं 
विभागो नवखण्डात्मा ॥ ६३-६७ ॥ 


तदेवाह 


समन्‍्ताचचक्रवाटाधो5नकेंन्दु. चतुरश्षकम्‌ । 

सहस्नरनवविस्तोणंमिलाख्यं त्रिमुखायुषस्‌ ॥ ६८ ॥ 

'इलाख्यम्‌' इति इलावृत्ताख्यस्वाम्यधिष्दितत्वात्‌ इलावुताभिधानं वर्ष- 
मित्यर्थ:। एतच्च पुरस्तादेव स्फुटीभविष्यति,--ईंति नेहायस्तस्‌ । एवं वर्षान्त- 
रेष्वपि तदभिधानप्रवुत्तौ निमित्तं ज्ञेयसु | तच्च समस्तान्मेरोश्वर्तुदिक्क॑ नवसहस् 
विस्तीर्णमिति । मध्ये मेरमूलीयानि षोडश सहलख्लाण्याकलय्य चतुस्त्रिशत्सहस्रम्‌, 


इसका विस्तार भी माल्यवानु के समान ही हैं । कुल मिलाकर ये आठ कूट पर्वत 
हैं। इनमें नील, निषध, माल्यवान्‌ और गन्धमादन इन चारों की ऊँचाई ४० 
हजार योजन है। अन्य चार पव॑तों का उत्सेध १० हजार योजन है। और 
श्युद्धवानूजाठर हेमकूट केलास सहित हिमवान्‌, निषध और पारियात्र जारुधि 
और श्युज्भवान्‌ ये क्रमशः पूर्व, दक्षिण, पदिचिम और उत्तर में अवस्थित हैं । इन 
आठों से जम्बू द्वीप ९ था विभक्त है विष्कंभ पव॑तों की स्थिति उस समय की 
वर्ष (देश) सिद्धि का निरूषण करती है ॥ ६६-६७ ॥ 


डुलो० ६८ ्ज अष्टममाह्विकस्‌ ४७ 


अत एव माल्यवद्गन्धमादनयोरददेर्धष्यादियदेव मानमुक्तमू, अत एवं सव॑तोदिक्क 
साम्याच्चतुरश्न॑ न तु वर्षान्तरवदायतचतुरश्रम्॒ । अनकेंन्दुत्वे चक्रवाटाधोवर्तित्वं 
हेतु: । “त्रिमुखायूषम' इति सहस्रशब्दसंनिधेश्रयोदशसहस्रायुरित्यर्थ: । 
यदुक्तम्‌ 

'मेरो: समन्‍्ततो रम्यमिलावुत्तमुदाहतम्‌ । 

अधस्ताच्चक्रवाटस्य नवसाहलज़ विस्तृतम्‌ ॥॥ 

योजनानां चतु्दिक्ष चतुरअश्च॑ समन्ततः। 

नातपो भानुजस्तत्र न च सोमस्य रश्मय:॥ 

प्रभवन्ति हि लोकानां मेरोर्भासा प्रभासितम्‌ ।' 

(स्व० १०१२११) इति । 
“त्रयोदशाब्दसाहस्रमायुस्तेषां. प्रकीतितम्‌ | 
( स्व० १०२१३ ) इति च ॥ ६८॥ 
अनर्केन्दु शब्द अर्क (सूर्य ) और इन्दु ( चन्द्र ) शब्दों से नज््‌ समास 

के योग से बना है। इसका अथ॑ वह स्थान जहाँ सूयं और सोम की उष्ण और 
शीत रश्ष्मियों का प्रकाश नहीं होता । अग्निसोमात्मकं जगत्‌ के वैदिक दृष्टिकोण 
के विरूद्ध यह ऐसा स्थान होना चाहिए जहाँ सूर्य और चन्द्र की आकाशीय 
कक्षाओं का प्रभाव न पड़ता हो । यह स्थान उस चक्रवाट के नीचे है जो मेरु 
के नीचे है। यहाँ का मौसम ऐसा होना चहिये जिसमें न तो सूर्य का ताप 
जनता या प्राणियों को तप्त करता हो और न चन्द्र अपने शीताधिक्य के प्रभाव 
से जल को हिम में परिगत कर सकता हो । यह नम जलवायु में ही सम्भव 
है । इस लिए नत्र्‌ का अर्थ स्वल्पात्मक हो माना जाना चाहिए । यह इलावृत्तवर्ष 
का लक्षण है । आजकल इसे यूरोप कहते हैं ।॥ इसके तत्कालीन स्वामी का नाम 
भी इलावृत्त था। उसी के नाम के आधार पर इस व्॑ का नाम इलावृत्त वर्ष 
'पड़ा होगा । इस समय स्वामी के नाम पर वर्षो और देशों के नाम पड़ा करते 
थे। यहाँ चतुरश्र शब्द का अर्थ चतुष्कोण नहीं अपितु मेरु के चारों ओर 
विस्तारवान्‌ इलावृत्त वर्ष के स्वरूप से है। चक्रवाट के नीचे होने से वहाँ सूर्य 
चन्द्र के तापशीत का उग्र प्रभाव नहीं होता । त्रिमुखाष॒ष दब्द भी तेरह हजार 
वर्ष आयु का निर्देश करता है। पहले हजार छब्द का प्रयोग ९ के साथ है। 
काकाक्षि न्याय से सहस्न दाब्द 'त्रि' के साथ भी लगेगा | इससे इसका अर्थ तेरह 
:हजार वर्ष आयुष्य वाला हो जाता है। पहले लोगों की आयु ऐसी लम्बी 
ज्होती थी । 


हट श्रीतन्त्रालोक: [ कलो० ६९-७९ 


मेरोः पश्चिमतो गन्धमादो यस्तस्य पश्चिमे । 
केतुमालं कुलाद्रीणां सप्तफेन विभूषितम्‌ ॥ ६९ ॥। 
पश्चिमत इति, नतु दक्षिणतो&वस्थितो विष्कम्भपर्वतः। सप्तकेनेति, यदुक्तम््‌ 
गजयन्तो वर्धभानश्व अशोको हरिपवंत:। 
विशाल: कम्वलः कृष्णस्तत्र सप्त कुलाद्रय: ॥ 

(स्व० १०।२१८) इति ॥ ६९ ॥ 
मेरो: पूर्व माल्यवान्यो भद्राइवस्तस्य पुर्वेतः । 
सहस्रदशकायुस्तत्सपश्चकुलपर्वेतम्‌ ॥ ७० | 
पूर्वेपश्चिमतः सब्पोत्तरश्च. क्रमादिसे । 
द्वास्त्रशच्च चतुस्त्रिशत्सहल्नाणि निरूपिते ॥ ७१ ॥४ 

सहस्नरदशकायुरिति, केतुमालशेषतयापि व्याख्येयम्‌ । उक्त हि 
६ल्‍ू०० ००० ००० ००००० ००० +००+ *“'जीवन्त्ययुतमेव च्च ४ इ्ति ) 


सपन्नकुलपर्वतमिति, यदुक्तम्‌ 
'कौरज्जः श्वेतपर्णश्च नीलो मालाग्रकस्तथा । 
पद्मश्चेव समाख्यातास्तन्न पत्च कुलाद्रयः पा 
(स्व० १०२२०) इति। 


“इमे” इति केतुमालभद्राव्वाख्ये वर्ष । “'क्रमात्‌! इति यथासंख्येन । तेलः 
पूर्वपश्चिमतो भद्राश्वकेतुमाले द्वात्रिशदद्वात्रिशस्सह्लाणि, माल्यवान्‌ गन्ध- 
मादनश्वकमेक॑ सहस्रमु, उभयपादर्वाम्यामिलावुतमष्टादश, मेरु: षोडश,-- 


भेरु के चारों ओर इलावृत्त का विस्तार है। मेरु के नीचे चक्राकार 
बाट अर्थात्‌ नगरों के समूह हैं। उनके नीचे सूर्य और चन्द्र से रहित ऐसा 
अन्धकार मय अन्तराल है जो चतुष्कोण है। नौनौहजार योजन चारों ओर 
का उनका विस्तार है। न दिन का प्रकाश और न रात की चाँदनी छटा किन्तु, 
सौभाग्य से मेरु की आभा से वे उद्दीप्त रहते हैं। स्व० १०२११ के अनुसार भी 
इस तथ्य का समर्थन होता है ॥ ६८ ॥ 


इलो० ७२ ] अष्टममाह्लिकस हा 
इत्येव॑ पूर्वापरायतजम्बुद्वीप॑योजनानां लक्षं, सत्योत्तरतश्व॒चतुस्त्रिशत्‌ 
इत्येतदिलावुतमाननिरूपणादेव गताथथंम््‌ ॥ ७१ |॥॥ 
मेरोरुदक्‌ू झुड्जवान्यस्तद्बहिः कुरुवर्षक्म्‌ । 
चापवन्नवसाहस्रमायुस्तत्न त्रयोदश ॥ ७२ ॥ 


मेरु पश्चिम के भाग में गन्धमादन और उसके कुछ और पश्चिम 
तुमाकल पर्वत है। केतुमाल के जयन्त, वर्धभान, अशोक, हवि, विद्ञाल, 
कम्बल और कृष्ण ७ कुल पर्वत हैं। मेरु के पूर्व में माल्यवान्‌ की चर्चा है। 
उसके घुर पूरब में भद्राइव पर्वत है। दश हजार वर्ष की आयु इनपर रहने 
वालों की है। भद्राइव के कौरञ्ज, र्वेतप्॑, नील, मालाग्रक और पद्मये 
पाँच कुल पव॑त हैं। ये पूरब पश्चिम के क्रम से और उत्तर दक्षिण के क्रम से 
स्थित हैं । पूरब पश्चिम वाले पर्वत ३२ हजार और केतुमाल माल्यवान्‌ और 
गन्धवाहन ३४ हजार ऊँचाई का माप उस समय की हैं । 

स्वच्छन्द तन्‍त्र १०२१८ में सात कुल पव॑तों के नाम दिये हुए हैं। इलोक 
६९ में मात्र इनका संकेत है । मेरु के पश्चिम में गन्धमादक और उसके कुछ 
पश्चिम केतुमाल पर्वत है । वस्तुत: इसी के ये सात कुल पर्वत हैं। गन्धमान के 
पद्चिम में उ ल्‍्लेख होने से यह बर्घ भी अनुमित होता है कि निष्कम्भ पव॑त 
दक्षिण में अवस्थित नहीं हैं । 

हजार वर्ष की आयु माल्यवान्‌ और गन्धमादन से लेकर केतु माल तक 
के क्षेत्र में रहने वाले पुरुषों की होती थी। स्व० तन्‍्त्र की 'अयुत जीवन 
सम्बन्धी उक्ति से इसका समर्थन होता है। जहाँ तक पाँच कुल पर्वतों की 
बात है, इसका समर्थन स्व० तन्त्र की १०२२० वीं कारिका से होता है। वहाँ 
इन पाँचों के नाम दिये हैं | ७० वें मूल इलोक में मात्र इनका संकेतात्मक उल्लेख 


है। 

केतुमाल और भद्राइव के क्रमश: अवस्थान के सम्बन्ध में राजानक 
जयरथ का कहना है कि भद्राइव और केतुमाल ये दोनों पूर्व पश्चिम लम्बाई की 
दिशा में अवस्थित हैं। इनका क्षेत्र ३-३२ हजार योजन का है। यह आकलन 
पूर्व पश्चिम को लम्बाई और चौड़ाई का क्षेत्रफल है । माल्यवान और गन्ध- 
मादन एक एक हजार योजन मान वाले विस्तार में अवस्थित हैं। इस तरह 
दोनों बगल से इलावुत अठारह, मेरु १६ हजार योजन विस्तारवाले हैं । 

श्रो० त०--४ 


कह 


+५७ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० ७२ 


श्ूज्भवांस्तुतीयः पर्वतः, 'तद्॒हिःः तस्यापि उदगित्यर्थ:। “चापवर्त्‌' 
इति वलयाकारं, क्षाराब्धिसामीप्यात्‌ । यदुक्तम्‌ 
'नवयोजनसाहख्र' धन्वाकारं प्रकोतितम्‌ ।' 

(स्व० १०२२५) इति। 
आयाममानावचने चात्रायमाशयः--यत्‌ श्र द्भवन्माननिरूपणादेव गतार्थमेतदिति । 
एवमुत्तरत्रापि ज्ञेयम्‌ । त्रयोदशेति, अर्थात्‌ सहस्नाणि | यदुक्तम्‌ 

“त्रिदशाब्दसहस्रायु:ः. कुरुवृक्षफलाशन: । 
युग्मप्रसृतिः कुरुषु श्यामापुष्पद्युतिजंन: ॥ इति ॥ ७२॥ 
इस प्रकार पूर्व पश्चिम लम्बाई वाले जम्बुद्वीप का क्षेत्रफल १ लाख 
योजन का होना चाहिये | दक्षिण और उत्तर इसकी चौड़ाई ३४ हजार योजन 
है। इलावुत मान के निरूपण से ही यह निष्करष॑ निकाला जा सकता 
है ॥६५-७१॥ 
भेरु के उत्तर में श्युज्भवान्‌ पर्वत है। उसके बाहर कुरुव्ष है। चाप के 
समान लम्बाई लिए हुए गोल ये पव॑त १३ हजार वषं की आयु वाले प्राणियों 
के हैं। कुरु वर्ष के उत्तर और वायव्य कोण में स्थित समुद्र में १५ हजार 
द्वीप हैं। 
श्रुद्भवान्‌ तीसरा पर्वत है। इलोक में तदबहि: का अथ॑ उससे उत्तर 
लगाना चाहिये। चाप के समान का तात्पय॑ वलयाकार है। इसका 
कारण है कि खारा सागर पास में ही लहरा रहा होता है। उसके टकराव के 
-कारण किनारे वलयाकार हो जाते हैं। स्व० त० १०२२५ में कहा गया है कि, 
“नौ हजार योजन का किनारा धनुष के समान बन गया है ।” 
कुरुवषं के आयाम के सम्बन्ध में यहाँ कुछ नहीं कहा गया है। इसका 
कारण यह है कि श्यद्भवान्‌ पर्वत के वर्णन में वह भी गतार्थ हो गया है। इसी 
तरह भागे के प्रकरणों में यहो शेली अपनायी गयी है । उसी से अवगम कर 
लेता चाहिये । 
तेरह अद्धू के साथ हजार शब्द का प्रयोग अनिवार्य है। आगम में 
कहा गया है कि, 
तेरह “हजार वर्ष आयु वाले, कुरुवुक्ष के फल का आहार करने वाले, दो 
सन्‍्तान उत्पन्न करने वाले और अतसी के फूल के सदृश कान्ति वाले लोग 
न्कुख्वर्ष में निवास करते हैं” ॥७२॥ 


लो ० .। ] अष्टसमाह्विकस्‌ ५१ 


कुरुवर्षस्पोत्तरेषय वायब्येःघो क्रमाच्छराः । 
दश चेति सहस्नाणि द्वोपो चन्द्रोषथ भव्रकः ॥ ७३ ॥। 


यो इ्वेतशज्धिणो मेरोबासे मध्ये हिरण्कयस्‌ । 
तयोनंबकवब्िस्तोणंमायुश्चार्धत्रयो दश ॥ ७४ ॥ 
“अब्धौ' इति अब्धिमध्ये । तदुक्तम्‌ 
पतस्य चोत्तरदिग्भागे प्रविश्य लवणोदधिस्‌। 
योजनानां सहस्नाणि चत्वायेंव वरानने ॥ 
एकाधिकानि बिस्तीणं चन्द्रद्वीपं प्रकीतितम्‌ | 
दशयोजनसाहस्न॑ द्वीप॑ भद्रं प्रकीतितम्‌ ॥ 
(स्वब० २०२२९) इति। 
“तयो:” इति मेरुवामार्धस्थितयो: श्वेतश्शज्धिणो: तेन श्वज्भवतो दक्षिणे, श्वेतस्य 
जामे,--इत्यथंसिद्म्‌ । “अधत्रेयोदश”' इति अर्धेन त्रयोदद द्वादशसहर्नाणि 
सार्धाणीति यावत्‌ । यदुक्तम्‌ 
अध्यर्धानि सहल्लाणि द्वावशायुहिरण्सये ।' इति। 
तत्न वे वामतः इवेतनोलयो रम्पको$न्तरे । 


सहख्ननवविस्ती ण॑ मायुद्ध दिश तानि च ॥ ७५॥ 


चन्द्र और भद्रक द्वीप क्रशः: ५ हजार १० और हजार योजन हैं 
(स्व० २०२२५) । थे दोनों झ्वेत श्वज्भवान्‌ पव॑त हैं । मेरु के बायें और मध्य 
स्वर्ण की खानों से भरे पड़े हैं। इन पर रहने वाले हजारों वर्ष जीते हैं । 


कुरुवषं के उत्तर में और वायव्य में क्रमदः चन्द्र और भद्गक द्वोप 
अवस्थित हैं। इनमें स्व० २०२२९ के अनुसार चन्द्र पाँच हजार और भद्र 
१० हजार योजन विस्तार वाले हैं। इलोक ७४ में तयो: का प्रयोग मेरु के 
बामार्थ में अवस्थित बर्फीली चोटिपों वाले इ्वेत और दक्षिण भाग में अवस्थित 
श्ूज्धवान के अथं में किया गया है। यहाँ अधंत्रयोदश का अर्थ॑ साढ़े बारह 
हजार वर्ष आयु से लिया गया है। आगम प्रामाण्य से इसका समर्थन भी किया 
गया है ॥७३-७४॥ 


5 श्रीतन्त्रालोकः इलो ० ७६-७८: 


मेरोदंक्षिणते] हेमनिषधों यो. तदन्‍्तरे । 


हर्यार्य॑ नवसाहस्न॑ तत्सहस्नाधिकायुषम्‌ ॥। ७६ ।। 
तत्नेव वक्षिणे हेमहिमवद्द्वितयान्तरे । 
कंनरं॑ नवसाहस्न॑ तत्सहल्नाधिकायुषम्‌ ॥ ७७ ॥ 
तत्रेव दक्षिण मेरोहिमवान्यस्थ दक्षिणे ॥ 
भारत॑ नवसाहस्न॑ चापवत्कमंभोगभूः ॥ ७८ ॥ 
“अन्तरे' इत्यर्थात्‌ ब्वेतस्थ दक्षिणे, नीलस्य तु वामे । तानीति, सहस्नाणि | 
“तदन्तरे' इत्यर्थात्‌ निषधस्य दक्षिणे, हेमकूटस्य वामे । तदुक्तम््‌ कि, 
'हेमकूटस्य सोम्येन निषधस्य च वक्षिणे। 
हरिवर्ष समाख्यातं"" ७०० ७०७ ढ«##७## ####क  ##ककक ४ 
(स्व० १०१२३६ ) इति। । 
द्वादशेति, सहस्नाणि । 'केन्नस्म' इति किंपुरुषसंज्ञम्‌ । यदुक्तम्त्‌ 
'हेमक्टस्थ याम्येन हिमवतस्तथोत्तरे। | 
वर्ष किपुरुषं माफ **ू सूर ०२० ५००३३७०००००४७ का 
(स्व० १०२३८) इति | 


साढ़े बारह हजार वर्ष की इन की आयु है | श्वेत पर्वत के दक्षिण भाग में 

ओर नील के बायें भाग में तथा निषध के दक्षिण और हेमकूट के बायें रम्यक 
और हरिवर्ष अवस्थित हैं । (१०२३६) | इन पर १२ हजार वर्ष की आयु के 
लोग निवास करते हैँ । रम्यक का विस्तार ९ हजार योजन है। 

स्व० १०२३८ के अनुसार हेमकूट के दक्षिण और हिमवान्‌ के उत्तर 
में किपुरुष वर्ष है। इसके निवासी सोने के समान पीले होते हँ। यह भी % 
हजार वर्ग योजन का क्षेत्र है। यहाँ के रहने वाले नो हजार व से भी अधिक 
जीवित रहते हैं । 

वहीं हिमाचल के दक्षिण और लवण समुद्र के उत्तर भारत वर्ष अव- 
स्थित है। यहाँ सुख कम और दुख अधिक है । इसमें भयद्भूर जातिप्रथा और 
वर्णाश्रम विभाग है। यह धनुष के समान विस्तृत है। इसका विस्तार ९ हजार 
योजन है | यह कर्मभूमि है। शुभ और अशुभ कर्मों के अनुसार यहाँ फल की ; 
प्राप्ति होती है। स्व० १०२३९-२७३ में भारत की स्थिति का वास्तविक 
चित्रण है| 


इलो० ७९ ] अष्टममाह्निकम्‌ ५३ 
“तत्सहस्नाधिकायुषम' इति तेभ्यो - नवसहस्नेभ्यः सहस्नेणाधिकमायुर्यत्र 
तदृशसहस्रायुरित्यर्थ: । अस्य 'दक्षिणे' इत्यर्थात्‌ क्षाराब्धेरुत्तरे | तदुक्तम्‌ 
यास्ये हिमाचलेन्द्रस्थ उत्तरे लवणोदधे:। 
भारत नाम वर्ष तु तत्र चाल्पं सुखं स्मृतम्‌ ॥' 
(स्व० १०२४० ) इति। 
अत एवं लवणोदघधेर्व॑लयाका रत्वात्‌ चापवदित्युक्तम्‌ । अस्य च वर्षान्तर- 
बब्द्योगभूमित्वेषपि कर्ममूमित्वमपि अस्तीत्याह 'कमंभू:” इति । यदुक्तम्‌ 
“गुणस्त्वेक: स्थितस्तत्र शुभाशुभफलाजंनम्‌ ।' 
(स्व० १०२४६ ) इति ॥ ७८॥ 
वर्षात्तराणां हि भोगभूमित्वमेवास्ति, नतु कमंभूमित्वमपि,--इत्याह्‌ 
इलाबुत॑ केतुभद्रं कुरुहेरण्यरम्पकम्‌ । 
हरिकिल्नरवर्ष च- भोगभून तु कर्मंभूः ॥ ७९ ॥ 


इलोक ७७ में तत्सहत्नाधिक आयुष्य का प्रसद्भ यह सिद्ध करता है कि 
हरि वर्ष की नौ हजार आयु से इनकी आयु एक हजार वर्ष अधिक है। अर्थात्‌ 
कुल मिलाकर दश हजार वष आयु का प्रमाण है । इसी इलोक में प्रयुक्त दक्षिण 
शब्द सापेक्ष प्रयोग है। इसका समुद्र की अपेक्षा से उत्तर अर्थ होगा। स्व० 
१०२४० का आगम प्रामाष्य यह सिद्ध करता है कि, 

“हिमाचल पर्वत के दक्षिण भाग में और लवण समुद्र के उत्तर भाग 
में सर्वाज्भ सम्पूर्ण भारत नामक वर्ष है। इसमें स्वर्ग की अपेक्षा सुख की 
'मात्रा अत्यन्त स्वल्प है ।” 

इसीलिये लवण समुद्र के वलयाकार होने के कारण पहले तटीय भाग 
को चाप के समान कहा गया है । अन्य वर्षों की तरह यह भोग भूमि होते हुए 
भी कर्म भूमि भी है । इसी आधार पर इलोक ७८ में इसे “कम भूमि” कहा गया 
है ॥७५-७८॥ 

अन्य वर्ष कर्म भूमि नहीं, अपितु भोग भूमि ही हैं । यही कह रहे हैं-- 

इलाबृत, केतु, भद्र कुरु, हैरण्य, रम्यक, हरि और किन्नर ये आठ वर्ष 
ओर भूमि हैं। ये कर्म भूमि नहीं हैं । 


न श्रीतन्त्रालोक: ( इलो० ८० 


नंनु क्वचिस्धोगभूमावपि कर्मभूमित्व॑ संभवेत्‌, यदुक्त प्राक्‌ 
न्ते तु तन्रापि वेबेश भक्तपा चेस्पर्युपासते। 
तदीशतत्त्वे लोयन्ते क्रमाच्च परमे शिवे।॥॥ 
अस्यथा ये तु व्तन्‍्ते तज्जोगनिरतात्मका:। 
त्ते कालवह्निसंतापदीनाक्रस्दपरायणा: ॥ 
गुणतत्त्वे निलीयन्ते ततः सृष्टिमुखे पुनः। 
पात्यन्ते मातृ्रिर्घो रयातनौघपुरस्स रम्‌ ॥/ इति ॥७९॥ 


तत्‌ कथमेतदुक्त यद्भारतात्‌ भन्यज्गोगभूरेव ? इत्याशद्धूघाह 
अन्न बाहुलयतः फर्मभूभावो5त्राप्यकर्मणाम्‌ । 
पशूनां कर्मसंस्कारः स्यात्तादुग्दृढ्संस्कुतेः ॥ ८० ॥ 


क्या कभी भोगभूमि में भी कर्म भूमि की सम्भावना की जा सकती है ?* 
इस प्रइन के उत्तर में कह रहे हैं कि, कभी-कभी ऐसा होता है । इसके समर्थन 
में आगम प्रामाष्प प्रस्तुत कर रहे हैं-- 


“हसे साधक वहाँ भी भक्ति भावना से भावित होकर यदि परमाराध्य 
देवेदबर की उपासना करते हैं, तो वे ईब्वर तत्त्व में लय भाव प्राप्त कर लेते हैं । 
उपासना के इस क्रम में ऋरमशः आगे बढ़ते हुए ईव्वर, सदाशिव शिव और फिर 
परमशिव से तादात्म्य स्थापित कर लेते हैं। इसके विपरीत जो जीव भोगवाद 
के आकर्षण में पड़ जाते हैं, वे क्रमशः भुक्ति की परिणति जन्य भीषणता के 
दूषित वातावरण में फँसते ही चले जाते हैं। काल के ऋर प्रहार से दुःख की 
ज्वाला की लपटों से झुलस कर दीनतापूर्ण आक्रन्दन से पराभूत जीवन व्यतोत 
करते हैं। ये लोग त्रिगुणात्मकता की बलि चढ़ जाते हैं। परिणामतः आवागमत्त 
के चक्कर में ऐसे पड़ते हैं, जिससे मुक्त होना बड़ा ही दुःसाध्य हो जाता है। 
करणेद्वरी देवियों की वत्सलता भी वहाँ काम नहीं करती । विवश होकर ये 
मातायें भी उन्हें घोर यातनाओं के अमज़्जूल मय मार्ग में भटकने के लिए छोड़ 
देती हैं । परिणामतः उनके पतन का पथ प्रद्वस्त हो जाता है ।” ॥७९॥ 

तब भारत के अतिरिक्त सभी भोग भूमियाँ हैं? ऐसा क्यों कहा मया ह्वै 
इसका उत्तर दे रहे हैं कि, 
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कमंभूभाव: 'कर्मभूमित्वमित्यर्थ: | नन्वत्र भूम्नापि कर्ममूसित्वं नास्ति, यतु' 
तियंगादयः प्राककर्मोपभोगमेव अञ्र विदधति न त्वभिनवकर्मारजनमपि-इत्याशडूबाह: 
“अत्रापि” इति। अपिभिन्नक्रम:। तेनाकमंणामपीति योज्यम््‌। अकमंत्वं चेषा- 
भन्यवस््रतीतिवृत्तेनायोंग्यत्वात्‌ वस्तुवृत्तेन पुनस्तत्तद्वासनादार्ल््यादस्त्येव एपां 
कमंसंस्कार:, तदेषामपि तत्काय॑ शुभाशुभ॑ भवेदेवेति भाव: ॥ ८० ॥ 

नन्वेवमप्यत्र कर्मभूमित्व॑ न सिद्धथ्ेतु, अन्यत्र च भोगभूमित्वं, यदक्ता 
केषामपि कर्म न स्यादन्यत्र च स्थात्‌,--इत्याशडूुचाह 


संभवन्त्यप्यसंस्कारा भारतेषन्यत्र चापि हि। 
वृढप्राक्तनसंस्कारादोशेच्छातः.. शुभाशुभम्‌ ॥ ८१ ॥ 


यहाँ अधिकतम कम भूमि के भाव का ही विकास परिलक्षित होता हैं ॥ 
यहाँ के रहने वाले मनुष्यों को कौन कहे पशुओं के और पक्षियों के भी कर्म 
संस्कार-सम्पन्न ही प्रतीत होते हैं | उनमें वासना की बलवत्ता से तथा संस्कारों 
की दृढ़ता से ही ऐसा अनुभव होता है “कर्म भू भाव' शब्द में प्रयुक्त भाव शब्द 
भाववाचक प्रत्यय के अथं में प्रयुक्त है। इसका अर्थ कर्मभूमित्व है। अकर्मा 
वही जीव या व्यक्ति हो सकता है जो कर्म न करे अर्थात्‌ केवल भोग भूमि के 
आनन्द का अधिकारी हो। पहले यह चर्चा आ चुकी है कि कहीं भोगभूमि में 
भी कर्मभूमित्व हो जाता है, तो क्‍या कर्मभूमि भारत में भोगभूमित्व नहीं हो 
सकता या क्या भोगभूमि इलावृत्त आदि में कमंभूमित्व नहीं हो सकता ? 


इसके उत्तर में कहा जा सकता है कि अकर्मा अर्थात्‌ तिर्यक्‌ आदि जीव 
जो कर्मभोग रहे हैं उनमें भी अभिनव कर्म की संस्कार-वादिता दृष्टि गोचर 
होती है। यद्यपि दूसरों को तरह प्रतीत होने वाले जीवन व्यवहार सम्पन्न 
करने के कारण वे कमंभूमित्व के अयोग्य प्रतीत होते हैं, फिर भी उनमें वास्त- 
विक चारित्रिक उत्कं के कारण विभिन्‍न वासनाओं की दुढ़ता प्रत्यक्ष दृष्टि 
गोचर होती है । फलत: कर्म संस्कार-जन्य शुभाशुभ कार्य होते हैं; भले ही वे' 
पुदूगल पशु क्‍यों न हों ॥ ८० ॥ 


इतने कथन मात्र से भारत वर्ष का कमंभूमि होना और दूसरे वर्षों का 
भोग भूमि होना केसे सिद्ध हो सकता है। किस आधार पर यह कह सकते हैं: 
कि यहाँ किसी'का कर्म है और अन्यत्र नहीं है ? इसका उत्तर दे रहे हैं-- 


लि श्रीतन्त्रालोकः [ ब्लो० <२ 


स्थानान्तरेषि कर्मास्ति दुष्टं तच्च पुरातने .॥ 
तत्र त्रेता सदा कालो भारते तु चतुर्यंगम्‌ ॥ ८२ ॥ 


“असंस्कारा' इति कर्मण: संन्यस्तत्वात्‌। 'अन्यत्र स्थानान्तरे' इति 
स्वर्गादिस्थानमध्ये इत्पर्थ:। एको5पि. शब्दों भिन्नक्रमः, तेन शुभाशुभमपीति 
ओज्यस्‌ । लन्वत्र कि प्रमाणम्‌ ? इत्याशाड्तयोक्ते दुष्ट तच्च पुरातने' इति। 
'पुरातन' इति भारतरामायणाद्यात्मनि पुराणादौं। तत्र हि जनकस्य भारत- 
वर्षेडपि अकमित्व॑, नहुषस्य स्वगेंडपि अश्युभकर्मयोगित्वमुक्तम्‌; अतश्व युक्तमुक्तं-- 
यद्भारते भूम्ता कमंभूमित्वम्‌; अन्यत्र च भोगमूमित्वमिति। तत्रेति, इलावू- 
त्तादौ । तदुक्तं 

'नाष्टासु विद्यते काचिद्युगत्रयवती स्थिति: । 
चतुयु गवती ज्ञेबया भारताख्ये वरानने॥ 
(स्व० १०२४७) इति ॥ ८२॥ 


संस्कार-राहित्य अयोग्यता की दछ्षा में या संन्यास दशा में सम्भव है । 
यह भारत में और अन्य वर्षो में भी दीख पड़ता है। शुभ और अशुभ कर्मों की 
प्रवृत्ति और उसके परिणाम पूर्व जन्म के संस्कारों के प्रभाव से या ईश्वर की 
प्रेरणा से अच्छे बुरे होते हैं । अन्य वर्षो में भी कर्म होते हैं--यह हमारे प्राक्तन 
रामायण और महाभारत भादि ग्रन्थों से प्रमाणित है। भारत वर्ष में विदेह 
जनक अकमं के प्रतीक हैं। नहुष स्वगं में भी अशुभ कर्म में प्रवृत्त होता है । 
“इसी आधार पर भारतवर्ष में चारों युगों की प्रवृत्तियाँ परिलक्षित होती हैं। 
अन्य वर्षों में केवल त्रेता युग का ही प्रभाव होता है। स्व० १२४६ के अनुसार 
हाँ भारत को छोड़ अन्य वर्षों में कृत युग के अतिरिक्त त्रेतादि युगत्रयी स्थिति 
नहीं होती । इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि भारत में बाहुल्यत: कर्मभूमित्व है। 
-अन्यत्र भी बाहुलय से ही भोगभूमित्व होता है। इसी आधिक्य के आधार इसे 
“कमंभूमि और अन्य इलावृत्त आदि को भोग भूमि कहते हैं । स्व० त्त्र १०२४७ 
में कहा गया है कि, 

“उक्त इलावृत्त आदि आठों में युगत्रयी के कोई लक्षण दृष्टिगोचर नहीं 
होते | भारत में चतुर्यृग व्यवस्था दीख पड़ती है” पावंती को सम्बोधित कर 
रहे भगवान्‌ शिव की यह बात आगमप्रामाष्य का प्रतीक है ॥ ८१-८२ ॥ 
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भारतमपि वर्ष जम्बूद्वीपवन्‍्नवखण्डमेव,--इत्याह 
भारते नवखण्ड च सामुद्रेणाम्भसात्र च । 
स्थल्ं पश्चणती तद्॒ज्जलं चेति विभज्यते ॥ ८३ ॥ 


सामुद्रेणाम्भसेति, अर्थादष्टधा प्रसुतेन, तथात्वेनेव नवधात्वस्य संपत्तें:। 

यथाहि जम्बूद्वीप: पर्वतैरष्टभिविभक्तो नवधा जातः, तथेैतदपि समुद्रेट, कितु 
'एते पूर्वापरायता एवं सर्वे इति । तदुक्तम्‌ 

“नव भेदा: स्मृतास्तत्र सागरान्तरिता: प्रिये । 

एकंकस्य तु द्वीपस्थ सहस्न परिकीतितम्‌ ॥ 

शतानि पन्च विज्ञेयं स्थलं पझच जलूं तथा ।' 

(स्व० १०१२५१) इति। 

यत्तु श्रीमृगेन्द्रे 

“नवाब्धिस्नोतसि द्वीपा नवंवात्नाधंकस्थले ।! 


इत्यायुक्त॑ तत्‌ क्षाराब्ध्यपेक्षया, अन्यथात्र दशाब्धिस्रोतांसि स्युः । 
अतश्व सर्वेषां द्वीपानां पाश्ंद्रये्शप सामुद्रमम्भः कन्याख्यस्य तु दक्षिण एव, 
वारुणेनैव पद्मशतिकेन समुद्रेणास्य विभक्तत्वात्‌ । तेनास्य वामतो हिमवानेव 
न तु समुद्रान्तरे, तथात्वे हि समुद्रान्तरितत्वातु द्वीपान्तरवत्‌ तन्निवासिनामपि 
“हिमवानगम्यः स्यात; अतश्व हिमवत्संनिकर्षणेव एतन्मितमिति सिद्धम्र । तदुक्तं 
ततत्र 


भारतवषं भी जम्बूद्ीप की तरह नौ खण्डों में विभक्त है। यही कह 
रहे हैं - 

भारतवषं में नौ खण्ड हैं। जेसे आठ पव॑तों से जम्बूद्वीप नो भागों में 
'विभक्त हो जाता है, उसी तरह भारतवर्ष भी समुद्रों से विभक्त है। ये पूरब 
और पश्चिम को विस्तृत हैं । स्व० १०२५१ के अनुसार भी यही सिद्ध है। आज 
कल भारत भूखण्ड का बड़ा भौगोलिक परिवत्त॑न हो चुका है। प्रतीत होता है, 
यह आगमिक वर्णन उस समय का है, जब राजस्थान में समुद्र लहराता था। 
'विन्ध्यमेखला भी समुद्र से प्रक्षाल्तत थी ओर कुमारी अन्तरीप का भू भाग भी 
अलग नहीं था और हिमवान्‌ से १ हजार योजन था। उस समय जल की तुलना 
में थल ही अधिक था। इसीलिये स्व० १०२५१ में 'शतानि प्न विज्ञेयं स्थल 


। [ इलो० ८हेः 


“द्वीप कुमारिकादयं तु हिसबन्निकटे सतस्‌ । इति | 
एवं चास्य सहस्लमपि योजनानां स्थलेकरूपत्वमेव,--इल्यर्थलमभ्यस्‌ | अत 

एवास्य श्रीतन्त्रराजभट्टारकादो हिमवत्सकाशातु सीमान्तविभागं दरंयित्त 
तत्पादावस्थिताद्विन्दुसरोनाम्त: . सरोविद्येषादारभ्य सहस्रयोजनपरिमाणल्वेन 
निर्देश: कृत: । यदुक्तं तत्र 

“'प्रालेयरोधसो याम्ये सौम्ये वे बीचिमालिनः। 

कार्मंकाकारसंस्थान॑ वर्ष. तत्कुरमानगम्‌ ॥' 
इत्युपक्रम्य 

“'शीतसानो: समाश्लिष्टं नाम्ना बिन्दुसर: सरः । 

तदारम्प खण्डमेक॑ स्वतः सज्जनाकुलम्‌ ॥ 

वारिलुप्तं न यन्‍्मानं वुहित्ने तहदों भुवः। 

कुमार भरतो राजा सपल्नेन्दुनभोग्रहः ॥ 

दीप॑ कुमारिकासंज्ञमतो होतत्प्रगीयते । 
योजनानां सहस्र॑ तु नानावर्णाअ्रमान्वितम्‌ ॥! इति। 


लिखा है किन्तु जल के लिये मात्र पञ्च भाग ही लिखा गया है। तन्त्रालोक में 
जल स्थल बराबर और मुगेन्द्र तन्त्र के अनुसार भी नौ सामुद्रिक स्रोत और नौ 
स्थल भाग निदिष्ट हैं। सभी द्वीपों के दोनों पाइव में जल के स्रोत थे। हिमवान्‌ 
पर्वत आज की ही तरह इनके उत्तर में निकट ही अवस्थित था। कन्याकुमारी 
में आज को ही तरह दक्षिण में समुद्र था | 

श्री तन्‍्त्रराज में हिमवान्‌ की अधित्यका में विन्दुसर की चर्चा है। वहाँ 
कुमारिका नाम पड़ने का इतिहास भी उल्लिखित है। अपनी कुमारी पुत्री के 
लिये यह भूमि उन्होंने दान में हो दी थी। इसी आधार पर यह नाम पड़ा। 

श्रीतन्त्रराज भट्टारक में “कुरुवषं नामक कार्मुक के आकार वाले एक 
ऐसे ही वर्ष संस्थान की चर्चा है। वह हिमनद के दक्षिण ओर लहराते आजकल 
के अरब समुद्र के उत्तर था” । इसके बाद ओर भी लिखा है कि, 

हिमपर्वत के सानु प्रदेश से एकदम सटे विन्दुसर नामक महान्‌ सरोवर 
था। उससे प्रारम्भ होकर एक ऐसा भू-खण्ड उभर आया था जिसके जल में 
लुप्त होने की सम्भावना नहीं थी। उस भू-खण्ड को जिसने स्वगंतक को अपने 
बदा कर रखा था, ऐसे राजा भरत ने अपनी कुमारी कन्या को दान में दे दिया 9७ 


ह टडई॑ ] अष्टममा ह्िकम्‌ ५. 


श्रीस्वच्छन्दे४पि 
“बिखुसरः प्रभृत्येव कुसार्पाह्वं प्रकोतितम्‌ । 
योजनानां सहत्न' तु नानावर्णाश्रमान्वितम्‌ ॥ 
(स्व० १०२५४) इति॥ ८३ ॥४ 
एषां च नवानामपि खण्डानां नामविभागमाह 
इन्द्र: कशेरुल्ताम्राभो नागीयः प्राग्गभस्तिसान्‌ । 
सोम्यगान्धर्ववाराहा: कन्यार्यं चासमुद्रतः ॥ ८४॥ 
आसमुद्रत” इति समुद्रादारभ्य, तेन क्षाराब्धिनिकटे इन्द्रद्वीप॑ यावत्पय॑न्ते 
हिमवन्निकटे कन्याद्वीपम्र॒ । 'ताम्राभ' इति ताम्रवर्ण: । प्रागिति, गभस्तिमान्‌। 
भादो पश्चान्नागीयः। “वाराहो' वारुण: । तदुक्तम्‌ 
/इन्द्रद्योप कशेर च ताम्रवर्ण गभस्तिमत्‌ । 
नागद्गीपं च सोम्यं च गान्धरव वारुणं तथा ।॥ 
द्वीपं कुमारिकाख्यं च नव परिकीतितम्‌।' 
( स्व० १०२५३) इति ॥ ८४॥ 


तभी से उस द्वीप का नाम “कुमारी खण्ड' पड़ गया। एक हजार योजन के 
द्वीप में आश्रम और वर्ण व्यवस्था के अनुसार समाज परिचालित होता था ।” 

स्व० १०।२५४ के अनुसार “विन्दुसर से ही कुमारी अन्तरीप का प्रारम्भ 
होता था। उसका परिमाण उतना ही था और सामाजिक व्यवस्था वर्ण और 
आश्रम पर आधारित थी ॥ ८३॥ 


इन ९ खण्डों के नाम इस प्रकार हैं-- 

समुद्र से लेकर इन्द्र, कशेरु, ताम्राभ, गभस्तिमान्‌, नागीय, सौम्य, 
गान्धर्व, वाराह ( वारुण ) और कुमारी ( कन्या कुमारी ) ये नौ द्वीप हैं। 
स्व० १०२५३ से इनकी प्रामाणिकता सिद्ध होती है। स्वच्छन्द तन्त्र में भी यही 
क्रम माना गया है। आ समुद्र का अर्थ॑ समुद्र पयन्त नहीं अपितु समुद्र से आरम्भ 
कर होना उचित है । इससे यह स्पष्ट होता है कि क्षार समुद्र के पास ही 'इन्द्र 
नामक द्वीप भी था। लगता है कि आज का अण्डमान द्वीप ही इन्द्र द्वीप है 
जो उस समय तट से और नजदीक रहा होगा । कन्याकुमारी इन्द्र और हिम-- 
वान का यह त्रिकोण स्वच्छन्दतन्त्र कालीन भूखण्ड का आनुमानिक चित्र: 
प्रस्तुत करता हैं ॥ ८४ ॥ 
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कन्याद्वीपो च नवसे दक्षिणेनाब्धिमध्यगाः । 
उपद्वयोपाः षद्‌ कुलाद्रिसप्तकेन विभूषिते ॥ ८५ ॥ <ः 
अद्भयवमलयशडू: कुमुदवराहौ च मलयगोडगंस्त्यः । 
०5१ है 
तत्रव च॒ त्रिकूटे लड्भा षडमी हम पद्दीपाः ॥ ८६ ॥। 
दक्षिणेनाब्धिमध्यगा इति, वारुणोदघेम॑ध्यस्था इत्यर्थं: | तदुक्तम्‌ 
कुमायख्यस्थ निकटे मध्यस्था वारुणोदर्े:। 
अतीत्य. योजनशतमनुद्वीपाश्च षट्‌ स्मृता: ॥ 
अज्भद्वीपो यवद्वीपों मलयद्वीप एव च॑। 
द्वीपोषन्यः शडकुसंज्ञश्व कुमुदश्च ततो5न्‍्यतः ॥ 
बराहुश्चेब षष्ठ: स्यात्‌ *। ४० ना ४7 “| ४ इति। 
जुलाद्विसप्तकेनेति, यदुक्तम्‌ 
महेद्रो मलयः सहः शुक्तिमानुक्षपर्वतः। 
विन्ध्यश्च पारियात्रश्च भान्त्येते कुलपर्व ता: ॥! 
(स्व०१०।२५७) इति। 
मलयगो<गस्त्य इति, यदुक्तम्‌ 
'कथितो मलयद्वीपे मलगमो नाम पर्व॑तः। 
तस्य पादे त्रिकटो ब॑ लड्ा तस्योपरिस्थिता ॥! 
(स्व० १०२५९) इति। 


इसमें ६ उपद्वोप भी हैं । सांत कुल पर्वतों से विभूषित कन्या कुमारी के पास 
वारुण समुद्र के बीच में अवस्थित हैं। उन्के नाम १--अज्भ २--यव ३-मलरूय 
४--शद्भु ५--कुमुद और ६--वाराह द्वीप हैं। ये सभी छह उपद्वीप हैं। कुल 
पर्वतों के नाम--१. महेन्द्र २. मलय, ३. सह्य ४. शुक्तिमान्‌ ५. ऋक्ष ६. विन्ध्य 
और ७. पारियात्र हैं। स्व० १०२५७ से यह बात प्रमाणित है। स्व० तन्‍्त्र के 
ही १०२५९ से यह ज्ञात होता है कि मलय ढ्वीप स्थित मलय पर्व॑त के तल भाग 
में त्रिकूट नाम छोटा पर्वत है, जिस पर “लक्धू' अवस्थित है। मलय पर्वत 
पर ही अगस्त्य आश्रम का भी उल्लेख ,स्व० त० १०२६२ में आता है । 
मलयगो5गस्त्य दाब्द अपने अन्दर एक इतिहास छिपाये, बैठा प्रतीत होता है। 
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!अगस्त्यशिखरं तत्र मलये भूधरोत्तमे । 
तत्राश्रमों महापुण्य आगस्त्यः स्फटिकप्रभ: ॥।' 
(स्व० १०२६२) इति च॥ ८६॥ 
अत्र च कीदृग्लोक: ? इत्याशडूबाह 
द्वोपोपद्वीपगाः प्रायो म्लेच्छा तानाविधा जना: । 
मुक्ताकाशथ्वनरत्नाढ्चा इति श्रीरुरुशासने ॥| ८७ ॥ 
“म्लेच्छा! इति वर्णाश्रमाचाख॒हिष्कृता इत्यर्थ:। प्राय: शब्देन चा 
क्वचित्सदाचारा अपि संभवन्तीत्युक्तम्‌ | नन्वत्र कि प्रमाणमित्याशड्क्योक्तम, 
“इति श्रीरुरुशासने' इति । तदुक्त तत्र 


युक्ता वर्णाश्रमाचारे: कुमायख्यि परं प्रजा:। 
इतरे स्लेच्छभूयिष्ठा: प्रभूतमणिकाचना:॥' इति ॥८७॥ 


अगस्त्य एक पौराणिक ऋषि हैं । ये विन्ध्य पर्वत के प्रसिद्ध गुरु और समुद्र 
शोषक महासिद्धि के प्रतीक हैं। मल्‍य द्वीप में मलय नामक परत है। उसकी 
तीन मुख्य चोटियाँ मिलकर त्रिकूट पर्वत कहलाती थीं। इसी मलय नामक 
श्रेष्ठ पर्वतराज पर एक शिखर और भी था। वहीं ऊपरी भाग में अगस्त्य 
मुनीद्वर तपस्या करते थे । उनके नाम पर ही उस शिखर का नाम अगस्त्य 
शिखर पड़ गया । स्व० १०२६२ के अनुसार उस शिखर की कान्ति स्फटिक 
के समान प्रभा विकी्ं करने वाली है ॥ ८५-८६ || 

इन द्वीपों और उपद्वीप के निवासी अविकसित और वर्णाश्रमाचार से 
रहित म्लेच्छप्राय हैं। इनके पास समृद्धि की कमी नहीं हैं | रत्नों और स्वर्ण 
राशि दोनों से भरे पूरे हैं और जिस स्थिति में हैं, उसी में सुखी हैं । 
स्लेच्छ दब्द ऐसे व्यक्ति के विशेषण के रूप में व्यवहत होता है, जो वर्ण और 
आश्रम के आचारों से शून्य होता है । नानाविध जन शब्द यह संकेत करता 
है कि अर्थोपार्जन के लक्ष्य से विभिन्‍न देझ्ञों के लोग वहाँ आने-जाने के साथ ही 
वहाँ बस भी गये थे । श्रीरुक्शासन नामक आगमग्रन्थ में भी लिखा है कि, 


“कुमारिका खण्ड में प्रजा वर्ण और आश्रम के आचारों से संस्कार 
सम्पन्त थी । इतर बर्थातु अन्य द्वीपों और उपद्वीपों में लोग वर्णाश्रमाचार से 
रहित किन्तु समृद्ध थे” | यही कारण है कि उन्हें म्लेच्छ कहकर उनकी: 
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नन्वेवमत्र शुभाशुभाजनेन को5थ: ? इत्याशड क्याह 
भारते यत्कृतं फर्म क्षपितं वाप्यवीचितः । 
शिवान्तं तेन मुक्तिरवा फन्याखये तु विशेषतः ॥ ८८ ॥ 


"कर्म! इति शुभाशुभम्‌ | क्षपितमिति, क्रियाज्ञानादिता । तेनात्र कमंणा 
कृतेन क्षपितेन वा पृथिव्यादिषु शिवान्तेषु तेषु तेषु तत्त्वेषु भुक्तिस्ततों वा 
मुक्तिभ॑वेदित्यर्थ : । यदृक्तम्‌ 


'तत्नेव यत्कृतं कर्म शुभं वा यदि वाशुभम्‌। 
बसन्ति तेन लोकाश्च शिवाद्यावीचिमध्यगाः । |! 
(स्व० १०२४८) द्ति। 
तथा 


'कम्याख्ये यत्कृतं कर्म जम्तुभिस्तु सितासितस्‌ । 
स्वर्नारकापवर्गेषु. तद्दीज॑ फलभोगदम्‌ ॥' इति ॥ ८८ ॥ 


सामाजिकता के स्तर पर कटाक्ष किया गया है। प्रायः शब्द से यह ध्वनि भी 
निकलती है कि कभी-कभी वे लोग भी वर्णाश्रम व्यवस्था से प्रभावित होते थे 
और तदनुकूल आचरण भी करते थे ॥ ८७ ॥ 


भारतवर्ष कर्म भूमि है। इसमें किये कर्म से भुक्ति और मुक्ति दोनों की 
प्राप्त होती है। कम से भुक्ति और कर्म क्षय से मुक्ति यह स्वाभाविक है। 
अवीचि शब्द का अर्थ पृथिवी है। त्रिक शास्त्र में पृथ्वी से शिव पर्यन्त २६ तत्त्व 
माने जाते हैं। अवीचितः शिवात्त का यही अर्थ है । यों अवोचि शब्द के तरज्भ 
शुत्य और नरक ये दो अर्थ भी होते हैं। विशेष रूप से कन्याकुमारी क्षेत्र कम 
के अनुसार भुक्ति मुक्ति प्रदान करने का पवित्र स्थल माना जाता है। 
स्व० तन्‍्त्र १०२४८ के अनुसार “चाहे शुभकर्म हो या अशुभ, दोनों कर्म फल- 
प्रद हैं।” शुभ और अशुभ दोनों प्रकार के कर्मों को ज्ञान और क्रिया योग के 
द्वारा क्षपित किया जा सकता है । अपनी साधना के अनुसार साधकों को 
अपवर्ग, मुक्ति, जीवन्मुक्ति की प्राप्ति होती है। अश्युभ कर्म की समाप्ति पर 
स्वर मिलता है। यहाँ धरादि शिवान्त कमंफल की व्यवस्था है। अन्यत्र भी 
कहा गया है कि, 


हे 
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नन्वेतत्‌ कन्याद्वीपे विशेषेण भवेत्‌,--इत्यत्र कि निमित्तम्‌ ? 
डत्याशडक्याह 
महाकालादिका रुद्रकोटिरत्रेव.. भारते । 
गद्भादिपश्चशतिका जन्म तेनात्र दुलंभम्‌ ॥ ८९ ॥ 
अत्रेवेति कन्याख्ये द्वीपे | यदुक्तम्‌ 
'तत्र मध्ये महाद्वीपं कुमारीद्वीपसंज्ञितम्‌। 
तत्र॒रुद्रायुतं पूर्णमवतीर्ण शुभंकरम्‌ ॥ 
पशुनां हेतुभूत॑ च स्मरणात्पापनाशनम्‌ ।' इति। 
तथा 
“महाकालस्तथंका म्रमेवमादि वरानने । 
तीर्थानां कोटियद्दिष्टा महाकामफलोदया ॥ 
गड्भादीनां नदीनां च ततन्र पञ्च शतानि च ।' 


(स्व० १०२४९) इति। 
तेन तीर्थ॑भूयिष्ठस्वादिनेति ॥ ८९ ॥ 


“कन्या कुमारी में सित या असित आचरित कर्म अपने बीज के 
अनुसार नरक, स्वर्ग और अपवर्ग प्रदान करने में सक्षम हैं” ॥ ८८ ॥ 


कन्याकुमारी के वेशिष्टय का विशेष कारण है। यहाँ महाकाल और 
करोड़ों रुद्रों ने भी जन्म ग्रहण किया है। गद्भा आदि ५०० नदियाँ भी प्रवह- 
मान हैं । इसलिये यहाँ जन्म लेना अत्यन्त दुलंभ है। यहाँ के लोग कमल के 
किसलय के समान रंगवाले हैं और उतने हो कोमल हैं । जामुन का फल खाते हैं 
और उसका रस पीते हैं। श्रीकण्ठी की उक्ति से भी यह प्रमाणित है । कि, 

बारुण समुद्र के मध्य में कुमारी नामक द्वीप सुशोभित है। यहाँ दम 
हजार रुद्रों ने अवतार ग्रहण किया था । उनका अवतार नितान्त कल्याणकारी 


था। पशु स्तरीय पाशबद्ध लोगों के कल्याण का कारण था। उनके स्मरणमात्र 
“से पापों का नाश हो जाता है।” 


और स्व० १०२४९ से यह सिद्ध हो जाता है कि, 


श्रीतन्त्रालोक:ः [ इलो ० ९०-९१: 


ननु वर्षान्तरेषु 
“प्रत्यग्राम्बुजपत्राभा जनाश्चातीव कोमला: । 
जम्बूफलरसाहारा जरामृत्युविर्वाजिता: ॥' (स्व० १०२१३ ) 
इत्याद्रुक्‍्त्या सुखभूयिष्ठा जना;, इह च 
'जना रोगभयग्रस्ता दुःखिता सन्दसंपद:।॥' (स्व॒० १०२४०): 
इत्यायुक्तया दुःखभूयिष्ठा--इत्यत्र॒ जन्म दुर्लभम्‌' इति केन निमित्तेनोक्तम्‌ ? 
इत्याशड्ूबाह 
अन्पवर्षेबू. पशुवद्‌ भोगाल्कर्मातिवाहनम्‌ । 
प्राप्य॑। मनोरथातोतमपि भारतजन्मनाम्‌ । 5५० । 


मनोरथातीतमिति, भोगापवर्गदिम॑हीयस्त्वातु ॥ ९० ॥ 
नन्‍्वेव॑ चेदविशेषेण भारतजन्मनां सिद्धबेत्‌ तत्‌ 'कन्याख्ये तु विशेषत' 
इति कस्मादुक्तम्‌ ? इत्याशद्ुबाह 


नानावर्णाश्रमाचारसुखदुःखविचित्रता । 
कम्पादीपे यतस्तेन कर्मभू! सेयमुत्तमा ॥ ९१ ॥ 


“वहाँ महाकाल और एकाम्न सदृश महत्वपूर्ण पावन करोड़ों तीथ॑ थे । 
इनसें समस्त कामनाओं की सिद्धि हो जातो थी। गज्जा आदि ५०० नदियाँ वहाँ 
प्रवाहित थीं” ॥ ८९% ॥ 


स्‍्व० १०२१३ के अनुसार जम्बूद्वीप निवासी जरामृत्युरहित हैं और 
१०२४० के अनुसार यहाँ के मनुष्य रोगभयग्रस्त और दुःखी है। ऐसी स्थिति 
में यहाँ का जन्म दुर्लभ केसे माना जाय ? इस जिज्ञासा की शान्ति के लिये 
ग्रन्थकार अपना मत व्यक्त कर रहे हैं-- 


उनका कहना है कि अन्य सारे वर्ष भोग वर्ष हैं। कर्म मय जीवन यापन 
इनके निवासियों की विवशता है। वहीं भारतवष॑ँ में जन्म ग्रहण महत्त्वपूर्ण 
माना जाता है। यहाँ मनोरथातीत उपलब्धि प्राप्त कर जीवन धन्य हो जाता 
है । भोग, स्वर्ग और अपवर्ग यहाँ स्व॑ सुलभ हैं ॥ ९०॥ 
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यदुक्तम्‌ 
'ये पूर्वोक्ता गुणा लछोके भारते वरवणिनि । 
ते तश्नंव स्थिता लोके कुमारीसंज्ञके प्रिये ॥' 
( स्व० १०२५५) इति। 
अतश्व एतप्निवासिनामेव शुभाशुभकर्मानुष्ठानात्‌ स्वनिरयावाप्ति: स्थात्‌ ॥ ९१ ॥॥ 
तदाह्‌ 
पुंसां सितासितान्यत्र कुर्वतां किल सिद्धचतः । 
परापरो स्वनिरयाविति रौरववातिके ।। €२ ॥ 
किमत्र प्रमाणमित्युक्त 'रौरववारतिके” इति। 
तदुक्त तत्र 
पुंमां सितानि कर्माणि कुबंतामसितानि च | 
सिद्धघतः स्वर्गनिरयावत्र क्षिप्र' परापरौ ॥! इति ॥ ९२॥ 


यहाँ विविध प्रकार के वर्णाश्रमाचार प्रचलित हैं । यहाँ सुखदुःख की 
धूपछाँह का अचरज भरा आनन्द है। इसे उत्तम कम भूमि कहना यथा 
है। स्व० १०२५५ में जगज्जननी से परमेश्वर शिव के सम्वाद का उल्लेख है। 
शिव कहते हैं--प्रिये ! भारतवर्ष में जन्म का जो महत्व है, उससे कुछ अधिक 
ही कुमारी क्षेत्र का है ॥ ९१ ॥ 

रौरबवात्तिक का सन्दर्भ प्रस्तुत करते हुए ग्रन्थकार कहते हैं कि शुभ 
ओर अशुभ कम करने वाले लोग यहाँ 'पर' और “अपर' रूप स्वर्ग और नरक 
की सरलता से सिद्धि कर लेते हैं । 

रौरवर्वात्तिक की उक्ति है कि-- 


अनादि सिद्ध अनन्त अनन्त अणु पुरुष विभिन्न प्रकार के सित असित 
कम करते ही रहते हैं किन्तु इस कुमारिका खण्ड में वे जो भी सित (पुण्य) 
ओर असित ( दूषित ) कर्म करते हैं--उन्की तत्काल प्रक्रिया होती है। पुण्य 
कर्मों से उन्हें स्वर्ग की सिद्धि होती है। अपुण्य अर्थात्‌ पाप कर्मों से निरय 
लोकों की भो तत्काल प्राप्ति होतो है। सित कर्मों से फल रूपी स्वर्ग 'पर' सिद्धि 
और निरय “अपर' सिद्धि कहलाती है ॥ ९२ ॥ 


श्रोत०--५ 


जि [ श्लो० ९३-९६ 
एतदेव उपसंहरति 

एवं मेरोरधो जम्बूरभितों यः स विस्तरात्‌ । 
स्थात्‌ सप्तदशथा खण्डेनंबभिस्तु समासतः ॥ ९३ ॥ 


सप्तदशधघेति, इलावृताद्यान्यष्टी, इन्द्रद्वीपीदीनि च नवेति । नवभिरिति, 
आरतेन सहेलावुताद्ये: ॥ ९३ ॥ 


नन्‍्वेवं खण्डत्वेज्स्य कि निमित्तम्‌ ? इत्याबड्ूबाह 

मनोः: स्वायंभुवस्पासन्‌ सुता दशा ततस्त्रयः । 
प्रावजन्नय जम्ब्वाख्ये राजा यो5ग्तीप्गनतामक:ः ॥ ६४॥ 
तस्थाभवज्नव सुतास्ततोष्यं नवखण्डक: । 
नाभियों नवमस्तस्थ नप्ता भरत आषंधिः ॥ ९५॥ 
तस्थाष्टों ततयाः साक॑ कन्यया नवमोंड्शकः । 
भुक्तेस्तेनेबधा._ तस्माल्लक्षयोजनमात्रकात्‌ ॥ €६॥ 


इस विषय का उपसंहार करते हुए कह रहे हैं कि, 


इस प्रकार मेरु पव॑त की छत्रछाया में पलने- वाला यह जम्बूद्दीप 
विशेषत: भारत महत्त्वपूर्ण मानव मूल्यों की प्रस्थापना करता है। जम्बूद्दीप १७ 
खण्डों में विभक्त है। संक्षेप में इसे नौ प्रकार का मानते हैं | इलावत आदि ८ 
वर्षों और इन्द्र आदि ९ द्वीपों को मिलाकर इसे सत्रह खण्डों में विभक्त मानते 
हैं। संक्षेपत: ५ खण्डों के रूप में यह इलावृत वर्षों के साथ भारतवर्ष को 
मिलाकर ही मान्य होता है ॥ ९३ ॥ 

प्रझनन है कि इस खण्ड और प्रखण्ड प्रक्रिया में पूरे महाद्वीप को बाँटने 
का क्‍या कारण था ? इसका उत्तर ९४-९६ कारिकाओं में दे रहे हैं-- 

स्वायम्भुव मनु के वंश में उनके दश् पौत्र हुए। उनमें से तीन ने संन्यास 

ग्रहण कर लिया | जम्बुद्दीप का राजा अग्नोध्र राजगद्दी पर बैठा । उसके नव 
पुत्र हुए। उन पुत्रों को व्यवस्थित करने के लिये इसे नौ खण्डों में बाँठ दिया 
गया। इन नवों खण्डों के आग्नीध्र अलग अलग राजा बने । इनमें से नवाँ 
नाभि था। उसका दोहित्र भरत था। उसे आर्षभि कहते थे । क्योंकि उसके 
#पता का नाम ऋषभ था। 
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“सुता' इति पौत्रा:। जम्ब्बाख्ये राजेति, अर्थात्‌ एलन्मरध्यात्‌। ऋषभ- 
स्यापत्यमाषंभि: अत एव नप्तेत्युक्तम्‌ । अष्टो तनया इति, प्रागुक्ता इन्द्राद्या:। 
तदुक्तम्‌ 

'स्वायंभुवी मनुर्नाम तस्य पुत्र: प्रियत्नत: । 
तस्याथ दश पृुत्रा व जाता वीयंबलोत्कटा: ॥। 
अग्नीप्रश्चाग्निबाहुश्व॒ सेधा मेधातिथिवंपुः । 
ज्योतिष्मान्ध तिमान्‌ ह॒व्यः सावन: सत्र एव च ॥ 
मेधा सन्नोडग्निबाहुश्व॒ एते प्रव्नजितास्त्रय: । 
सप्तद्वीपेषु ये शेषा अभिषिक्ता महाबला: ॥ 
जम्बुद्दीपे तथाग्नीध्रस्तस्य पुत्रा नव स्मृताः। 
नाभिः किपुरुषश्चेच हरिश्चंव इलाबृतः ॥ 
भद्राश्वः केतुमालश्च रम्यकश्च॒ हिरण्मय: । 
नवमस्तु कुरुर्नाम नववर्षाधिपा: स्मृता: ॥ 


भरत के भाठ पुत्र हुए। एक कन्या भी हुई। कुल ५ सन्‍्तान भरत 
के थे । इन नवों के लिये एक लाख योजन वगं क्षेत्र में फेला यह जम्बुद्दीप 
का भाग नव खण्डों में बाँट दिया गया। इस कारिका में प्रयुक्त सुत शब्द 
पोत्र अर्थ में है। पूरे जम्बुद्ीप के एक मात्र राजा स्वायंभुव मनु थे। 
उनके बाद इसके खण्ड खण्ड में बाँट जाने पर अलग अलग खचण्डों के 
राजा हुए। आपषंभि दब्द ऋषभ शब्द से अपत्य अथे में “णिनि' प्रत्यय 
लगाने से बनता है। नप्ता नातती को कहते हैं। वह लड़की का लड़का होता 
है | आठ पुत्र भरत के थे । उन्तके इन्द्र आदि इन पुत्रों की चर्चा आ चुकी है। 
स्व० तनन्‍्त्र के १०/२७४ से २८३ तक के इलोकों में इसका वर्णन है। वही 
उद्धरण में यहाँ दिया गया है । उसमें कहा गया है कि, 

“स्वायम्भुव मनु के पुत्र का नाम प्रियव्रत था । उसके दक्ष पुत्र थे । वे बड़े 
वलवान्‌ और मनस्वो थे | अग्नीध्र, अग्निबाहु, मेधा, मेधातिथि, वपु, ज्योतिष्मान्‌ 
युतिमान्‌, ह॒व्य, सावत और सत्र उनके नाम थे। इनमें से मेघा, सत्र और 
अग्निबाहु तीनों परिब्राजक हो गये । सात दोष बचे पुत्र सात ढ्वीपों में अभिषिक्त 
किये गये । जम्बूद्वीप में अग्नीज्र का अभिषेक हुआ । अग्नीध्र के नौ पुत्र 
नाभि, किपुरुष, हरि, इलाबृत, भद्राइव, केतुमाल, रम्यक हिरण्मय और कुरु 
थे। ये अपने नाम से प्रख्यात वर्षों के स्वामी थे। नाभिका पुत्र ऋषभ था। 


_ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० ९४-९६: 


बग्नीध्रतस्तु जाता वे श्राश्चातिबलोत्कटा:। 
तेषां नामाड्ितानीह नव वर्षाणि पाबंति ॥। 
नाभे: पुत्रों सहावींय ऋषभो धममंतत्पर:। 
तस्यापि हि सुतो ज्ञेगो भरतस्तु प्रतापवान्‌ ॥। 
तन्नाम्नेव तु॒विज्ञेयं भारतं॑ वषंमुत्तमम्‌ 
तस्याप्यष्टो पुनः पुत्रा जाता: कन्यापरा प्रिये ॥ 


भारते त्वष्टद्वीपेडत्न अष्टो पुत्रा निवेशिता: । 
नवमस्तु कुमार्याद्वः कन्यायाः प्रतिपादित: ॥ 


तेषां नाम्ना तु ते द्वीपा भरतेन प्रकीतिता:॥' 
(स्व०१०।२८३) इति 
तस्मादिति, जम्बुद्वीपात्‌ लक्षयोजनमात्रकादिति | तत्रास्य पूर्वपश्चि- 
मतो लक्षयोजनत्व॑ प्राक्‌ प्रदर्शितं, दक्षिणोत्तरतस्तु इदानीमुच्यते | तत्र भारता- 
दीनि षड़्वर्षाणि प्रत्येक नवसाहस्नाणि,-- 


ऋषभ से महाप्रतापी भरत की उत्पत्ति हुईं। उसी के नाम से भारतवर्ष यह नाम 
विख्यात हुआ । भरत के आठ पुत्र और एक कन्या हुई। भारतवर्ष के आठ: 
द्वीपों के वे आठों स्वामी हुए। इन्हीं के नाम पर उन द्वीपों के नाम भी: 
रख दिये गये । नवीं कन्या कुमारी हुई ।” स्व० १०२७४ से रे८३ 
तक इसी विषय का वर्णन है। जम्बूद्वीप का पूर्व से पश्चिम तक का विस्तार 
१ लाख योजन और उत्तर से दक्षिण तक का विस्तार का अनुमान इसी से 
लगाया जा सकता है। भारतवर्ष आदि ६ वर्षों के नौन्‍तो हजार विभाग क्ये 
गये थे । ये कुल मिकाकर ६» ९-५४ चौवन हजार होते हैं। हिमवान्‌ आदि 
प्रत्येक २ हजार भागों में विभक्त ये | इसमें ६ भारतादि वर्षों के गुणन से १२००० 
भाग होते हैं । मेरु की तलहटी के सोलह हजार योजन विस्तार अर्थात्‌ बाहर 
भीतर के योग से ३ हजार वर्ग के साथ बाह्यान्तर इलावृत वर्ष के २००० मिलाने 
पर ३४००० योजन का होता था। इनको मिलाने से ५४» १२» रे४ ८ १०० 
हजार अर्थात्‌ एक लाख योजन का विस्तार सिद्ध होता है। इस कथन की पुष्टि 


इुलो० ९७-१०० ] अष्टममाह्निकम्‌ | 


इति चतुष्पन्माशत्‌, हिमवदादयश्व प्रत्येक॑ द्विसाहस्ता,--इति द्वादश, मेख्मूलोय- 
सहस्रषोडशकेन सह इलावुतं चतुखिशत्‌ सहस्नाणि,--इत्येव॑ योजनानां लक्षं 
जम्बुद्वीपप्‌ ॥ ९६॥ 
इदानीं तदबहिरपि संस्थानविशेष॑ दर्शयति 
लक्षेक्रमात्रो. लवणस्तद्वाह्म इस्प पुरोइद्रयः । 
ऋषभो दुन्दु्िर्धम्न: कद्धूद्रोणेन्दवो हम दक्‌ ॥ ९७ ॥ 
बराहनन्दनाशोका: पश्चात्‌ सहबलाहकों । 
दक्षिणे चक्रमेताको बाडवो5न्तस्तथों: स्थितः॥ &८ ॥ 
अब्धेदंक्षिणत:. खाक्षिसहल्नातिक्रमादृगिरि: । 
विद्युत्वांस्त्रिसह॒स्नोच्छिदायामो5त्र फलाशिनः ॥ €€ ॥। 
सलदिग्धा दोघंकेशइसशअ्वो गोसधर्मकाः । 
नग्ताः. संवत्सराशोतिजीविनस्तृणभोजिनः ॥१००॥ 


स्व० १०२०५ से होती है। इससे यह सिद्ध होता है कि जम्बूद्वीप का पूर्व 
पश्चिम और उत्तर दक्षिण का एक लाख वर्ग योजन विस्तार उस समय था । 
आधुनिक भूवलय की स्थिति से अकल्प्य अन्तर तात्कालिक भूवल्य से था, 
यह आकलन का विषय है | सामाजिक दृष्टि से भी महान्‌ अन्तर था ॥९४-९५६॥ 


इसके बाद अब बाह्य संस्थान का वर्णन कर रहे हैं-- 

लवण समुद्र का बाह्य संस्थान भी एक लाख योजन वर्ग विस्तृत था। 
इन्द्रके भय से ऋषभ, दुन्दुभि, धूम्र ये तीन पव॑त पूरब की ओर से समुद्र में जा 
छिपे थे । चन्द्र, कड्डू ओर द्रोण ये तीन उत्तर की ओर से समुद्र में समा गये । 
अज्योक, वराह और नन्‍्दन ये तीनों पश्चिम तथा चक्र मैनाक और बलाहक ये 
तीन दक्षिण की ओर समुद्र में छिप गये थे । इस तरह ये १२ पर्वत लवण समुद्र 
में इन्द्र के भय से छिप गये थे । इनमें चक्र और मेनाक दोनों पव॑तों के मध्य में 
बडवानल का केन्द्र है। 


दक्षिण समुद्र से २० हजार योजन विद्युत्वान्‌ पर्वत हैं। तीन हजार योजन 
में फेला यह पर्वत उतना ही ऊँचा भी है। वहाँ घासपात और फल पर जीवन 
निर्वाह करने वाले, दाढ़ी मूछों से और शिर के लम्बे बालों से भद्दी आकृति वाले, 


[ श्रीतन्त्रालीक : [ इंलो० रै०१-१०७ 


निर्वन्त्राणि संदा तंत्र ह्वाराँणि बिलसिद्धये । 
इंश्येंतद्‌. गुरुभिर्गीत॑. श्रीमद्रौरबशांसने ।। १०१॥ 
इत्यं ये एब. लवणसमसुद्रः प्रतिपादितः ॥ 
तदृबहिः षडमो द्वीपाः प्रत्येक॑ स्वाणवैबु ताः ॥१०२॥ 


क्रमद्विगुणिताः घड्भिमंनुपुत्नेरधिष्ठिता: । 
शाफकुशक्रोश्वा: इल्मलिगोमेधाब्जमिति घड़्द्वीपा: । 
क्षीरद्धिसर्विरेक्षवसदिरासधुरास्बुका:. षडस्बुधयः ॥ १० ३।४ 


मेधातिथिवंपुष्माजुज्योतिष्मान्युतिमता हवी राजा। 
संबर इति शाकादिषु जम्बुद्वीपे न्‍्यरूपि चाग्तोप्नः ॥१०४॥ 


शरीर से मैले कुचेले नंगे और पशुवद्‌ व्यवहार करने वाले लोग रहते हैं । 
उनकी आयु ८० वर्षों की होती है। वहाँ कहीं आने जाने की रोक नहीं, नगर 
प्राकार नहीं। ऐसी अविकसित जीवन पद्धति वाले लोगों के सम्बन्ध में श्री 
रौरव शास्त्र में उल्लेख है । ऐसा यह लवण समुद्र है ॥ ९७-१०२ ॥ 


इस लवण समुद्र के बाहर छः द्वीप हैं। शाक,- कुश, क्रोश्, शल्मलि, 
गोमेध और अब्ज उनके नाम हैं। इनमें मनुष्यों का निवास है । ये क्रमश: द्ने 
विस्तार के हैं। अर्थात्‌ शाक द्वीप यदि दो लाख योजन विस्तार वाला है तो: 
कु द्वीप चार लाख का । ये छः द्वीप और इनके ऋमश:ः क्षीर, दधि, सं्पि, इक्षु, 
मदिरा और मधुर स्वाद वाले छः समुद्र हैं । मेधातिथि, वपुष्मान्‌, ज्योतिष्मान्‌, 
युंतिमान्‌ और शंंवर ये ५ ज्ञाकादि द्वीपों के अधिपति थे और जम्बूद्वीप में 
आस्नीध्र का रॉज्याभिषेक हुआ था। यह सारा वर्णन स्व० १०२६५-२७३, 
१०२८९-२९० तथा १०२८५-२८७ से प्रमाणित है । 

स्वच्छन्द तंन्त्र स्वयं शिव द्वारा पार्वती को सुनाया गया अत्यन्त 
प्रामाणिक आगम ग्रन्थ है। तन्त्र शास्त्र की परम्परा में इसका उतना हीं 
प्रामाण्य है. जितना आप ग्रन्थों में वेदों का । लवण समुद्र भारत के बाहर 
दक्षिण में अवस्थित है। सृष्टि चक्र के सन्दर्भ में भारत का वर्णन करने बाद 


बाह्म संस्थान का यह वर्णन उस समय के भूगोल और खगोल दोनों की बाछ 
स्थितियों का एक तरह से चित्रण है। 


| १०३-१०४ ] अष्टममाह्विकम्‌ ७१. 


'लवण' इति लवणाम्भा: क्षाससमुद्र इत्यर्थ:। 'इन्दु” चन्द्र:। यददुक्तम, 
'वत्रारिभयसंत्रस्ता: प्रविष्टास्तश्न पव॑ताः । 
द्ादशंव महावीरास्‍्तान्त्रवीमि समासतः ॥।' 
ऋषभो दुमुसिर्धुस्र: ' प्रविष्ट: पुर्वेशागत:। 
चन्द्र: कड-कस्तथा द्रोण:ः प्रविष्ट उत्तरेण तु॥ 
अशोकोष्थय वराहश्च॒ नन्वनश्न तृतीयक: । 
अपरेण नगास्तश्न प्रविष्टा लवणोदधिम्‌ ॥ 
चक्रो संनाकसंज्ञश्न॒तृतीयश्र बलाहफ:। 
वक्षिणेन वरारोहे प्रविष्टाश्चेब भूधरा: ॥ 
चक्रमंनाकयोमंध्ये. तिष्ठेह_ बडवानलः । 

(स्व० १०६७३) इति+ 


जहाँ तक लवण समुद्र का प्रइनन है--यह खारे जल वाले समुद्र का नाम 
है । वत्तमान विश्व का सारा समुद्र लवण समुद्र है। तत्कालीन विद्व केन्द्र 
भारत था। इसो को केन्द्र मात कर इस से दक्षिण आज के हिन्द महासागर 
को प्रमुखता देकर यह वर्णन किया गया है। जिन पव॑तों के विषय में समुद्र के 
भीतर छिपने को बात की गयी है, उनमें एक इन्दु पर्वत की चर्चा है। वस्तुतः 
वह “चन्द्र' पर्वत है। पर्यायवाची होने के कारण चन्द्र की जगह इन्दु का 
प्रयोग किया गया है। लवण समुद्र सम्बन्धी सन्दर्भ को स्वच्छन्द तन्‍्त्र इस 
प्रकार से व्यक्त करता है-- 


वृत्र के भय से भयभीत पव॑त समुद्र में प्रविष्ट हो गये थे । [ आधुनिक 
भूगोल शास्त्रियों को यह कथानक मिथक लगता है। इसका रहस्य जानने की 
चेष्टा ये नहीं करते। धरा सुष्टि का अन्तिम तत्त्व है। जिस समय पाथिव 
जगत आकार ग्रहण कर रहा होगा, उस समय की आदिम निर्माण वेला के ये 
उपाख्यान हैं । इनकी उपेक्षा नहीं होनों चाहिए वरन्‌ इनके सम्बन्ध में गवेषणा 
होनी चाहिये | इससे इन प्राच्य वर्णनों में और इस समय की स्थिति का 
समन्वयात्मक आकलन हो सकता है ] वे पव॑त १२ थे। उनमें विश्व को धारण 
करने का महानु बल था। संक्षेप में उनको कथा इस प्रकार है। ऋषभ, 
दुन्दुभि और धूम्र ये तीन पर्वत पूरब से समुद्र में समा गये थे। चन्द्र, कडू: 
और द्रोण उत्तर दिद्या से समुद्र में प्रविष्ट हुए ये। अशोक-वराहू और तीसरे 


्ि श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० १०३-१०४ 


दक्षिणत इति, चक्रमैनाकादिसंनिकर्षेण, खाक्षि इति विशति:। गुरुभिरिति, 
जुहस्पतिपादे: यदुकत॑ तत्र 


योजनानां सहल्नाणि समतिक्रम्य विशतिस्‌ । 
विद्युत्वानिति विख्यात: समुद्रे दक्षिणे ह्थित: ॥॥ 
सहस्नविपुलस्तत्र तृणपर्णफलाशना: । 
सलोपचितविग्धाडरग दीघंश्मश्रुशिरोर्हा: ॥ 
गोधर्माणो जना नग्ना वत्सराशीतिजीविन: ॥ 
तत्रायन्त्रविलद्वारप्रवेशाः पुरसंपदः ।' इति | 


नन्‍्दन ये तीन पदिचिम से समा गये थे। चक्र, मैनाक और बलाहक ये 
त्तीन पव॑त दक्षिण दिश्या से समुद्र में समा गये थे। यहाँ विशिष्ट आविष्कार _ 
के सदृश एक तथ्य की ओर भगवान्‌ शद्डूर ध्यान दिला रहे हैं । वे कहते हैँ 
'कि शरीर के उतार चढ़ाव की दृष्टि से सर्वाज्भ सौन्दर्य शालिनी प्रियें, चक्र 
और मैनाक के बीच में हो बड़वानल का केन्द्र है।” समद्र के वैज्ञानिकों को 
इस तथ्य के अन्तराल में जाकर सत्य का पता लगाना चाहिए। 


इलोक ९९ में समुद्र के दक्षिण प्रदेश की चर्चा है । इस समुद्र के दक्षिण 
में दक्षिणी ध्रुव है। चक्र और मैनाक से 'खाक्षि' [ अक्षिः२ और खू०] 
की गणना के अनुसार २० हजार योजन पर विद्युत्वान्‌ पर्वत हैं। रौरव शासन 
के अनुसार “चक्र मेनाक को केन्द्र मानकर यदि दूरो की नाप की जाय तो 
वहाँ से “२० हजार योजन पर विद्युत्वान्‌ नामक पर्वत है। हजार योजन 
उसकी ऊँचाई है। वहाँ भी उस समय मनुष्यों का निवास था। वे खेती नहीं 
करते थे। घास पात और फलफूल खाकर जीवन व्यतीत करते थे । उनके 
शरीर गन्दे, कौपोन मैले कुचेले थे। उन्हें अपने सौष्ठव का ज्ञान नहीं था। 
उनकी दाढ़ियाँ और मूँछें बढ़ी हुई होती थीं। बाल काटने सजाने की कला से 
वे वश्चित थे। जेसे पशु रहते हों, उनका जीवन भी पशुवद्‌ ही था। वे नज्े 
रहते । उनकी आयु सीमा ८० वर्षो की थी । बिल के सदृश् सदा खुले रहने वाले 
उनके घरों के छोटे-छोटे द्वार थे । सम्पत्ति के नाम पर उनके वे आवास मात्र 
ही थे। यह बात रौख शासन तल्त्र में वरिष्ठ गुरुवयं आचार्यपाद--श्रीमान्ु 
ुहस्पति ने कही है।” 


डलो० १ ] ०४ ] अष्टममाह्निकम् रे 


करमद्विगुणित इति, तेन शाकद्वीपे द्वे लक्षे, कुशद्ीपे चत्वारि,--इत्यथंक्रम:। 
“अब्ज:' पुष्कर: । इक्षुरेव ऐक्षव: । 'मधुराम्बुक:' स्वादूद: | द्युतिमतेत्यर्थात्‌ सह, 
+ह॒वि:' ह॒व्यः । तदुक्तम्‌ 
“जम्बुद्वीपं च शाक च कुशं क्रोडचं सशल्मलिस्‌ । 
गोसेधं पुष्कराख्य॑ च सप्त द्वीपानि पावंति॥' 
(स्व० १०२८४) इति। 
क्षार: क्षीरं दधि घृतं तथा चेक्षुरसो5पि च। 
मद्रोदश्न स्वादूदः समुद्राः सप्त कीतिता:॥ 
जस्बुद्वीपं स्सृतं लक्षं योजनानां प्रमाणतः। 
परिमण्डलतो ज्ञेय: क्षारोदस्तत्सनो बहिः॥ 
एवं द्विगुणवुद्धया तु समुद्रा द्वीपसंस्थिता:।' 
।स्व० १०।२८५-२८७) इति। 


आचार्य अभिनव गुप्त कह रहे हैं कि इस प्रकार स्वच्छन्द तन्‍्त्र ओर 
रौरव शास्त्र में लवण समुद्र को स्थिति का आकलन है और सप्रमाण उसका 
प्रतिपादन किया गया है । इसके बाह्य संस्थान के स्वरूप के अनुसार ६ ढ्ोप हैं । 
ये सभी द्वीप अपने अपने समुद्रों से घिरे हुए हैँ। ये सभी क्रमशः द्विगुणित 
( दुगुने ) हैं। इस गणना के अनुसार यदि शाक द्वीप दो लाख योजन विस्तार 
है तो कुश चार लाख, इसका दूना मान क्रौद्य का, क्रोश्व से दूना शल्मलिका 
तथा इस तरह गोमेघ और अब्ज का वर्णन भो है। अब्जद्वीप पुष्कर द्वीप के लिये 
कहा गया है। इनके छः समुद्रों के नाम भी क्रमश: क्षीर, दधि, घृत, इक्षुरस, 
मदिरा और स्वादिष्ट मधुर जल वाले “मधूदक' हैं । जहाँ तक छः द्वीपों का प्रश्न 
हैं, उन्हीं के छः समुद्र भी हैं। स्वच्छन्द तन्त्र के १०२८४ के अनुसार एक साथ 
:ही सात ढ्वीपों के नाम आये हैं। वे इस प्रकार हैं । 


“जम्बुद्वीप, शाकद्वीप, कुशद्वीप, क्रोश्नद्वीप, शल्मलि द्वीप, गोमेध द्वीप और 
सातवाँ पुष्कर ।” 


इसी तरह सात समुद्र उनके संस्थान और उनके मान के सम्बन्ध में 
आव० १०२८४ से २८७ इल्होंकों में कहा गया है कि, 


हर 
अग्नी ध्रस्तु समाख्यातो जम्बुद्वीपे वरानने। 
शाके मेधातिथिनाम वपुष्मान्‌ कुशसंज्ञके ॥ 
राजा क्रोड्चे्य ज्योतिष्माउ8छल्मलो द्युतिसान्‌ स्मृत: । 
गोमेधे हृत्यनामा च संबर: पुष्करे तथा॥/ 
(स्व० १०२९०) इति च ॥ १०४ ॥: 


[ ए्लो० १०५: 


द्वोषषट्कमेव च विभजति 
गिरिसप्तकपरिकल्पिततावद्खण्डास्तु पश्च शाकाद्याः । 
पुष्करसंज्ञो द्वितलो हरियसवरुणेन्दवोत्र पूर्बादों ॥१०५॥ 


“क्षार, क्षीर, दि, घुत, इक्षुरस, मदिरोद और मघुदक ये सात समुद्र 
हैं । जम्बुद्वीप का विस्तार १ लाख योजन वर्ग है । इसी परिमण्डल के बाहर 
लहराने वाला क्षारोदधि भी इतना ही विस्तार वाला है। इनके क्रमदः दुगुने 
विस्तार के द्वीप भी ओर उनके समुद्र भी हैं |” 

इलोक १०४ में इन सातों द्वीपों के सात राजाओं के नाम दिये गये हैं । 
स्वच्छन्द तन्‍्त्र १०४२८८-२८९ के अनुसार वे नाम इस प्रकार हैं-- 

“झ्षिव कहते हैं कि हे सुमुखि पार्वती, जम्बुद्रीप में इस समय अग्नीत्र 
राजा राज्य कर रहा है। शाक में मेघातिथि, कुशद्वीप में वपुष्मान्‌, क्रोन्च में 
ज्योतिष्मान्‌, शल्मलि में द्युतिमान्‌, गोमेध में हब्य और पुष्कर द्वोप में संवर 
नामक राजा राज्य कर रहे हैं ।” 

उक्त वर्णन इतने पुराने हैं कि आज के सन्दर्भ में इनका आकलन भी 
कठिन हो गया है | तात्कालिक वर्तमान से आज तक हुए कल्पनातीत परि- 
वत्त॑ंनों का प्रभाव कार और दिक्‌ दोतों पर हैं। इन पर विशेष अध्ययन की 
आवश्यकता है ॥९७-१०४॥ 

सात पर्वतों के अन्तराल में शञाक आदि ५ द्वीप अवस्थित हैं। पुष्कर 
नामक द्वीप के मध्य में पर्वत होने से वह दो भागों में विभक्त है। स्व० १०२९१- 

२९३ तक के वर्णन से यह प्रमाणित है कि मेघातिथि के ७ पुत्र शाक द्वीप में 
अभिषिक्त हुए। शान्त, शिश्षिर, सुखद, नन्‍्दक, शिव, क्षेमक और ध्रुव इन सात 
स्वामियों के नाम से ही सात वर्ष विभक्त थे । वहाँ गोमेघ, चन्द्र, नारद, दुन्दुभि 
ऋषभ, सोमक ओर वेज्नाज ये सात ही कुल पंत थे । सात पवव॑तों के मध्य 


इलों० १०५ ] अष्टममाहिकस | 


'तावन्तः सप्तैव, गिरिसप्तकस्य पाब्वंगत्यावस्थितत्वात्‌ । 'दिदल' इति 
एकेन वलयाकारेण पर्वतेन मध्यतों विभक्तत्वात्‌। 'पूर्वादी' इति चतुदिक्षु 
तदुक्तम्‌ 

'मेघातिथे: सप्त पुत्रा: शाकद्वीपेषइभिषेचिता: । 
शान्तोभयस्तु शिशिर: सुखदो नम्दक: शिव: ॥ 
क्षेमकश्व भ्रुवश्चेति वर्षनाम्ना तु ते$ड्धिता:। 
वर्षाणि सप्त ख्यातानि पर्वृर्ताँश्व निबोध से ॥ 
गोमेधश्रन्द्रसंक्म्न॒ नारदो. दुन्दुभिस्तथा । 
ऋषभ: सोमकश्चव॒ वेश्नाजश्च॒ कुलाद्रय:” ॥ 

(स्व० १०२९३) इति। 
'कुश वपुष्मता पूर्व सप्त पुन्ना निवेशिता:। 
श्वेतलोहितजीमुता हरितो .वंद्युतस्तथा ॥ 
मानसः सुत्रतश्चेति बर्षनास्नेव चाड्िता:। 
कुमुवश्चोवंदश्चेव वराहो . द्रोणकड्धूतों ॥ 
सहिष: कुसुमश्चेब सप्त सीसान्‍्तपवंताः ॥४ 

(स्व० १०१३००) इति। 


'ज्योतिष्मता सप्त पुत्रा: क्रोचद्वीपे निवेशिता । 
उद़ज्जश्र समाख्यातों वेणुर्मण्डल एवं च॥ 


पाँच खण्डों का अवस्थान इलोक १०५ में प्रतिपादित है । यह शाक आदि द्वीपों 
के सम्बन्ध की बातें हैं| पर स्वच्छन्द तन्‍्त्र का जो उद्धरण है, वह शाक द्वोप से 
सम्बन्धित है । 


कुछ में वपुष्मान्‌ के सात पुत्र-ब्वेत, छोहित, जीमूत, हरित, वेद्युत, 
मानस और सुत्रत वर्ष नामानुसारी द्वीपों में अभिषिक्त हुए। कुमुद, 
उर्वंद, वराह, द्रोग, कड्भुत, महिष और कुसुम ये सात उनके सीमान्त 
पर्वत थे । यह स्वच्छन्द तन्‍्त्र १०२९७-२९९ इलोकों के सन्दर्भ से प्रमाणित 
है । उनमें इ्वेत तोया, कृष्णा, चन्द्रा, शुक्ला, लोचनो, विवृता ओर विवृन्दा 
नामक श्रेष्ठ नदियों के नाम भी बताये गये हैं। यहाँ के सुखी सामाजिक जीवन 
की चर्चा भी की गयी है। 


हि श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० १०५ 


रथकारश्र लवणो. धृतिमास्सुप्रतारक: । 
कपिलश्चेति राजानो वर्ष नाम्ना तु ते$ड्िताः ॥ / 
वंदुसो. हेमनाभश्न हा तिसास्पुष्पदन्तक: । 
क्ुशलो हरिमरईश्व सप्तते तु कूलाद्रयः॥/ 
(स्व० १०३०५) इति। 
'सप्त छू तिमता पुतन्रा: शल्मलाव्िषेचिता:। 
मनो5नुगस्तथोष्णभ्र पावनो - ह्मन्धकारक: ॥ 
मुनिदुसदुभिनामा च कुशलश्चेति ते स्पृता: । 
(स्व० १०३०९) इति। 


“्रौच्योषथ वासनश्चेवाप्यन्धकारो दिवाकृति:। 
हिबिस्दु: पुण्डरीकश्च दुन्दुशिश्च कलाव्रयः ४ 

(स्व० १०३११) इति। 
#हव्यराज: सुताम्सप्त गोमेधे चाध्यषेंचयत्‌ । 
जलवश्च कूमारश्वच॒ सुकूमारो मरीचकः॥ 
कमुदश्योन्‍्नतश्चेव.. महाभद्र इति स्थघृता: ।' 

(स्व० १०३१५) इति। 


जहाँ तक क्रौद्ध द्वीप का प्रइन है, ज्योतिष्मान्‌ ने हो अपने पुत्रों को 
निवेशित किया । वहाँ के आदि राजा ज्योतिष्मान्‌ ही थे। वहाँ की सामाजिक 
व्यवस्था भी उत्कृष्ट कोटि की थी। क्रौद्य में ज्योतिष्मान्‌ के उद्धिज्ज, वेणु, 
मण्डल, रथकार, लवण धृतिमान्‌, सुप्रतारक और कपिल राजा वर्ष नामानुसारी 
हुए। वेद्रुम, हेम, द्युतिमान्‌, पुष्पदन्त, कुशल, हरिमर्द ये सात कुलाद्वि थे । 


द्युतिमान्‌ ने अपने सात पुत्र शल्मलि में अभिषिक्त किए। मनोनुग, उष्ण, 

पावन, अन्धकारक, मुनि, दुन्दुभि और कुशल ये नामानुसारी संज्ञा वाले वर्षो 

के अधिपति थे। क्रौन्न, वामन, अन्धकार, दिवाक्ृति, द्विविन्दु पुण्डरीक और 

-ढुन्दुभि ये सात उसके सीमान्त पर्वत थे जिन्हें कुलाद्ि कहते हैं । स्वच्छन्दतस्त्र 

के १०३०९ से ३११ तक के इलोकों से यह प्रमाणित है । 

हव्यराज ने गोमेध द्वोप में सात पुत्रों को अभिषिक्त किया। उनके 

नाम जलद, कुमार, सुकुमार, मरीचक, कुमुद, उन्नत और महाभद्र थे। उदय, 
-केसर, जठर, सुरेवत, इयाम, अम्बिकेय और मेरु ये कुलाद्ि थे । 


इलो० 5 ] अष्टममाह्निकस्‌ ७७० 
“उदय: केसरश्चेव जठरोष्थ सुरंवत:ः । 
श्यामो5म्बिकेयो मेदश्व शेला:सी मान्‍्तगास्त्विसे ।।/ 
(स्व० १०३१७) इति | 
'अतथ्व पुष्कराट्ये च संवरस्तन्र नायक:। 
दो पुत्री तेन विख्यातौ पुष्कराख्ये निवेशितों॥ 
पवंतों वलयाकारो. मानसोत्तरसंज्ञक: । 
(स्व० १०३२३) इति। 
“'घातकी मध्यमे राजा महावीतो बहिनूंप:। 
(स्व० १०।३२४) इति। 
“चतुर्णा लोकपालानां पुरीश्चात्र निबोध से । 
हरेबंस्वेकसाराख्या यास्‍्या संयसनी पुरी॥ 


सुखाह्ना वारुणी चेब सोमस्य तु विभावरी ।॥ 
(स्व० १०३२७) इति ॥ १०५ ॥« 
इयदन्त॑ सद्भुलयति 
त्रिपश्चाहाच्च लक्षाणि द्विकोट्चयुतपश्चकम्‌ । 
स्वाह्ृर्णंवान्तं मेवेर्धद्योजनानामियं. प्रमा ॥१०६॥ 


इसी प्रकार पुष्कर द्वीप में संवर के दो पुत्र नियुक्त हुए । वहाँ मानसोत्तर 
नामक वलयाकार पर्वत शोभित था। इन दोनों पुत्रों के नाम धातकी ओर 
महावीत थे । 


पुष्कर द्वीप मानसोत्तर नामक वलयाकार पर्वत से दो भागों में विभक्त 
हो गया था । इसमें धात की मध्य देश का राजा बना । बहरी प्रदेश जो 
मानसोत्तर से अलग हो गये थे । उनका राजा महावीत था। यहाँ तक शाक 
आदि पाँच द्वीपों का संक्षिप्त प्रतिपादन इलोक १०५ में था | जयरथ ने स्वच्छन्द 
तन्त्र के उद्धरणों से इनका समर्थन किया है । 


इनके चारों ओर चारों दिशाओं के चार अधिपति हरि, यम, वरुण और 
सोम हैं, जिनकी पुरियों के नाम क्रमशः एकसार ( पूर्व ) संयमनी ( दक्षिण )« 
सुखा ( पश्चिम ) और विभावरी ( उत्तर ) हैं॥ १०५॥ 


| 
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तत्र जम्बुद्दीपीयानि अर्थात्‌ पञ्चाशत्सहस्नाणि, क्षारान्विर्लक्ष शाकद्रीपं 
द्वे क्षोराव्विश्व, कुशश्वत्वारि दच्यब्धिश्व, क्रोश्वोष्टो घुताब्धिश्ब, शल्मलिः 
घोडश इक्षुरसाब्धिश्च, गोमेधो द्वात्रिशत्‌ मदिराब्धिश्च, पुष्क रब्चतुःषष्टिः 
स्वादूदश्व /--ईत्येव॑ भेव॑र्धादा रभ्य॒स्वादुदान्त ससहस्रपञ्चागत्रिपग्चाशल्लक्षाधिक 
कोटिद्यं योजतानां प्रमाणं भवेत्‌ | तदुक्तम्त्‌ 
'कोटिद्रय त्रिपच्चाशल्लक्षाणि च ततः परम्‌। 
वच्चाशच्च सहस्नाणि सप्त द्वीपा: ससागराः ॥ इति ॥ १०६॥ 
सप्तमजलधे्बाह्मे हैमो भूः कोटिदशकमथ लक्षम्‌ । 
उच्छित्या विस्तारादयुत॑ लोकेतराचल: कथितः ॥१०७॥ 


जम्बुद्रीप का यह सारा विस्तार दो करोड़ तिरपत लाख पचास हजार 
योजन है। इसमें सातों दीप और सातों सागरों का आयाम आता है। यह 

पूरा क्षेत्र मेर के आधे भाग से लेकर स्वादु समुद्र पर्यन्त फेला हुआ है। 
स्व० १०३२८ से यह प्रमाणित है । इसमें जम्बूद्वीप का मान ५० हजार लवण 
सम॒द्र एक छाख, शाक द्वीप दो लाख और क्षीर समुद्र का मान, कुंश और दधि 
समद्र चार लाख, क्रौद्यद्वीप और घृतसमुद्र आठ डा, शल्मलि और इक्षुरस 
समुद्र १६ लाख, गोमेध और मदिराब्धि ३२ लाख पुष्कर और स्वादूदक समुद्र 
६४ लाख योजन कुल मिलाकर यह संख्या दो करोड़ तिरपन लाख पचास 
हजार योजन होती है। यह गणना भेरु के अर्ध भाग से लेकर स्वादूदक समुद्र 
तक की है । आगम प्रामाण्य के अनुसार यह आकलन इस प्रकार है-- 


“दो करोड़ तिरपन लाख और पचास हजार योजन में अपने-अपने 
सागरों सहित ये सातों द्वीप आते हैं” ॥१०६॥ 


साँतवाँ समुद्र पुष्कर द्वीप का हो है । इसके बाहरी भाग की भूमि का 
विस्तार दस करोड़ योजन विस्तृत है । एक लाख योजन की ऊँचाई वाला 
और दस हजार योजन की ऊँचाई वाला एक ऐसा पर्वत वहाँ है, जिसका 
नाम 'लोकालोक' पर्वत है । इस पर्वत को आठों दिशाओं में आठ रुद्र अवस्थित 
हैं। इनके साथ दिशाओं के लोकपाल भी रहते हैँ । कुछ लोग इन रुद्रों को ही 
लोकपाल मानते हैं। जयरथ और शास्त्रकार रुद्रों को अलग और लोकपालों 
को अलग मानते हैं। मेरु और लोकालोक पर्वतों के बीच में हो सूर्य सक्रिय हैं। 
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लोकालोकदिगष्टकसंस्थं रुद्रा.्क॑ सलोकेशम्‌ । 
केवलमित्यपि केचिल्लोकालोकान्तरे रविने बहि:॥१०८॥ 


हैमी भूरिति, अर्थाददिवानां क्रीडाथंघ्‌ । 'लोकेतराचल” इति लोकालोक- 
पर्वत: । यदुक्तम््‌ 
'ततो हेमसमयी भूमिदंशकोट्यो वरानने । 
देवानां क्रीडनार्थाय लोकालोकस्त्वतः परम्‌ ॥॥ 
पबंतो.. वलयाकारो योजनायुतबिस्तृतः । 
लक्षमात्रसमुत्सेधघो योजनानां. वरानने ॥४ 
(स्व० १०३३१) इति । 
सलोकेशमिति, यदुक्तम्‌ 
“लोकपाला:ः स्थितास्तन्र रुद्राश्वामोघशक्तय: ॥! 

(स्व० १०३३२) इति | 
यह इन पर्वतों से बाहर नहीं जा सकता। स्व० १०३३१ के अनुसार साततवें समुद्र 
को परिधि के बाहर की भूमि (हैमी) सोने के परमाणुओं से भरी हुई है । पव॑तों 
की बनावट वलयाकार है। १० हजार योजन विस्तार और १ लाख योजन 
ऊँचाई से ऊँचे अद्वि का नाम लोक + इतर (अलोक) 5लोकालोक है । 

लोकालोक पव॑त की आठों दिशायें आठ रुद्रों और लोकपालों से 
अधिष्ठित हैं | शास्त्रकार लीलाकार और उनके बनुयायी यह भी कहते हैं कि 
रुद्र ही यहाँ लोकपाल भी हैं। यह सर्व॑मान्य मत नहीं है। इसकी सबसे बड़ी 
विशेषता है कि यहाँ लोकालोक के अन्तर भाग में ही सूर्य हैं, बाहर नहीं । 
“मेरु और लोकालोक के अन्तराल में स्थित लोकों में आलोक और बाहर 
अलोक अर्थात्‌ अप्रकाश, यह स्व० १०।३३२ से प्रमाणित है । 
शास्त्रकार का कथन है--लोकालोकान्‍न्तरे रविर्न बहि:' अर्थात्‌ छोका- 
लोक पव॒॑तों के अन्तराल में रवि रहता है, बाहर नहीं जाता । इसी तथ्य का 
समर्थन स्वच्छन्द तन्‍्त्र का इ्लोक ३३१ भी करता है। वहाँ लिखा है कि 
“'तस्यान्तर्भासयेद्‌ भानुर्नबहिः सुर सुन्दरि' अर्थात्‌ सुर्य लोकालोक पर्वतों के 
अल्तर्भाग में ही अपनी आभा का प्रसार करता है । 
आचार्य क्षेमराज ने लिखा है कि आदित्य को ऊँचाई लोकालोक पर्वतों 
“के समान है। मेर के भी उनके अन्तराल में रहने के कारण सूरज बाहर नहीं 
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केचिदिति, लीलाकारादयः । एतद्धि तेः समस्तलोकपाल्त्वात्‌ रुद्रा एक 
लोकपालास्तत्र स्थिताः,--इत्यन्यथा व्याख्यातम्‌ । 
लोकालोकमतो देवि तत्र रुद्रा ब्यवस्थिता: । 
अमोघशक्तय: सर्वे विरजा वसुधामका:॥ 
कर्दंस: शंखपालश््य पर्जन्य: स्वर्णलोमक: । 
केतुमान्राजनश्चेब॒ पूर्वादीशान्तमास्थिता: ॥| 
लोकपालास्ततो बाहये व्याप्य सवंमिदं स्थिता:।' 


जा सकता । आधुनिक मान्यताओं और भूगोल खगोल की परिस्थितियों केः 
अनुसार इन बातों का मेल नहीं खाता । विचार यह करना है कि इन वर्णनों 
का तालमेल कैसे बैठे ? सूर्य की गतिशीलता का सिद्धान्त भी आज स्व॑-स्वीकृत 

नहीं है । कुछ वैज्ञानिक कहते हैं कि पृथ्वी सूर्य की परिक्रमा २० हजार मील 

प्रति घण्टे की गति से कर रही है । कुछ वेज्ञानिक यह भी मानते हैं कि अपने 

पूरे ग्रहमण्डल के साथ ६० हजार मील प्रतिघण्टे की गति से अपनी आकाश 

गंगा के केन्द्र की परिक्रमा सूरज कर रहा है। पृथ्वी पर सूर्य को इस गति का 

प्रभाव नहीं पड़ता । इसका कारण यह है कि पृथ्वी का वायुमण्डल भी इस गति: 
चक्र में साथ रहता है और पृथ्वी सूरज की अपनी परिक्रमा में निरन्तर निरत 

रहती है । 

लोकालोक पर्वत के दो गुण हैं। १--छोक अर्थात्‌ प्रकाश करने का 

गुण और अलोक अर्थात्‌ प्रकाश न करने का गुण | सूर्य की प्रचण्ड किरणों का 

कोई प्रभाव ध्रुव प्रदेशों पर नहीं पड़ता। वहाँ ६ माह के दिन और ६ महीने 

की रात्रियाँ हुआ करती हैं । कर्क संक्रान्ति में जिस दिन कर्क रेखा का स्पर्श 

सूर्य की रश्मियाँ करतो हैं, वह समय उत्तरायण और मकर रेखा के स्पर्श के 

समय दक्षिणायन होता है। सूर्य की रश्मियों का पृथ्वी ग्रह पर पूरा श्रभाव 

इन्हीं दोनों रेखाओं के बीच में होता है । यह कहा जा सकता है कि इन दोनों 
के बाहर सूरज नहीं जा सकता । जाता भी नहीं है । इन दोनों के भीतर 

रहना और इन्हीं के मध्य में अपनी आभा के प्रभाव का प्रसार क्या है? यही 

भेरु लोकालोक पर्वतों के मध्य सूर्य का संचार है । सूर्य इनके बाहर नहीं 
जाता । यद्यपि सूर्य पृथ्वी से ९ करोड़ मील दूर है फिर भी सूरज की रव्मियाँ 
८ सेकेण्ड में धरती का स्पर्श कर लेती हैं। गेसों की कई ऐसी पर्तें हैं, जिनसे: 
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इत्यादीनामेतद्विरुद्वानां श्रुतीनां सम्भवातु। न बहिरिति, रवेलॉकालोक- 
समानोच्छायत्वात्‌ मेरुतदन्तरालर्वातत्वाच्च; अत एवान्तःस्थितानामेव लोका- 
नामालोको यत्र, तथा आलोक: प्रकाशोड्लोकश्य तमोष्न्तर्बहिश्व यस्येति स 
लोकालोक इति । तदुक्तम्‌ 


“तस्पान्तर्भासते भानुन बहिः सुरसुन्दरि' । इति | १०८॥ 
एवं लोकालोकमेवंन्तरालर्वातत्वेः्स्य भानोगं॑तिवेचित्र्यं दर्शयति 
पितृदेवपथावस्योदग्दक्षिणगों स्वजात्परे बोथ्यो । 
भानोरुत्तरदक्षिणमयनद्वयमेतदेव. क्थयन्ति ॥१०६॥ 
तत्रास्य भानोमेंरुसंनिकर्षण गच्छत उत्तरो मार्गों लोकालोकसन्निकर्षण 


तु दक्षिण, तौ च मार्गों 'स्वजात्परे वोथ्यौ” सुविधि-अजवीथिशब्दाभ्यां 
व्यपदेश्यावित्यर्थ: । यदुक्तम्‌ 


होकर उन्हें पृथ्वी पर आना पंड़ता है | जब वे पार्थिव जगत्‌ के स्पर्श क्षेत्र में 
प्रवेश पा जाती हैं, तो उसे सूरज का स्पर्श आदि माना जाता है । समस्त 
ऋतुओं के परिवत्तेन, अयन गति और ग्रहण-मोक्ष आदि सूरज पर निर्भर माने 
जाते हैं । यह खगोल का भूगोल पर प्रभाव है। जहाँ तक 'पर्वत' शब्द का 
प्रश्न है--यह ऊँचाई का प्रतीक है। पृथ्वी के गोल होने से सूरज की किरणों 
जहाँ से आगे प्रकाश नहीं कर पातीं, वह स्थान अलोक पर्वत का शिखर है। 
जहाँ से प्रकाश का प्रसार होता है, वह लोक पर्वत है। इस तरह लोक और 
अलोक मिलकर लोकालोक दब्द का निर्माण हुआ है। यह पर्वत की उच्चता 
का प्रभाव मान लिये जाने का कारण है। लोक सृष्टि के इस तान्त्रिक सन्दर्भ 
को इसी वेज्ञानिकता की दृष्टि से देखा जाना चाहिए | लोक और अलोक 
शब्दों पर भी विचार करना चाहिए । शास्त्र के अनुसार लोकालोक भारत के 
दक्षिण में और मेरू उत्तर में है । पामीर के पठार का सबसे ऊँचा भाग मेरू 
है। इस तरह मेरु और लोकालोक के बीच में सूरज संचरण करता 
है ॥ १०७-१०८॥ 

सूर्य के पितृयान और देवयान दो पथ हैं। दूसरे शब्दों में इसे सुवीधि 
और अजवीथि भी कहते हैं । इसी को ज्योतिः शास्त्र की दृष्टि से उत्तरायण 
और दक्षिगायन भी कहते हैं। अजवीथि पितरों का और सुवीधि देवों का मार्ग 

श्रो० त०--६ 


88 श्रीतन्त्राकोक: [ इलो० १०९ 


सुवीथी उत्तरे तस्य बजवोथी तु दक्षिणे। 

(स्व० १०३३९) इति। 
तावेव च पितृणां देवानां च मार्ग:,--इत्युक्त 'पितृदेवपथो” इति तत्र अजवीथी 
पितृणां मार्ग, सुवीथी तु देवानाम्‌ । तदुक्तम्त 

“अजवीथी दक्षिणं तु सुवीथी चोत्तरायणम्‌ । 
पितृमार्गस्तथा दिव्य: कथितोष्नुक्रमेण तु ॥/ इति। 


है। कक संक्रान्ति से देत्यों का दिन और देवों की रात्रि होती है। मकर 
संक्रान्ति से देवों का दिन और देत्यों की रात्रि का प्रारम्भ होता है। सुवीथि 
ही उत्तरायण और अजवीथि दक्षिणायन है। स्व० १०३३० से यह उक्ति 
प्रमाणित है 


स्वच्छन्द तन्त्र को दृष्टि बड़ी वैज्ञानिक है | सूर्य की किरणें मेर और 
लोकालोक पव॑तों के बीच संचरण कर भारत सहित इस पूरे क्षेत्र को प्रभावित 
करती हैं । पाथिव जगतु का हमारा यह लोक जिसकी गणना और स्थिति के 
विषय में पहले पर्याप्त प्रकाश डाला गया है । कुछ लोग इस छोकालोक को एक 
उत्तर स्थित पर्वत के रूप में भी स्वीकार करते हैं क्योंकि उत्तर में भी लोक 
और अलोक दोनों स्थितियाँ ध्रुव प्रदेशों में दीख पड़ती हैं। यह गुण मेरु में भी 
हो सकता है । इसका नियामक कोई आधार आज के युग में नहीं है। हम यहाँ 
उत्तर में मेर और दक्षिण में लोकालोक की बात मानकर चलें तो यह देखेंगे 
कि ऊपर अन्तरिक्ष के अन्तराल के गगन पथ की अपनी कक्षा में सूर्य संचार 
करता है । इसकी किरणें पृथ्वी पर ऋतुओं के अनुसार आड़ी तिरछी पड़ती हैं । 
भूपृष्ठ पर उच्च शिखर सुशोभित मेरु ऐसा ही लगता है, जैसे भरघे में प्रतिष्ठित 
शिवलिज् । परमेद्वर की नियति से नियन्त्रित गति चक्र से उत्पन्न काल गणना 
के अनुसार एक अहोरात्र में पृथ्वी सूर्य की परिक्रमा कर लेती है। यह भी 
निदिचित है कि ध्रुव के नाभि केन्द्र से समस्त नक्षत्र अभिसम्बद्ध हैं । हमारे सौर 
मण्डल के ग्रह भी इससे सम्बद्ध हैं । 


यह अनुभव की बात है कि उत्तर में ध्रुव सदा स्थिर रहता है। सप्तषि- 
मण्डल उसकी सदा परिक्रमा करता है। नियति नियन्त्रित इस गति चक्र में 
सूरज की एक अहम भूमिका है। पृथ्वी मानवों की आवास भूमि है। इस ग्रह 


इलों० १०९ ] अष्टममाह्विकस्‌ | 


एतदेव मार्गंद्ययमुत्तरायणं दक्षिणायन॑ च,--इत्युक्तत्‌ “उत्तरदक्षिणमयनद्यमेत- 
देव” इति । तदुक्तम्‌ 
लोकालोकोपरिष्टातु. सवितुर्दक्षिणायनम्‌ । 
तथोत्तरायणं तन्र उत्तरेण प्रकीतितम्‌ ॥' 
( स्व० १०३३७) इति ॥ १०९ ॥ 


से देवों और पितरों के सम्बन्ध भी प्राचीन क्रान्तदर्शी महरषियों और साधकों 
ने स्थापित किये थे। उनके लोकों की यात्रायें की थीं और उस ओर जीवित 
और मृत दोनों अवस्थाओं में प्रयाण का मार्ग भी प्रशस्त कर लिया था। इस 
साधना में उन्होंने यह अनुभव किया था कि ये ग्रह विशेष रूप से सूर्य विशिष्ट 
विशिष्ट राशिचक्रों में भी संचरण करते हैं। इस संचार क्रम में तीब्र, मध्य 
और मन्द किरणपात तथा उसका प्रभाव भी उनकी आँखों से ओझल नहीं 
था । इसी आधार पर उन्होंने ज्योति: शास्र की रचना की थी | ज्योतिः शाशत्र 
का सारा आधार प्रथम प्रायोगिकतया सूर्य गति चक्र ही है। भारत द्वीप का 
यह एक उपास्य प्रत्यक्ष ब्रह्म है। पश्च देवोपासना का यह पंचम देव है। 


सूर्य की रव्मिसक्रियता जब मेरु के सन्निकर्ष में रहती है, तो, उसे उत्तर 
मार्ग कहते हैं। जब उसका सन्तिकर्ष दक्षिण लोकालोक से होता है, तो उसे 
"दक्षिण मार्ग कहते हैं । इन मार्गों में राशि के संचार भी विभाजित होते हैं । 
कर्क, सिंह, कन्या, तुला, वृश्चिक और धन में संचार का समय दक्षिणायन 
कहलाता है । जब लोकालोक सम्पर्क के बाद उत्तर की ओर सुर संचार होता 
है, उससमय मकर, कुम्भ, मीन, मेष, वृष और मिथुन राशियाँ बीच में पड़ती 
हैं । यह उत्तरायण का समय होता है। 


यह गतागतिक प्रक्रिया सूर्य की है। इलोक में इन दोनों मार्गों के लिये 
सस्वजात्परे वीथ्यौ' शब्द का प्रयोग किया गया है। सु और अज इाब्दों से 
स्वज' शब्द की व्युत्पत्ति सिद्धि होती है। इनमें दोनों से वीथी शब्द जोड़ने पर 
सुवीथि और अजवोधि ये दो शब्द बनते हैं। सुवीधि उत्तरायण मार्ग और 
अजवीधि दक्षिणायन मार्ग है। इसी को इलोक में पितृ देवषथौं लिखा गया है। 
आगम प्रामाण्य से इसे सिद्ध किया गया है कि-- 

“अजवीथी दक्षिण मार्ग है। सुवीथी उत्तरायण है । दक्षिणायन पितृमाग्गं 
है और सुवीथी उत्तरायण देव मार्ग है। ये दोनों बड़े ही दिव्य हैं।” ॥ १०९ ॥ 


| श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० ११० 


ननु भानोमेंस्सप्निकर्षेणोत्तरो मार्गों लोकालोकसल्निकर्षेण तु. दक्षिण:,-- 
इत्यत्र कि प्रमाणम्‌ ? इत्याशडूुबह 
'सर्वेबामुत्तो मेरुलेकालोकइच दक्षिण: । 


सर्वेषामिति, वर्षाष्टकादिनिवासिनाम्‌ | इलावृते हि भानुरेव न प्रत- 
पति,-- इति कस्तद्गतिवैचित्र्येषिष अवकाश:, भानुरेव हि. भगवान मेरुमधिकृत्य 
दक्षिणदिगवस्थिते भारतादौ वर्षत्रये पूर्वतः पश्चात्स्थिते केतुमाले दक्षिणातु, 
उत्तरदिगवस्थिते कुर्वादौ वर्षत्रये पद्चात्प्राच्ये भद्राइवेईपि उदक्त: समुदयन् 
स्वोदयानुसारेण पूर्वदिगवस्थापनात्‌ सर्वेषामुत्त रयति लोकालोक॑ च दक्षिणयति, 
येन अस्य तत्सन्निकर्षविप्रकर्षाम्यामुत्तरायणदक्षिणायनादि स्थात्‌ ॥ 

न केवलमस्यैवं गतावेव वैचित्रयमस्ति यावदुदयास्तमययोरपि,--इत्याह 

उदयास्तमयावित्यं सु्येस्थ परिभावयेत्‌ ॥११०॥ 


“इल्थम” इति दक्षिणावर्तभड्ग्या, मेरो: परिश्रमणनेत्यर्थ: || ११० ॥ 


भेरु पव॑त की स्थिति सब के उत्तर और लोकालोक पर्वत की स्थिति 
सभी वर्षों के दक्षिण में है। इलावृत वर्ष में सूर्य अपना पूरा प्रकाद नहीं पहुँचा 
पाता। मेरु के दक्षिण के भारत वर्षादि तीन वर्षों के पूवं, केतुमाल आदि 
३ वर्षों के दक्षिण, उत्तर में स्थित कुरु आदि ३ वर्षों में और भद्राइक 
में उत्तर उदित होते हुए छोकालोक को दक्षिणावर्त्त भद्भी से दक्षिण करता 
है तथा सभी वर्षों को उत्तर की ओर. रखता है, यह सूर्य की गति का 
वेचित्र्य है। 

यह सारा वर्णन मेरु के सन्निकर्ष से उत्तर मार्ग और लोकालोकः 
सन्निकष से दक्षिण की प्रामाणिकता के सन्दर्भ में किया गया है। सूर्य के उदय 
और अस्त की बात एक उपग्रह में बैठे अन्तरिक्ष यात्री से पूछिये। पृथ्वी 
परिक्रमा के प्रसद्भ में एक दिन रात में हो वह कितनी बार सूर्योदय और 
सूर्यास्त देख सकता है। वस्तुतः न कभी सूर्योदय होता है और न सूर्यास्त । 
पृथ्वी के प्राणी वे जिस भाग में हैं, वहाँ की स्थिति के अनुसार सूर्योदय और 
सूर्यास्त देखते हैं। इस दृष्टि से सूर्योदय भी शाइवत हो रहा है और सूर्यास्त भी 
प्रतिक्षण चल रहा है। इसीलिये इलोक में परिभावयेत्‌ क्रिया का उल्लेख किया 
गया है । इसका परिभावन करना चाहिये कि जिस गति चक्र की चाक्रिकता 


इलो ० १११-११२ । अष्टममाहिकस्‌ <ष्‌ 
तदाह 
अधंरात्रो$मरावत्यां. याम्यायामस्तमेव च। 
सध्यन्दिनं तद्ारुण्पां सोम्ये सुर्योदयः स्मृतः ॥१११॥ 
उदयो योष्मरावत्यां सो5धेरात्रो यमालये। 
केःस्तं सोम्ये च मध्याह्न इत्थं सुयंगतागते ॥११२॥ 


में हम जी रहे हैं, उसकी भौगोलिक परिणति क्या है। पहले के विद्व के वे 
आठ नाम आज बदल गये हैं। आज जो विश्व चित्र हमारे सामने है, उसको 
दृष्टिगत रखते हुए यह विचार आवश्यक हैं ॥| ११० ॥ 


पहले क्रम में अमरावती में अध॑रात्रि, संयमनी में अस्त, वारुणी में 
अध्याह्न और महोदया में उंदेय होता है । दूसरे क्रमानुसार अमरावती में उदय 
संयमनी में अर्ध॑रात्र का समय होता है । साथ ही बारुणो में अस्त और महोदया 
में मध्याह्न होता है। यह सूय॑ के उदयास्त का क्रम है। यह सब ज्योतिः शास्त्र 
का विषय है । आधुनिक विज्ञान सूय की गतिशीलता नहीं स्वीकार करता है। 
इसके अनुसार पृथ्वी सुर्य की परिक्रमा करती है और वह उदयास्तमन पृथ्वी 
की गति का परिणाम है। प्राचोन विद्वान आय॑ भट्ट का भी यही मानना था। 


सूर्य का उदय होना ओर अस्त होना पृथ्वी की गति पर ही निर्भर है। 
थुथ्वी जैसे-जेसे सूरज के सम्मुख आती रहती है, वहाँ-वहाँ सूर्योदय और जो 
भाग सूरज से परोक्ष होते रहते हैं; वहाँ संन्ध्या, सूर्यास्त और रातें हुआ करती 
हैं। इस गतिचक्र में यह पृथ्वों की शाइवत गतिशीलता के कारण शाइ्वत 
उदयास्त प्रक्रिपा चलती है। गति में चँकि समय का प्रभाव पड़ता है; इसलिये 
जहाँ सूर्योदय होगा वहाँ से नियत कुछ दूरी पर मध्याक्न और नियत दूरी पर 
सूर्यास्त और वहाँ से नियत दूरी पर अर्द्धरात्रियाँ भी स्वाभाविक होती हैं। 
इलोक में तत्कालीन पृथ्वी में स्थित नगरियों के साथ भुवः और स्व: में भो 
जहाँ सूर्य की गतिशीलता का प्रभाव पड़ता था, वहाँ की अवस्था का चित्र 
अस्तुत किया गया है। 


<६ श्रीतन्त्राछोक: [ एलो० १११-१ १२९ 


इह खल्‌ 'सोम्ये” मेरोरुत्तरे भागे महोदयाख्यायां नगयाँ यदा वारुष्यां 
भागच्छत: सूयंस्योदयदर्शनं भवेत्‌ तदा प्रहरद्यस्य व्यतीतत्वात्‌ वारुष्यां 
गन्धवत्याख्यायां नगयाँ मध्याक्नो, याम्यायां दक्षिणदिगवस्थिताया: 
संयमन्याख्यायां नगरयाँ च॒ सूर्योष्स्तमेति, प्रहरचतुष्टयातिक्रमेण पर्वतच्छायान्त- 
रितत्वात्‌ प्रकाशों न दृब्यते इत्यर्थ:। पूर्वदिड/नगर्याममरावस्याख्यायां: 
चा्रात्रस्तद्वारुष्युदयावसरे५स्तमयल्वात्‌प्रहरद्ययेन चोदयस्य भविष्यत्त्वात्‌ । 
यहच अमरावत्यां सूर्योदय: सौम्याया आगच्छतो दर्शान॑ स यमालयेः्ध॑रात्र 


जेसे सोम्य अर्थात्‌ मेर के उत्तर भाग में स्थित महोदया में वारुणी से 
भाने वाले सुयं का जब उदय कालीन दर्शन होता था, उस समय तक दोपहर 
का समय बीत चुका होता था। परिणामत:ः वारुणी की गन्धवती नामक नगरी 
में मध्याह्न का होना स्वाभाविक था। उसी समय दक्षिण दिशा में स्थित 
संयमनी नगरी में चार पहर बीत जाने के कारण सूर्यास्त हो जाता था। चार 
पहर में सूयं संयमनी से महोदया में पहुँच गया । परिणामत: संयमनी में प्रकाश 
का अभाव तो गया होता था। इसे गूढ़ भाषा में पर्वत से सुर॒ज का छिपता 
कहते हैं । पव॑त के अन्तरित प्रकाश का यही अथं है कि पृथ्वी की गोल आकृति 
के कारण वह स्थान एक चोटी वाले पहाड़ के सदृश् हो गया होता है, जहाँ 
सूरज का प्रकाश पृथ्वी के उस भाग पर नहीं पहुँचता । यहाँ पर्वत का अर्थ. 
पहाड़ से न लेकर पर्व॑ और त के अक्षरों के योग से बने भूमि का तत्रत्य पर्व 
भर्थात्‌ खण्ड जहाँ से प्रकाश न दीख पड़े--अर्थ लेना चाहिये । 


पृथ्वी का यह प्रत्येक विन्दु पव॑ है जो सूर्य की कक्षा के पथ में ठीक 
पृथ्वी पर लम्ब बनाता है। प्रत्येक विन्दु प्रत्येक विन्दु से ऊँचा है। चार पहरों 
के अवसान पर आने वाला भू पर्व ही पर्वत है । “त' तत्र और तत्रत्य में प्रयुक्त 
तद्‌ से निष्पन्न सव॑ंनाम है । इसलिये यह पर्वत है । प्राचीन काल में ऐसे अक्षर- 
शब्द योग से बने प्रत्याहारों का बड़ा प्रचलन था | स्वयम्‌ “तल” दाब्द गायत्री- 
मन्त्र का प्रत्याहार है जो महावाक्य 'तत्‌ सत्‌' में प्रयुक्त होता है। सत्‌ भी 
सवितु: के आदि अक्षर और प्रचोदयात्‌ के 'त्‌,, को लेकर बना प्रत्याहार है । 
ये दोनों गायत्री मन्त्र के ब्रह्ममयत्व के प्र तीक हैं । 

इस तरह पूरब में अवस्थित अमरावती में जहां आधी रात रही होगी 
बह वारुणी नगरी में उदय लेने के समय तक दोपहर बीत जाने के कारण, 
अब अमरावती में सूर्योदय का होना कालचक्र के अनुसार स्वाभाविक हो 


इलो० १११-११२ ] अष्टममाह्लिकम्‌ <७ 
प्रहरद्ययेन सूय॑स्योदेष्यमाणत्वातु, के वारुणे चास्तमय: सोम्योदयवेलायां तत्र- 
मध्याह्नस्थ ॒वृत्तत्वात्‌ इदानीं प्रहरचतुष्टयस्य अतिक्रान्तत्वातु, सौम्ये चः 
प्रहरद्यस्य अतीतत्वात्‌ मध्याह्न:-इत्यनेनैव क्रमेण पूर्वपश्चिमयोविदिक्षु चोदया- 
स्तमयावपि सूर्यस्य चिन्त्यो;-इल्युक्तम्‌ 'इत्थं भानोग॑तागते” इति । यदुक्तम्‌ 
“अधंरात्रो5मरावत्यामस्तमेति._ यम्स्य च ।' 

(स्व० १०३३८) इति $ 

तथा 


देव चामरावत्यामुदयस्तस्यथ वृश्यते। 
तवास्तमेति वारुष्यामित्यादित्यगतागतम्‌ ॥' इति। 


एतच्च द्वीपान्तरेष्वपि योज्यं सूर्योदयस्य सर्वत्र समानत्वात्‌ ॥ ११२ ॥ 


जायेगा । अमरावती में उत्तर से आये हुए सूर्य का जब उदय होगा तो संयमनी 
में आधी रात होगी। दोपहर बीतते बोतते वहाँ सूर्योदय होगा--यह गतिचक्र 
से सिद्ध हो जाता है। उस समक 'क' अर्थात्‌ पद्चिम के वरुण से सुरक्षित 
वारुणी में सूर्यास्त का समय होगा। उत्तर में सूर्योदय होने पर वहाँ भध्याह्न 
की वेला होगी । पहरों के चार बीतने पर वारुणी में सूर्यास्त के बाद आधी रात 
का क्रम आकलन का विषय है। 


उक्त उदाहरण तत्कालीन भूगोल के हैं, जिनको शास्त्रकारों ने प्रत्यक्ष 
देखा था | आज के भूमण्डल में दिन और रात के क्रम से जो स्थिति होती है, उस 
समय भी इसो प्रकार का क्रम था। आज भी एशिया सूर्योदय का महाद्वीप है। 
जिस समय भारत में सूर्योदय हो रहा होता है, उस समय का देश के तथा विदेश 
के नगरों में ही बड़ा अन्तर रहता है। भक्षांश और देशान्तर के आधार पर 
वहाँ का समय निकाला जा सकता है। अयोध्या का अक्षांश २६।४८ है । लन्दन 
का ५१।३० है। इसी से समय का अनुमान लगाया जा सकता है। हमारे देश के 
सूर्योदय के समय अमेरिका में सूर्य को अस्तमन वेला और क्रमशः मध्य रात्रि 
का समय स्वाभाविक है | आठ पहर के काल में पूरा दिक्‌ विभक्त हो जाता है। 
ये सभी तथ्य स्वच्छन्द तन्त्र १०३३७-३३८ इलोकों में वर्णित हैं। समस्त द्वीप 
द्वीपान्तरों में समय की गणना दिक्‌ के अक्षांश ओर देश्ञान्तर के आधार पर की 
जाती है। इसे ही सूर्य की कक्षा या गतागत का दिक्‍्काल प्रभाव कहते; 
हैं ॥ १११-११२॥ 


<८ श्रीतन्त्रालोकः [ घ्लो० ११३-११४ 
एवमेतत्प्रसज्भादभिधाय प्रकृतमेवानुसरति 


पश्चनत्रिशत्कोटिसंघघा. लक्षाण्येकोर्नावशतिः । 
चत्वारिशत्सहस्राणि ध्वान्तं लोकाचलादबहिः ॥११३॥ 


सप्तसागरमानस्तु गर्भोदाख्यः समुद्रराद्‌ । 
लोकालोकस्य परतो यद्गर्भ निश्चिलेव भू: ॥११४॥ 
तदुक्तम्‌ 
'तस्य बाहये तमो घोर दुष्प्र क्ष्यं जीवर्वाजितम्‌ । 
पच्चत्रिशत्स्मृता: कोटद्यो लक्षाण्येकोनविशति: ॥ 
चत्वारिशत्सहत्लाणि योजनानां. वरानने ।! 
(स्व० १०१३४१) इति। 


पेंतीस करोड़ उन्‍नीस लाख चालिस हजार योजन विस्तार का ध्वान्त 
क्षेत्र लोकाचल पव॑त से बाहर पड़ता है। स्व० १०३४१ से यह उक्ति प्रमाणित 
है। सातों समुद्रों की स्थिति गर्भ की स्थिति के सदृद है। जिसके गर्भ में ये हैं 
उसे समुद्रराट्‌ गर्भोद कहते हैँ। यह लोकालोक की परली ओर है। सारी पृथ्वी 
“भी इसी गर्भ है। 


यह पूरी कलना लोकालोक पव॑त की परली ओर से सम्बन्धित है। 
लोकालोक के उत्तर में सूर्य की रश्मियाँ अपना प्रभाव प्रदर्शित करती हैं। 
उसके दक्षिण भाग में पड़ने वाला यह ध्वान्त क्षेत्र वह ध्रुव क्षेत्र है, जो मानव 
गमनागमन की सोमा में नहीं है। स्व० तन्त्र भी यही कहता है कि “उसके 
बाहर घोर अन्धकार है। वहाँ हाथ पर हाथ भी नहीं दीख पड़ता | इसीलिये 
उसे 'दुष्प्रेक्ष्' कहा गया है। वहाँ जीव जगत्‌ का अस्तित्व नहीं है। यह क्षेत्र 
३५१९४०००० योजन विस्तृत है 8 


जहाँ तक सातों सागरों के मान का प्रश्न है, इलोक १०६ में जम्बु शाक 
कुश आदि द्वीपों के साथ मेरु के आधे भाग से लेकर स्वादूदक तक दो करोड़ 
तिरपन लाख पचास हजार योजन का एक मान दर्शित है। इसमें द्वोपों और 
समुद्रों का साथ वर्णन है और द्विगुणितक्रम से ही वह गणना की गयी है । यहाँ 
* करोड़ २७ लाख योजन का जो मान प्रदर्शित है, उसके समान ही मान 


११५-११६ ] अष्टममाहिकम्‌ ८९, 
सप्तानां क्षारादीनां लक्षास््रभृति द्विगुणद्विगुणया वृद्धबा सप्तवितिलक्षेक- 
कोट्यास्म यन्मानं तत्तुल्यमान इत्यर्थ:। समुद्रराडिति, क्षारादिसमुद्रसप्तक्मी- 
कारात्‌ । तदुक्तम 
गाविता येष्ब्धयः सप्त तेषत्र गर्भे यतः स्मृताः । 
कथितस्तेन गर्भोद: समस्‍्ताब्धिरसोह्हः ॥/ 
(मगेन्द्रा०) इति ॥ ११४ ॥ 
अत्र च तमःथाने श्रीसिद्धयोगीश्वरमतोक्त॑ विशदयति 
सिद्धातन्त्रेडत्र गर्भाव्वेस्‍्तीरे कौशेयसंज्ञितम्‌ । 
सण्डल॑ गरुडस्तत्र सिद्धपक्षसमावुतः ॥११५॥ 
क्रोडन्ति पर्वताग्रे ते नव चात्र कुलाद्रयः । 
तत उष्णोदकास्त्रिशन्नद्यः पातालगास्ततः ॥११६९॥ 


वाला एक और महासमुद्र है। इसका नाम गर्भाद है। समुद्रराट्‌ इसका 
'विदेषण है । इसलिये कि क्षाराब्धि से लेकर स्वादूदक तक के सातों समुद्र इसी 
के गर्भ में हैं। जब समुद्र गर्भ में हें तो यह स्वयं सिद्ध है कि उनसे सम्बन्धित 
सारी पृथ्वी भी उप्तके गर्भ में है। इससे उसको महत्ता का स्वयम्‌ आकलन 
किया जा सकता है । मुगेन्द्राणंव तन्त्र में लिखा है कि, 
“गे जो सातों समुद्र परिगणित हैं, ये सभी उसके गर्भ में हैं। यह सभी 
अमुद्रों के रसों का संवाहक समुद्र है ॥ ११४ ॥ 
श्रो सिद्ध योगीब्वरी मतानुसार गर्भोदि के किनारे कौशेय नामक 
मण्डल है। सिद्ध पक्ष गरुड यहाँ विराजमान हैं। उनके सहचर और अनुचर 
भी उस पव॑त शिखर पर कल्लोल करते हैं । वहाँ सात कुल पर्व॑त हैं । उनके 
रोधक, वामन, काण्ड हुल, हाल, वर, क्रोध कोटक और मूल ये नाम हैं। गर्म 
जल की ३० नदियां वहाँ बहती हैं। वे सभी समुद्र में समा जातो हैं और 
पाताल चली जाती हैं। द्वीप के चारों ओर “'निमिर! कुसुमों के उद्यान हैं । 
योगिनियाँ उन में विहार करती हैं । उसमें नागों का काला मेघमण्डल सा 
समुदाय स्वतन्‍्त्र विहार करता है। सूखी भूमि में रत्नों ओर स्वर्ण की 
खाने हैं। हरिश्चन्द्र की पव॑तीय भूमि शोभा का श्वज्भार करती हैं। अत्यन्त 
अकाश मान कौशेय मण्डल का दृश्य स्वर्णिम और सुह्दावना है। 


कि [ ब्लो० ११७- 


चतुविश्नेमिरोधानं योगिनोसेवितं. सदा । 
ततो मेरुस्ततो नागा मेघा हेसाण्डफ॑ ततः ॥११७॥ 


तीरे इति, अस्मात्परस्मिन्‌। तत्र हि लोकालोकसन्निकर्ष गर्भोदः। 
“नेमिरोद्यानम्‌' इति नैमिरपुष्पसंज्ञकमित्यथं: । नागा इत्यार्थाद्वत्नमय्यां भुवि 
मेघा इत्यर्थाद्धरिचन्द्रपव॑तोपरि । 'हेमाण्डकम््‌' इति हैमाण्डीया क्परिकेत्यर्थ: | 
तदुक्त तत्र 
“गर्नोदिस्य परे तोरे कोशेयं नास सण्डलस्‌ । 
तत्र तिष्ठति देवेशो गरुत्मांश्व समाव॒त: ॥ 


सिद्धपक्षसहल्न स्तु तत्तुल्यबलवधित: । 
तिष्ठन्ति पव॑ताग्रे ते क्रीडमाना मुहुमृहुः ॥” इति । 


गर्भोदधि के तीर पर या किनारे कहने का तात्पय॑ दूसरी ओर से लिया 
जाना चाहिये। इधर वाला किनारा लोकालोक पव॑त के सन्निकर्ष में है और 
उधर वाला किनारा 'कौशेय' नामक वह मण्डल है, जिसमें गरुड़ की पाँखें 
अपना चमत्कार प्रदर्शित करतो हैं । 

“निमिर' एक फूल का नाम है । इससे भरे हुए उद्यानों को नैमिर उद्यान 
कहते हैं। इन फूलों से वह पूरा क्षेत्र व्याप्त है । वहां चारों और निमिर पुष्पों 
से आकर्षक दिशायें सबके मन मोह लेती हैं। एक तरफ स्वर्ण और रत्नों से 
शोभायमान भूमि और दूसरी ओर काले काले नाग ( हाथी) ! मानों स्वणिम भूमि 
पर मेघ मण्डल । इधर हरिश्चन्द्र पंत और उसपर सचमुच के काले गभुआरे 
मेघ। यह सारा वर्णन कोशेय मण्डल का है। इसमें जो वर्णन है, वह सिद्धा 
तन्त्र के अनुसार है। अतः इसमें मतभेद स्वाभाविक हैं| 

वहाँ के सम्बन्धित उद्धरणों से इलोकोक्त वर्णन का यहाँ समर्थन कर 
रहे हैं । कोशेय ओर गरुड़ के सम्बन्ध में सिद्धातस्त्र में लिखा है कि, 

“गर्भोदेधि के दूसरे किनारे कोशेय नामक मण्डल है। वहाँ देवेश 
विशेषण विद्धिष्ट गरुड़ निवास करते हैं। वे अपने ही सदुश हजारों हजार 
आकाश बिहार समर्थ गरुड़ वर्ग से समावृत रहते हैं । उन्हें अपने बल का बड़ा 
ही गवं है। पव॑त छिखरों पर क्रीडा करने वाले ये गरुड़ अपने स्वामी के समानः 
ही बलवान हैं” 
उनके कुलपर्वतों के विषय में कहा गया है कि, 


न ११७ ] मष्टममाह्लिकम्‌ ९९ 
“हुलहालवरक्रोधा: -कोदको.. मूलपरव॑ तः । 
रोधको वामनः काण्डो विज्ञेया: कूलपबंता: ॥! इति। 
'पव॑ताग्ते पुनस्श्रिशक्षयों योजनविस्तरा:। 
उष्णोदका: स्मृतास्तास्तु पातालतलनिम्नगा: ॥! इति। 
'पुनस्तदापगातीरे बन॑ नंमेरपुष्पकम्‌ । 
तन्न क्रोडन्ति देवेशि योगिन्यों बलवर्षिता: ॥ इति। 
“वनस्य बाह्मस्य मूमिः स्वत: संव्यवस्थिता । 
शुष्का जलविहीना तु पुनर्भूमिस्तु रत्नजा॥ 


विड-मात ज्रुसमाकीर्णा समन्‍्तात्परिशोधिता । 
वारणा बहवो यज्र मेरुसन्दरसन्निभा: ॥! इति। 


/हुल, हाछ, वर, क्रोध कोटक, रोधक, मूल, वामन और काण्ड ये ९ 
कुलपर्वत वहां हैं ।” 

नदियों के विषय में यह वर्णन है कि, 

“पर्वत प्रदेशों से निकलने वाली, योजनाधिक विस्तार वाली, गर्मजल 
के प्रवाह से गतिशील पाताल तल में समा जाने वाली ३० नदियाँ उस क्षेत्र को 
सुशोभित करती हैं ।” 

निमिर पुष्पों के सम्बन्ध में कहा गया है कि, 


“उन नदियों के आसपास के तीर प्रदेशों में नेमेर पुष्पों के उद्यान हैं 
( नेमेर और नेमिर दो शब्द पाठ भेद हैं। नैमेर से मूल शब्द निमेर नामक 
फूल और नैमिर शब्द से निमिर नामक फूल होगा ) इन निमिरोद्यानों में अपने 
बल पर दर्प का भाव रखने वाली योगिनियाँ निवास करती हैं ।” 


नागों के सम्बन्ध में वहाँ लिखा गया है कि, 

“वनों के बाहर की भूमि भी बड़ो सुव्यवस्थित है । कुछ भूमि सूखी और 
बंजर है। वहाँ जल नहीं होता । कुछ ऐसी भी भूमि है जो रत्नों की खान है । 
दिशाओं के हाथी वहाँ विहार करते हैं। चारों ओर परिशोधित क्षेत्र में बड़े-बड़े: 
मतज् मचलते रहते हैँ । मानों मेरु मन्‍्दर ही मन्द-मन्द गतिशील हो रहे हों ।” 


| श्रीतन्त्रालोकः इलो० ११८ 


“ततस्तानप्यतिक्रम्य उत्यितस्तु महाचल:।॥ 

हरिश्चन्द्र इति ख्यातो बलयाकारसंस्थित: ॥' इति । 

'तत्र सन्निहिता मेघा: संवर्ताद्या महारवा ।! इति। 

'पुनस्तव्‌वृश्यते चाण्ड काच्न चातिभास्वर॒म्‌ ।” इति ॥ ११७॥ 
तदेव संकलयति । 


ब्रह्मणोउण्डकटाहेन. मेरोरघेंत कोटयः । 
पश्चाइदेव॑ दहसु दिक्षुभूलेकिसंज्ञितम्‌ ॥११८॥ 


तत्र मेरोरारभ्य स्वादूदकान्त॑ प्राक्‍कलितं ससहस्तपत्माश स्त्रिपद्चाशल्ल- 
क्षाधिक॑ कोटिद्वयं हैमी भू:, कोटिदशक॑ लोकालोकविष्कम्भ:, सहखदशकक 
तमः, सहस्नचत्वा रिद्देकोनविशतिलक्षाधिक कोटिपअरत्रिशक॑ गर्भोदरच, 
ससप्तविशतिलक्षा कोटिरित्येव॑ कोटिपरिमाणेन ब्रह्माण्डकटाहेन सह. अर्थीा- 
स्पब्चाशत्कोटयो भवन्तिः--इल्येव॑ 'दशसु दिल्षु' इति सर्वतः कोटिशतं भूलेंको 
भवेत्‌ ॥ ११८॥ 


वहाँ के मेघमण्डित हरिष्चन्द्र प॒व॑त के विषय में लिखा हैं कि, 

“उन समस्त पर्वतों को अतिक्रान्त कर वहाँ एक बहुत बड़ा पर्व॑त गये 
से अपना शिखर उन्नत कर अवस्थित है। उसका नाम “हरिव्चन्द्र' है। यह. 
वलयाकार अवस्थित है। वहाँ गज॑ना करने वाले संवर््त आदि प्रलयकालीन 
मेघ भी हैं ।” हेमाण्डक के विषय में लिखा है कि, 


“वहाँ एक ऐसा गोल क्षेत्र है, जहाँ अत्यन्त चमकीले कश्चत चारुता का 
विस्तार करते हैं । कर्परिका शब्द कंकरीली पठारी भूमि को कहते हैँ । मर्थात्‌ 
बहाँ की भूमि ही स्वर्ण के कंकड़ों से भरी हुई है। उस क्षेत्र का नाम हो 
हेमाण्डक क्षेत्र रख दिया गया है ॥ ११५-११७ ॥ 

भूलोक विस्तार के सम्बन्ध में कह रहे हैं कि, 


यह पूरा ब्रह्माण्ड कटाह मेंरु से दो भागों में विभक्त होता है। इस 
अर्धवलय को भूलोंक कहते हैं। दरों दिशाओं को लेकर इसका विस्तार 
५० करोड़ योजन है। मेरु से मीठे जल के समुद्र तक २ करोड़ तिरपन 
जाख ५० हजार योजन हैमी भूमि, १० करोड लोकाछोक खण्ड, १० हजार 


न 


इलो० ११९-१२० ] अष्टममाह्विकस्‌ थ्ेः 


एष च भूलोक: चतुर्दशविधस्यापि भूतसग्गंस्थास्पदमित्याह-- 
पशुखगमुगतरुमानुषसरीसूपेः घड्भिरेष भूलोकः । 
व्याप्त: पिश्लाचरक्षोगन्धर्वाणां सयक्षाणाम्‌ ॥११९॥ 


विद्याभुतां च कि वा बहुना सर्वेस्य भूतसगगेस्प । 
अभिमानतो यथेष्टं भोगस्थानं निवासश्र ॥१२०॥ 


'तरु' इति स्थावरम्‌। “विद्याभुताम” इति ऐन्द्रप्रकारभूतानाम्‌ | कि 
वा बहुना इति, एषां हि प्रकारप्रकारिभावेन वचनमानन्‍्त्याय भवेदिति भाव: 
सर्वस्येति, चतुद्दंशविधस्य | 'अभिमानत' इत्यनेन “एतड्जोगस्थानादित्वमभि- 
मानमात्रसारमेव न तु वास्तवं किश्चित्‌' इति दर्शितम्‌ । निवास इति विनापि 
भोगं केषांचितु; अतश्चेतदत्रेवशोधनीयमित्याशय:। तदुक्तम्‌ 


“'वैशाच राक्षस याक्षे गान्धर्व त्वेन्द्रमेव च। 
सोम्यं तथा च प्राजेशं ब्राह्मः चेवाष्टमं विदुः ॥* 


(स्व० १०१३५१) इति। 


तमसू क्षेत्र, ३५ करोड्‌ १५ लाख ४० हजार योजन गर्भोदधि और २ करोड 
२७ लाख अन्य विस्तार मिलकर यह यह ५० करोड्‌ योजन होता है। केन्द्र 
से दोनों ओर का माप करने पर भूलोक की पूरी सीधी लम्बाई चौड़ाई सौ 
करोड़ की होती है॥ ११८ ॥ 


यह भूमण्डल पशुओं, पक्षियों, मुगादि जन्तुओं, वृक्षों, मनुष्यों और सरक 
कर चलने वाले सरीसूपों इन छः जीवों और स्थावरों से भरा हुआ है। इसमें 
विद्याधरों, यक्षों, राक्षसों, गन्धर्वों और पिशाचों का भी बहुल आवास है। 
इनके स्वत्व की यहाँ पूत्ति होती है तथा भोगवाद का पूरा सौविध्य है। 
स्व० १०३५२-३५३ से यह प्रमाणित है। 


स्वच्छन्द तन्‍त्र के १०३५१ की उक्ति है कि, 

“यहाँ पिशाचों का निवास है। इसे 'पेशाच” आवास कहते हैं । राक्षस 
हैं। यक्षों का पूरा परिक्षेत्र 'याक्ष/ नाम से विख्यात है। गन्धर्वो के क्षेत्र को 
धगान्धव' कहते हैं। भूमण्डल में यह्‌ क्षेत्र भी है। इन्द्र से सम्बन्धित ऐद्द्र क्षेत्र 


श्रीतन्वालोक:ः [ इ्लो० १२०-१२१ 
'पशुपक्षिमृगाश्चेव तथान्ये च सरीसृपा: । 
स्थावरं पडचमं चेव षष्ठं सानुषयोनिकस्‌ ॥ 
देवयोनिसमायुकत प्रोक्त॑ संसारमण्डलम्‌ । 
चतुदंशविध॑ चंब मूलोंके तु विशोधयेत्‌॥/ 


(स्व० १०३५२) इति॥ १२० ॥ 
इदानीं भुवर्लोकाद्यभिधत्ते 


भुवर्लोकस्तथा त्वाकल्लक्षमेक॑ तदन्‍्तरे । 
दर वायुपथास्ते च प्रत्येकमयुतान्तरा: ॥ १२१॥ 
आद्यो वायुपथस्तत्र विततः परिचर्च्यते । 


इसमें है। लोग कहते हैं कि स्वग॑ नरक सब यहीं है--इसका यही अथ है। 
सोम का क्षेत्र सौम्य कहलाता है। प्रजेश और ब्रह्मा के क्षेत्र भी यहाँ 
विद्यमान हैं |” 

आवास के सम्बन्ध में भोग स्थान और निवास दो दब्द इलोक में प्रयुक्त 
हैं। उनके सम्बन्ध में कहा गया है कि कभी-कभी विना भोग क्षेत्र रहने पर भी 
लोग आवास बनाते हैं। स्वच्छन्द तन्‍्त्र १०३५२-३५३ में कहा गया है कि, 

“यहाँ विविध प्रकार के पालतू पशु प्राणी हैं। पक्षियों के आकर्षण से 
तो यह सारा विश्व मुग्ध है। मृग सदृद्ञ स्वतन्त्र विहारी वन्य जीव हैं। सरक 
कर चलने वाले सरीसूपों से यह भूमि भरी हुई है। स्थावर तरु जातियों से 
जंगल और सारे क्षेत्र रमणीय लगते हैं। इसके साथही जंगम प्राणियों में स्व- 
श्रेष्ठ मनुष्य योनि का तो यहाँ प्राधान्य है। देव योनियों से पूरा भरपूर यह 
संसार मण्डल है। चौदह प्रकार कां यह संसार मण्डल है। यही पुराणों का 
चोदह भुवन है। यह सब भूलोक में शोधित करना चाहिये ।” ११९-१२० ॥ 

भुव: मण्डल-- 


इसके सम्बन्ध में स्व० १०४३ का मत है कि भू पृष्ठ से ऊपर सूयंतक 
का यह अन्तरिक्ष अन्तराल जिसे रोदसी भी कहते हैं--यह भुवर्लोक है । इसका 
विस्तार १ लाख योजन है। इसमें वायु के १० पथ हैं । प्रत्येक पथ १० हजार 
योजन के अन्तर से प्रारम्भ होते हैं। ये सभी वायुपष ईश्वर की इच्छा के 
अधीन हैं । 


जलो० १२१ ] अष्टममाह्निकस्‌ ष्थूः 
'आ अर्कात्‌' इति अक॑ यावदित्यर्थ:। तदुक्तम्‌ 
“मृपृष्ठाद्यवदादित्यं लक्षमेक॑ प्रमाणतः ४ 
(स्व० १०४२२) इति । 
अयुतान्तरा' इति दशसहसरप्रस्थाना इत्यथ: । तत्रेति, वायुपधदशक- 
मध्यात्‌ ॥ १२१ ॥ 


वायुपथों में अन्तर, उनकी दूरी, उत्तका विभाजन और उनके गुणों के 
सम्बन्ध में आधुनिक विज्ञान ने पूर्ण विचार किया है। सौर मण्डल के जितने 
लोक हैं, वे भुवलोंक में ही हैं। इनमें केवल पृथ्वी ही एसी है जिसमें वायुमण्डल 
है । अन्य ग्रहों में नहीं है। वायु का घनत्व पृथ्वों कक्षा पर समान रूप से बना 
रहता है । यह अवश्य है कि सीमित नियति-नियन्त्रित ऊँचाइयों पर उसके घनत्व 
में अन्तर पड़ता जाता है । मानव, मृग पशु पक्षी या अन्य प्राणी तथा वृक्षों और 
वनस्पतियों का जीवन वायु पर निर्भर है। वायु को प्राण भी कहते हैं । आधुनिक 
विज्ञान यह स्पष्टरूप से कहँता है कि ७ मील तक की ऊँचाई तक के वायुमण्डल 
में ही देतिक जोवन की व्यावहारिकता सम्पन्न होती हैं । पूरे वायुमण्डल के 
इन्होंने सिर्फ ५ भाग किये हैं । 
१--७ मोल तक का वायुमण्डल ही व्योम मण्डल है । 
२--१५ मील तक की ऊँचाई तक समताप मण्डल का क्षेत्र है | 
-३---४५-५० मील ऊँचाई तक का वायु पृथ्वी का वायु-कवच माना 
जाता है। पराबेगंनी किरणें इसमें शोषित होकर तब पृथ्वी पर 
आती हैं। 
४--लगभग ३५० मोल ऊपर आयन मण्डल है। इस भाग में गैसों के 
कई प्रकार हैं । सभी सूर्य की किरणों से विशेष प्रभावित होती हैं । 
५--इसके ऊपर सूर्य का प्रचण्ड ताप अपनी पूरी क्षमता में प्रज्वलित 
रहता है। 
तान्त्रिक विज्ञान अपने ढज्ज से इसकी माप जोख करता है। यह दुर्भाग्य 
है कि आधुनिक वैज्ञानिक विद्वान्‌ संस्कृत नहीं जानते | उनमें भारतीय विज्ञान 
को महत्त्व देने का भाव भी नहीं है। यदि समन्वय की दृष्टि से इस तुलनात्मक 
-स्वाघ्याय की व्यवस्था की जाती तो विश्व का महान्‌ कल्याण होता | दश हजार 


घ्ि श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० ८ 


तदाह 

पश्चाशद्योजनोध्वें. स्यादुर्तद्धनास॒ मारुतः ॥ १२२॥ 
आप्पायकः स जन्‍्तुनां ततः प्राचेतसो भवेत्‌ । 
पशञ्चाशद्योजनादृध्व॑ तस्मादृध्व॑ शत्तेन तु ॥१२३॥ 
सेतानीवायुरत्रेते मूकमेघास्तडिन्मुचः । 

ये मह्याः क्रोशमात्रेण तिष्ठन्ति जलवर्धिणः ॥१२४।! 
तेभ्य ऊर्ध्व शतान्मेघा. भेकादिप्राणिवर्षिण: । 
पश्चाशदृध्व॑ मोघो5त्र विषवारिप्रवर्षिण: ॥ १२५॥ 
मेघाः स्कन्‍्दो-द्भूवाश्वान्ये पिशाचा ओघमाझरुते । 

ततः पश्चाशदृध्व॑ स्युर्मेंघा मारकसंज्ञकाः ॥१२६॥ 


योजन के अन्तर से वायुपथ के दश भेद करने से १ लाख योजनका भुवर्लोक का 
अन्तर सिद्ध होता है। यह मान्यता स्व० तन्‍्त्र के आदि प्रवक्ता शिव से पारम्प- 
रिक रूप से प्रचलित है। इलोक में आर्कात्‌ शब्द आ +अर्कात्‌ से निष्पन्न है । 
उसका अर्थ भूपुष्ठ से सूर्य पर्यन्‍्त होता है। इस दूरी को आधुनिक विज्ञान % 
करोड़ मोल मानता है ॥ १२१॥ 

भूपृष्ठ के ऊपर पहले वायुपथ का विस्तृत वर्णन इस प्रकार है--पचास 
योजन ऊपर “ऋर्ताद्ध! नामक वायु का क्षेत्र है। यह प्राणियों को रस तत्त्व से 
विभूषित और तृप्त करता है । उसके ऊपर ओषधियों को बल प्रदान करने का 
उत्तर दायित्व है। पृथ्वी का यह पोषक है और आप्यायक है । 

उसके ऊपर 'प्राचेतस' नामक वायु का पथ है। यह्‌ प्रचेतस्‌ वरुण द्वारा 
विनिभित है। इसमें दाहकस्व और सेचकत्व दो गुण हैं। पौधों को जछा देना. 
और पुनः उन्हें अद्भुरित कर देना इसका स्वाभाविक गुण है। प्राचेतस अग्नि 
के साथ रहने से इसमें ये गुण भा गये हैं। इसे ही जब यह समुद्र में रहता है. 
बडवानल कहते हैं । 


इलो० १२२-१२८ ] अष्टममाह्लिकम्‌ ९७५ 
तत्र स्थाने महावेवजन्मानस्ते विनायकाः । 
ये हरन्ति कृतं॑ कर्म नराणामकृतात्मनाम्‌ ॥१२७॥ 
पजञ्चाददृध्व॑वज्च्राद्ली वायुरत्रोपलाम्बुदा: । 
विद्याधराधमाइचात्र वज्च्राडूं: संप्रतिष्ठिता: ॥ १२८॥ 
पञ्माशद्योजनोध्वें इति भूपृष्ठात्‌ । आप्यायक इति, यदुक्तम्‌ 


यो विवर्धयते पुष्टिमोषधीनां बल॑ तथा । 
व्‌ हयेच्च महीं सर्वामाप्याययति चाव्यय: ॥॥ 


(स्व० १०४२४) इति |, 


इससे १०० योजन ऊपर 'सेनानी' नामक दूसरा वायु है | इसमें बिजली 
की चमक से भरे मौत मेघ विहार करते हैं। जलवर्षा के समय ये पृथ्वी से 
कोस भर से भी कम की दूरी पर आ जाते हैं । 


इनके भी १०० योजन ऊपर सत्त्ववह मरुत्यथ में “सत्त्ववह' नामक 
मेघ हैं । दुरदिन में इनसे ही मछलियाँ, कछुवे और मेढक भी बरस जाते हैं । 
इससे ५० योजन ऊपर स्व० १०४३२ के अनुसार ओघ नामक चतुथ॑ वायुपथ है 
जो रोगप्रद है। इसको जहरीली वर्षा से लोग बीमार भी हो जाते हैं। ओघके 
ऊपर “अमोघ' नामक ५वाँ वायुपथ है । इसमें रहने वाले मेघ मुत्युप्रद होते हैं । 
इसमें स्कन्द जन्मा पिशाच भी रहते हैं । 


उनसे ५० योजन ऊपर छठाँ बजाज वायु है | यहाँ के मेघ उपल वर्षा 
करते हैं। ओघ में महादेव जन्मा विनायक और इसके अघर विद्याधर निवास 
करते हैं । इसमें वे लोग भी मर कर पहुँचते हैं जिनकी मृत्यु अभिचार और 
इसशान साधन की गड़बड़ी से होती है। स्व० १०।४३०-४४६ में भो इस तथ्य 
का उल्लेख है | 


इलोक १२२ में पचास योजन ऊध्व॑ की चर्चा है। वहाँ यह नहीं लिखा 
गया है कि कहाँ से ऊपर ? इस ऊपर का अथी भूपृष्ठ से ऊपर लगाना चाहिये । 
क्योंकि जब भी गणना होगी भूतल की पृष्ठ भूमि से ही सम्भव होगी । 
आप्यायन के सम्बन्ध में स्व० तन्‍त्र १०४२४ कहता है कि, 

श्री० त०--७ 


शि श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० १२७-१२८ 


पन्चाशद्योजनादृध्व॑मिति, यथा भूपृष्ठात्‌ पश्चाशद्योजनानि परिवर्ज्य ऊर्घ्वमुर्ताद्धिः 
स्थित:, तथा तदृध्व॑म॒पि पश्चाशद्योजनान्यन्तरालत्वेन परिस्थाप्य अयमित्यर्थ: । 
'प्राचेतस' इति प्रचेतोभिनिितत्वात्‌ तदाख्येन चाग्निना सह॒निवासातू, अत 
एवाप्यायकत्वं दाहकत्वं च। तदुक्तम्‌ 


'प्राचेतसो नाम वायु: प्रचेतोभिविनिर्मित: । 
स॒ व नाशयते वृक्षान्कदाचित्संप्रवरतयेत्‌ ॥ 
अग्नि: प्राचेतसो नाम तेनंब सह तिष्ठति । 


(स्व० १०४२७) इति। 


“जो जीवन में पुष्टि का वरदान देता है, ओषधियों में रोग निवारण का 
बल प्रदान करता है एवं इस धराधाम का उपबुंहण करता है, वहो अव्यय 
“ऋतधि' नामक आप्यायक मस्त्‌ है ।” 


ऐसा यह “ऋतद्धि' मरुतु है । भूपृष्ठ से ५० योजन छोड़ कर एक गोल 
रेखा है, जहाँ से इस वायुपथ का प्रारम्भ है । उससे ऊपर भी एक ऐसी गोल रेखा 
की कल्पना करें जो भूतल से १०० योजन पर पृथ्वी को परिवेश्ति करती हो। 
इन्हीं दोनों रेखाओं के बीच में ऋ्द्धि वायु का विस्तार है। इसे “गृद्धवर' भी 
कहते हैं | इसी सीमा में गृद्ध रहते हैं । 


ऋतद्धि वायु की सीमा से ऊपर जिस वायु पथ की परिकल्पना को गयी 
है; उसका नाम 'प्राचेतस' है। यह द्वितीय वायुपथ है। प्रचेतस्‌ नामक दिव्य 
तत्त्व रूपी दिव्य शक्तियों के प्रतीक का नाम शास्त्र की भाषा में प्रचेतस्‌ है । 
अमरकोश के अनुसार यह वरुण का पर्यायवाची शब्द भी है। “प्रचेतस' अग्नि 
का भी एक नाम है। इस प्रकार वरुण धर्म आप्यायकत्व और अग्ति-धर्म दाह- 
कत्व दोनों से यह संवल्त है। यह कभी आप्यायन का और कभी दाहन का 
भी काम करता है । परिणामतः यदि कभी इस वायु का कोई अंश किसी प्रकार 
प्रवाह-पतित होकर भूपृष्ठ से संस्पृष्ट हुआ तो उस क्षेत्र के बृक्षों को जला भी 
सकता है। कभी वृक्षों में प्राण संचार भी कर सकता है । कभी कभी खड़े पेड़ 
सूख जाते हैं। यह उसी वायु का परिणाम है। यह स्व० तन्त्र १०४२७ 
की मान्यता है। १०४२९ के अनुसार यह समुद्र में बडवानल बनकर 
अवस्थित है। 


च्डलो० १२७-१२८ ] अष्टममाहिकमस्‌ रथ 


-तस्मादृध्व॑ शततेन' इति प्राचेतसाप्यूध्व॑ योजनानां शतमतिक्रम्येत्यर्थ: | एवमुत्तर- 
नआपि व्याख्येयसू । तथाभिधायित्वाभावात्‌ भेकादिप्राणिवर्षित्वादेव च सत्त्ववहा 
इत्युक्ता: । तदुक्तम्‌ 
“योजनानां शतादृध्व॑ मेघा: सत्त्ववहाः स्मृता: । 
मत्स्यमण्डककर्माश्च॒ वर्षन्ते वुदिने च ते॥' 
(स्व० १०॥४३०) इति। 
/विषवारिधित्वादेव चोपसर्गादिकारिणः । तदुक्तम्‌ 
“पञ्चाशद्यो जनादृध्ब॑वायुरोघ: प्रकोतित: । 
तस्मिस्तु रोगदा मेघा वर्ष न्ति च विषोदकम्‌ ॥ 
तेनोपसर्गा जायम्ते मारका: सवदेहिनास्‌ । 
(स्व० १०४३२) इति। 


भूपृष्ठ से ५० योजन के ऊपर सौ योजन के क्षेत्र में दो वायु हैं। १-- 
ऋरजाद्ध और २--प्राचेतस | इनके ऊपर तीसरे वायु का क्षेत्र आता है। इसका 
नाम 'सेनानो' है। कभी कभी मेघ इस क्षेत्र में भी आ जाते हैं । यद्यपि वे मृक 
मेघ कहलाते हैं किन्तु उनमें विद्युत अन्तगंर्भ के रूप में स्पन्दित रहती है । 


भीषण मूसलाधार वर्षा के समय ये कभी पथ्वी से एक दम समीप आ 
ज़ाते हैं। वायु के थपेड़े इन्हें नीचे उतार देते हैं । सेनानी क्षेत्र के ये मक मेघ 
हैं। इनके ऊपर भी ऐसे मेघ हैं जिन्हें 'सत्त्ववह' कहते हैं। सत्त्व प्राणी 
वाचक दब्द है। उनको वहन करने के कारण इन्हें 'सत्त्ववह' कहते हैं । कभी 
कभी प्रचण्ड वर्षा के अवसरों पर इनसे मछलियाँ, मेढक और कछवे तक बरस 
पड़ते हैं। आजकल ऐसी वर्षा तो इधर एकदम बन्द है । आज से लगभग ६० 
वर्ष पहले तो स्वयं मैंने भी ऐसी मछली देखी थी जो वर्षा से गिरी थी । कहीं से 
बह कर आने को वहाँ कत्तई सम्भावना नहीं थी | 


सेनानी वायु के ऊपर ५० योजत भूपखिष्टित शून्य ओघ' नामक वायु 
के विलास का परिवेश है। इसमें ऐसे मेघों की सत्ता का शास्त्रीय प्रमाण है, 
ज़ो जहरीले जल को वर्षा करते हैं । संयोगवश यदि कभो ऐसे जल से शरीर 
का सम्पर्क हुआ तो भयद्भ[ूर परिणाम होता है। विभिन्‍त प्रकार के 'उपसगगो 
उपद्रव शरीर में उत्पन्न हो जाते हैं। शरोर में प्राण लेवा पीड़ा का उत्पीडन 
आरम्भ हो जाता है। प्राणी इस पोड़ा के परिणाम स्वरूप मृत्यु का भी वरण 


हि श्रीतन्त्रालोक: [ श्लो ० १२७-१२८- 


“ओघधे बसन्ति वे विव्या: पिशाचाः स्कम्वदेहजा: । 
त्रिशत्कोडिसहर्नाणि स्कस्वस्यानुचराः स्मृता: ॥ 
ते थे विव्यश्व कुसुमरचंयन्ति हरात्मजम्‌ ।! 

(स्ब० १०।४४२) इति । 

“तत्र स्थान! इति अमोघाख्ये मरुति 'भकृतात्मनां संशयात्तानास्‌ । यदुक्तम्त 

'तस्मादृध्व॑ तु तावद्भ्यो देव्यमोघः स्थितो सरत्‌ । 
तस्मिसते सारका सेघा अमोधे संप्रतिष्ठिता: ॥।' 

(स्व० १०४३३) इति ७ 


'अमोघे विनायका घोरा महादेवसमुझूवा:। 
त्रिशत्कोटिसहस्नाणि तस्मिस्वायों प्रतिष्ठिता: ॥ 
ये हरन्ति कृतं कर्म नराणामकृतात्मनाम्‌ ।' 


(स्व० १०४४४ इति च | 


“उपलाम्बुदा' इति उपलवर्षित्वात्‌ तदाख्या: । विद्याधराधमा इति, वक्ष्यमाण- 
विद्याधरापेक्षया अल्पसिद्धित्वातु; अत एवेषां तत्रत्यमातज्भारोहादेव तत्तद्गति- 
भाक्त्वस्‌ ॥१२८॥ 


कर लेता है। यह वर्णन स्व० तन्त्र के १०४३२-४३३ में भी आया है। इस 


ओघ वायु की एक और विशेषता यह है कि इसमें ऐसे पिशाच रहते हैं जो 
स्कन्द के शरीर से उत्पन्न हैं। इनकी त्रिशत्‌ कोटि सहस््र की बहुत बड़ी संख्या 
इसी क्षेत्र में रहती है । ये सभी स्कन्द के अनुचर माने जाते हैं। यह वर्णन स्व० 
तन्त्र १०/४४२-४४३ में आया है । 


इसके बाद 'मारक' नामक मेघों का क्षेत्र आता है। यह ओघ से भी. 
५० योजन ऊपर है। इसमें महादेव के विनायक' नामक गण निवास करते हैं । 
यह 'अमोघ' वायुपथ है । इलोक १२७ में 'तत्र स्थाने दाब्द से अमोघवायु का 
क्षेत्र हो लिया गया है। इसमें प्रयुक्त अक्ृृतात्मा शब्द अनिश्चयशील संशयात्मा 
के लिये गृहीत होता है। इनके समस्त आचरित कर्मों के फलों का ये स्वयं 
हरण कर लेते हैं | स्व० तन्त्र १०।४३३ में देवी को सम्बोधित करते हुए भगवान 
शंकर कहते हैं कि हे देवि ! इसमें मारक नामक मेघ रहते हैं । विनायकों की 
संख्या भी पिशाचों के समान ही बहुत बड़ी है । 


डे १२९ ] अष्टममाह्निकस्‌ श्ग््‌ 


एतत्पदप्राप्तो चेषां निमित्तमाह 
ये विद्यापोर्षे ये च इ॒समशानाविप्रसाधने । 
सृतास्तत्सिद्धिसिद्धास्ते वज्ञाड्रं समरुति स्थिताः॥ १२९ ॥ 
विद्यापौरुषे' गारुडविद्यादिस्पर्धायाम्‌ । मृता इत्यर्थादेतदन्ते । तदुक्तम्‌ 
“बज्ञा छो नाम वे वायु: पञचाशद्योजने स्थित: । 
तस्मिश्नोपलका नाम मेघास्तृपलवर्षिणः ॥! 
(स्व० १०४३४) इति। 
“बज्ञ्राइकेषपि तथा वायो सातड्भा: ऋरकसिण:। 
भिन्नाउजननिभा घोरास्तापना नाम विश्वुता:॥ 
विद्याधराणामधमा. मनः पवनगासिन: । 
ये विद्यापोर्षे ये च वेतालादीडश्मशानतः ॥ 
साधयित्वा तत: सिद्धास्ते5स्मिन्वायों प्रतिष्ठिता: । 
(स्व० १०४४६) इति च ॥१२९॥ 


इलोक १२८ में आये हुए उपलाम्बुद शब्द का अर्थ ऐसे बादलों से है जो 
उपल की वर्षा करते हैं | यही कारण है कि ऐसे बादलों की संज्ञा ही “उपलाम्बुद' 
हो गयी । ये मेघ 'वज्ञाडू” नामक वायुपथ में रहते हैं। इसमें अधम विद्याधर 
अर्थात्‌ अल्पसिद्धि वाले विद्याधर निवास करते हैं। स्व० तस्त्र १०४४५ से ४५० 
तक इस वायूपथ का विशिष्ट वर्णन है । 

वहाँ लिखा गया है कि, 


“जब वजाडू वायु पथ में ऋरकर्मा मदमत्त मतज्भ मस्ती से झूमते हुए 
भूकम्प मचाते हुए से चलते हैं तो लगता है स्वयम्र्‌ अन्धतमस्‌ का आडम्बर चल 
रहा है । इन्हें तापन मातज्भ कहते हैं । इनकी गति भी वायु के समान ही तीत्र है । 
उन्हीं पर चढ़कर वे विद्याधर अपना काय॑ करते हैं एवं यात्रादि सम्पन्न करते हैं । 
-वाहत का आश्रय लेकर चलने वाले विद्याधर अधम कोटि के हैं । उत्तम कोटि के 
विद्याधर तो सिद्ध होते हैं। वे मन्त्र विद्या के प्रभाव से इच्छा-गति शील होते 
हैं। इसमें ऐसे लोगों का निवास होता है, जो किसी विद्यापौरुष ( शास्त्रार्थ या 
महाविद्यासाधनाक्रम ) स्पर्धा में अथवा वेतालसाधना में या इमशान साधन में 
भसद्ध हो गये होते हैं। सिद्ध शब्द मुत अर्थ में भी प्रयुक्त होता हे । बहुत से लोग 


जि ग्रे श्रोतन्त्रालोक: [ इलो० १३०-१३९ 


पश्चाहदूध्वे बज्च्राद्धाहैद्यतोडशनिर्वाषण: । 
अब्दा अप्सरसद्चात्र ये च पुण्यकृतों नराः॥ १३०॥ 
भुगौ वह्लौ जले ये च॒ संग्रामे चानिवर्तिनः | 
गोग्रहे वध्यमोक्षे वा मृतास्ते वेद्युते स्थिताः॥ १३१॥ 
पुष्यकृत्त्वमेव व्याचष्टे 'भुगावित्यादिना' । भृग्वादों मृतास्तथाम्ना- 
तत्वात्‌ तच्च लुप्तस्मृत्यादोनाम्‌ | यदुक्तम 
गौ च स्मृतेलुप्त हू ब्|« ० «० “*« | इति | 


साधना विष्नों में मर भो जाते हैं। वे लोग भी इसी वायुपथ में निवास 
करते हैं ॥ १२२-१२९ ॥ 

इसके ५० योजन ऊपर “ैद्युत' नामक वायु पथ है। इसमें मेघ वज्त्र की 
वर्षा करते हैं, संवत्सर, अप्सरायें और पुण्यात्मा लोग इसमें निवास करते हैं । 
ऐसे लोग जिनकी मृत्यु पहाड़ी ढलान से लछुढ़क जाने से आग, जल, युद्ध पशुग्रह 
में सिहादिके झटके अथवा वध्य के मोक्षार्थ हो जाती है, वे भी इसी वायविक 
लोक प्रवाह पथ में विहार के अधिकारी होते हैं । इसका समर्थन स्व० १०।४३५- 
४४९ इलोकों में है । 


वेद्युत वायुपथ बज्ञाडू; से ५० योजन ऊपर है । वायुपथों में मेघों कीः 
प्रकल्पना का भौतिक स्वरूप आजकल नहीं दीख पड़ रहा है । शाख से यह 
प्रमाणित है-। इसका एक साधनात्मक स्वरूप हे । पैर के अँगूठे के अग्रभाग में 
अवस्थित - विन्दु से शरीर का भूलोक शुरू होता हे । यह चरण और कटि के 


मिलन की युजिरेखा से नीचे हे । इसमें वेद्युतिक जागरण का मूल मन्त्र कूच 


बीज के साथ फट्‌ लगाकर है | उसका पूरा वर्णन भूलोक के प्रकरण में आ चुका 
है । भुवर्लोक ग्रीवा और शिरोभाग की युजिरेखा तक हैं। इस अंश में श्वास की 
प्रक्रिया नाभि से चलती हे और विशुद्ध चक्र तक दद वायु ( श्राणवायु । कीः 
प्रकल्पना है। जब इवास को कुम्भक की दा में नाभि से ऊपर की ओर गर्दन 
तक भरते हैं तो इन वायु स्तरों की अनुभूति साधन द्वारा अनुमूतव्य है| 
मूलाधार में कूचंबीज के प्रयोग की सिद्धि हो जाने पर ही ये अनुभूतियाँ 
हो सकती हैं। 


इलो० १३०-१३१ | अष्टममाह्विकम्‌ ०३ 
तथा 
परां काष्ठामनुप्राप्तो भ्िषग्भि:ः परिवर्जित: । 
रसास्वादपरित्यक्तो व्याधिष्ति: परिपीडित: ॥ 
विमुखः स्वजनत्यक्तो बेहत्यागोद्यतो मनरः । 
आरुहेद्ध रवं यो हि स तत्फलमवाप्नुयात्‌ ॥ 
अन्यथा पातपयेहे हं ब्रह्महत्याफलं लप्ेत्‌ ।” इति | 


अस्तु भौतिक जागतिक परिवेश की अशनिवर्षा जिस रूप में होती हे-- 
इसको बादल फटने से होने वाली प्रलयकालीन विनाश-लीला के रूप में माना 
जा सकता हे । बिजली की तड़क के बाद कहीं एक जगह बिजली गिर जाना 
छोटा अशनिपात माना जा सकता है । इसमें निवास करने वाले पितर प्राणियों 
के प्रकार की गणना यहाँ की गयी है । सर्वप्रथम पुण्यकर्मा मनुष्यों के पितर 
यहाँ इसी क्षेत्र रहते हैं। इसकी चर्चा है। इन्द्र प्रयोजित अप्सरायें भी यहाँ भू 
लोक के हित में यहाँ नियुक्त हैं। इसके बाद सात प्रकार के पितरों का यहाँ 
वर्णन किया गया हे जो इस प्रकार है-- 


£--भूगुमृत--भृगु अतट प्रषात को कहते हैं। कभी कभी ऐसा होता 
कि लोग प्रपात दर्शन करने गये और वहों गिर गये। चोट और डूबने 
से मृत्यु हो जाती है। भूगु सहस्रार क्षेत्र का वह विन्दु भी कहलाता है, 
जहाँ स्मृति चक्र का नियोजन रहता हे। उस विन्दु पर आघात होने से' 
भादमी स्मृति खो बेठता हे और कोमा की मूर्च्छा में पहुच जाता हे । इस दशा 
में मरनेवाले दो प्रकार के प्राणी होते हैं । पहले साधक वगं के पुष्यकर्मा लोग 
और दूसरे वे लोग जो वेद्यों के अभाव में रोग ग्रस्तता से मरते हैं। ये सामान्य 
मृतात्मा हैं। इन्हें पहले वहाँ जाना पड़ता हे । उसके बाद फिर अन्‍्यत्र भोग 
लोकों में बे भेजे जाते हैं। ऐसे लोग ब्रह्म हत्या आदि पापों के फल भी प्राप्त 
करते हैं । 

२--वह्नि मृत-ये भी दो प्रकार के होते हैं। पहले वर्ग के योगाग्ि 
द्वारा प्राण विस्जंक लोग और दूसरे आग से झुलस कर मरे लोग । इसमें भी 
कुछ दात्रुओं द्वारा भाग में जलाकर मार डाले गये लोग होते हैं और कुछ 
स्वयं जल कर मरते हैं। ये सभी वहाँ पहुँचते हैं । पुष्यकर्मा वहीं रह जाते हैं: 
ओर पापात्माओं को निरय लोकों की प्राप्ति होती है। 


छः ण्ड श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० १३०-१३१ 


संग्राम इत्यर्थाच्छरणागतादिनिमित्तम, अन्यथा हि आत्मघातिन एते भवेयुः/-: 
इति कथमेतत्पदप्राप्ति: स्थात्‌ । यदुक्तम्‌ 
असूर्या नाम ते लोका अन्धेन तमसा बृता:। 
ताँस्‍ते प्रेत्याभिगच्छन्ति ये के चात्महनों नराः ॥ 
(ई० उ० ३ ऋ०) इति। 
स्थिता इति, अर्थाद्विमाने: । तदुक्तम्‌ 
'ताबस्दूयोजनेरेव ततो वे बच्युतोईनिल: । 
मेघास्तु वद्युतास्तस्मिन्निवसन्ति तु बेद्युता: ॥ 
अशर्निर्वापुसक्षो भात्तेष्वतो जापते महान्‌ है 
(स्व० १०४३५) इति। 
“वेद्युतेषप्सरसस्तस्मिन्वासवेन प्रयोजिताः । 
तिष्ठन्ति स्वदा तन्न पृथिबीपुरपालने ॥ 
भृगो वह्लनौ जले वाथ संग्रामेष्वनिव तेकाः । 
गोग्रहे वन्विमोक्षे च ख़रियम्ते पुरुषोत्तमा: ॥। 
ते ब्रजन्ति ततस्तुथ्व॑ विमानेमंणिचिह्लिते: ।' 
(स्व ० १०४४९) इति ॥१३१॥ 


३--जल में समाधि लेकर प्राण विसर्जन करने वाले और जल में 
डूब कर मरने वाले दोनों प्रकार के लोग । 

४--संग्राम-रणभूमि में वीरता के आवेश में मरने वाले सूर्य लोक का 
भी भेदन कर देने में समर्थ होते हैं। उनका मोक्ष हो जाता है। इसोलिये इन्हें 
अनिवर्त्ती कहते हैं। पहले ये लोग भी यहाँ आते हैं। पश्चात्‌ अन्य चित्रगुप्तीय 
व्यवस्था होती हे । (६० उ० ३ ) के अनुसार-- 

“आत्मघाती लोग यहाँ नहीं आते । वे अन्ध तमस्‌ से भरे ऐसे नरकों 
में जाते हैं, जहाँ सूरज का प्रकाश नहीं पहुंचता |” 


गोग्रह-गाय पर सिंह ने आक्रमण कर दिया हो। उस समय बहादुर 
आदमी सिंह पर आक्रमण कर गाय को छुड़ाने की चेष्टा करता है ओर स्वयं 
मारा जाता है । गाय को काटने के लिये छे जाने वाले पशुध्त का बिरोध करने 
पर. उसके द्वारा मारे गये लोग भी गोग्रह-मुत स्तर के हैं । ये पुष्यात्मा लोग भी 
<इसमें भाते हैं । 


ऋलो० १३२-१३६ ] अष्टममाह्िकस्‌ श्ण्प्‌ 


वेद्यताद्रेवतस्तावांस्तत्र पुष्टिवहाम्बुदा: । 
ऊष्व॑ च रोगास्बुमुचः संवर्तास्तदनन्तरे ॥ १३२॥। 
रोचनाज्जनभस्मादिसिद्धास्तत्रेव रेवते । 


क्रोधोदकमुचां स्थान विषावर्त: स मारुतः॥ १३३ ॥ 
पश्चाशदृध्व॑ तत्रेव दुदिनाब्दा हुताशजा: । 
विद्याधरविशेषाइवच तथा ये परमेइ्वरम्‌ ॥ १३४ ॥ 
गान्धर्वेण सदार्चन्ति विषावतेंड्य ते स्थिताः । 
विषावर्ताच्छतादृष्व॑ दुजंयः. इवाससंभवः ॥ १३५॥ 
ब्रह्मणोडत्र॒ स्थिता मेघा: प्रलये वातकारिणः । 
पुष्कराब्दा वायुगमा गन्धर्वाइच परावहे ॥ १३६ ॥ 


६--वध्य पाठ तन्त्रालोक का है। स्व० तन्त्र १०४४९ में बन्दिमोक्ष 
'पाठ है । बन्दी बनाये गये शत्रुवर्ग के सेनिक या बलि के लिये चुने गये जीव ये 
दोनों वध्य हैं। इनको छुड़ाना पुण्य कार्य है। वन्दि पाठ में आचाय॑ क्षेमराज 
-हठात्‌ अपहृत स्त्रियों में मरणवरण मरने वाली, जौहरबत में मरने वाली 
आत्मायें आती हैं। ऐसे प्राणियों के मोक्ष के संघर्ष में भी पुण्य कर्मा की मूत्यु 
ःहो जाती है। ऐसे लोग भी यहाँ आते हैं ॥१३०-१३१ ॥ 


'वेद्युत' के ऊपर ५० योजन के बाद 'रेवत' नामक वायुपथ है। यहाँ के 
आादल पुष्टिप्रद होते हैं। इसके बाद नवाँ 'संवत्त' नामक वायुपथ है। उसके संवत्त॑ 
नामक मेध रोगप्रद वारि को वर्षा करते हैं। १०वें 'विषावर्त्” में विद्याघर सदुश 
महात्मा लोग निवास करते हैं। इसमें दुदिन नामक मेघ रहते हैँ । इसके बाद 
११वाँ 'पुष्करावत्त” नामक वायुपथ है ? इसमें पुष्कर नामक मेघ रहते हैं । १२वाँ 
<दुजंय' नामक वायुपथ है । यहाँ प्रछय-वात निवास करते हैं । उसके ऊपर १शवाँ 
“आवह' १४वाँ 'परावह' १५वाँ 'महावह' ओर १६वाँ “महापरिवह' वायुपथ है । 
वविषावत्तं तक १० वायुपथ हो जाते हें । उसके ऊपर दुज॑य, आवह, परावह, 
महावह और महापरिवह ये दिव्य वायुपथ हैं। इनमें उमापाति शिव निर्मित 
विशिष्ट जोव शव महाभाव में समाधि सुख का उपभोग करते हैं । 
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जोमूतमेघास्तत्संज्ञास्तथा . विद्याघरोत्तमा: । 
ये चर रूपन्रता लोका आवहे ते प्रतिष्ठिता: ।। १३७ ॥ 
महावहे. त्वीशकृताः  प्रजाहितकराम्बुदाः । 
महापरिवहे मेघाः कपालोत्या महेशितुः ॥ १३८ ॥ 
/भस्मादि' इत्यादिग्रहणात्‌ पादुकादि । तदुक्तम््‌ 
'तदृष्व॑ योजनानां तु॒ पड्चाशद्रंबतः । 
तस्मिन्पुष्टिवहो नाम पुष्टि वर्षति बेहिनाम्‌ ॥! 
(स्व० १०४३६) इति | 
“रेबते तु महात्मानः सिद्धा वे सुप्रतिष्ठिता:। 
गोरोचनाडजने भस्म पादुके अजिनादि च॥ 
साधयित्वा महात्मनः सिद्धास्ते कामरूपिणः।॥' 
(स्व० १०४५१) इति च | 


इस प्रकरण में जयरथ ने स्व० १०४५३ के आधार पर उद्योतकार 
क्षेमराज की आलोचना की है। अपने मत को ये महाजन परिगृहीत होने के 
कारण अच्छा मानते हैं । यह निर्देश भी देते हैं कि क्षेमऱज के मत का अनुसरण 
कर भ्रम में नहीं पड़ना चाहिये। स्व० १०४३६-४४६४ तक के सन्दर्भ में इस 
विषय पर विशद विचार किया गया है। 


वेद्युत के अनन्तर रैवत के वर्णन करने के सन्दर्भ में स्वच्छन्द तनन्‍्त्र के 
उद्धरण प्रस्तुत कर अपनी बात को प्रमाणित कर रहे हैं-- 


“स्व० तनत्र १०४३६ के अनुसार वेद्युत के ५० योजन ऊपर 'रेवत' वा कु 
पथ अवस्थित है । इस परिवेश में जो मेघ रहते हें, उन्हें “'पुष्टिकह' नामक मेघ 
कहते हैं। ये जीवन में 'पुष्टि' की वर्षा करते हैं। 'पुष्ट' एक परिभाषिक 
शब्द है | इसके अर्थ में परमेश्वर की कृपा का भाव अर्तनिहित रहता है ।” 

स्व० तन्‍्त्र १०४५१ के अनुसार रेवत की स्थिति का सिहावलोकन कर 
रहे हैं-- 

“शैबत पर. प्रतिष्ठा प्राप्त यद्ास्वी सिद्ध महात्मा निवास करते हैं । 
उन्होंने गोरोचन से लिखे यन्त्र विद्या की सिद्धि प्राप्त की है । अञ्जन गुटिका 
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ऊर्ध्वमिति, रैवतात्‌ 'तदल्तरे' इति तान्येव पद्चाशद्योजनान्यन्तरं छात्यरूपं 
यत्रेत्यर्थ: । तदुक्तम््‌ 
'संबतें रोगदा मेघास्ते रोगोदकवर्षिण: । 
पडञ्चाशद्योजने ते व ताह्मिस्तिष्ठन्ति तोयदाः ॥* 
(स्व० १०४३७) इति । 
दुदिनाब्दा इति, दुदिनकारित्वात्‌, 'गान्धर्वेण' इति वंदवीणादिना । तदुक्तम््‌ 
“विषावर्तो नाम वायु: पठचाशदुपरि स्थितः। 
तस्मन्क्रोधोदका नाम मेघा वे संप्रतिष्ठिताः ॥ 
ते क्रोधरागबहुल॑ संग्रामबहुल॑ तथा । 
राज्ञां क्षयकरं चंव प्रजानां क्षयदं तथा।॥ 
वर्ष चंब प्रकुवंन्ति यदा वर्षन्ति ते घनाः।' 
(स्व० १०४४०) इति। 


साधन में वे पारज्भत हैं । भस्म धारण से बड़े संकटों को दूर कर लेते हैं । भस्म 
इमदान साधन का एक उपकरण भो है । पादुका पहनकर जल संचरण करना: 
सिद्ध लोगों के लिए बायें हाथ का खेल है । मृगचर्म पर अपनी साधना का सारा 
उपक्रम उन्होंने पूरा किया हुआ है और तपश्चरण में सर्वाग्रणी हैं । वे इच्छा 
रूप-धारी हैं। ऐसे महात्मा जन 'रैवत' पर विहार करते हैं।” 

इलोक १३२ में ऊध्व॑ शब्द का रैवत से ऊपर ५० योजन शून्य परिवेश: 
अर्थ लेता चाहिये | स्व० तन्‍त्र १०४३७ के अनुसार, 

“संवरत्त में रोगप्रद वायु प्रवहमान हैं । इसमें संवर्त्त नामक मेघ भी होते: 
्ँ सा ऐसी वर्षा करते हैं, जिसमें पड़ जाने वाला व्यक्ति निश्चित ही रुग्ण हो 
जा ॥ का 

इलोक १३४ में दुदिन नामक बादलों का उल्लेख है । ये बादल विषावत्त 
में रहते हैं। इन बादलों का नाम दुदिन इसलिये पड़ा है कि, ये निरन्तर: 
दुदिन ( मेघाच्छन्नं तु दुदिनस्‌) का वातावरण बनाये रहते हैँ। स्व० तल्त्र 
१०४४० में कहा गया है कि, * 

“विषावरत्त नामक वायुपथ संवर्त्त से ५० योजन ऊपर है। इसमें 'क्रोधो- 
दक' नामक मेघ रहते हैं। वे ऐसी वर्षा करते हैँ जिससे प्रभावित पुरुष क्रोध 
से हमेशा आविष्ट से रहते हैं । उनमें राग द्वेष की आग प्रज्वलित रहती है #» 
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“विषावर्ते महावायों विद्याधरगणाः स्मृताः। 
दश त्रिशच्च फोटबास्ते विब्याभरणभूषिताः ॥/ 

(स्व० १०४५३) इति। 
'आग्नेया धूमजा मेघा: शीतदुविनवा: स्मृताः। 
विषावर्त नावमिव ते वायुं यान्ति संध्षिता: ॥ 
ततन्न॒ गान्धंकुशला गस्धर्व सह-धर्मिण: । 
बंशवीणाविधिज्ञाश्र पक्षिण: कामरूपिण: ॥* 

(स्व० १०४५४) इति च । 
अञ्र च्‌ संवर्तेषपि महावायाविति उद्द्योतकार्याख्यापाठान्न अरमणीयं, 
यत्संवर्ते कथं विद्याधरा नोक्ता विषावर्ते तु उक्ता इति, अस्मत्तकित एवं हि 
पाठ: साधुमंहाजनपरिगृहीतत्वात्‌ । एवम्‌ 
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आपस में लड़-झगड़ पड़ते और मारपीट कर लेने में उन्हें आनन्द आता हैं। 
हर समय संग्राम छेड़ देने को मानो आकुल से रहते है । इस वर्षा से राजाओं 
का सर्वनाश उपस्थित हो जाता है । प्रजावर्ग का उत्पीड़न प्रारम्भ हो 
जाता है ।” 


स्व० तन्‍्त्र १०४२३ के अनुसार “विषावत्त वायुपथ में विद्याधरों के 
निवास हैं | उतकी संख्या चालिस करोड़ हे | वे दिव्य आभरणों से भूषित भव्य 
जीवन व्यतीत करते हैं ।' 


स्व० तन्‍त्र १०४५४-४५५ के अनुसार “बिषावत्त वायुपथ में 
रहने वाले विद्याधर गान्धर्व विद्या के समयाचार के आधार पर परमेह्वर 
को पूजा करते हैं। गान्धर्व विद्या में वे सिद्धह्त और निष्णात हैं। 
ये विद्याधर वर्ग के लोग गन्धर्वों के सहधर्मी होते हैं। वंशीवादन विधि 
के विशेषज्ञ और वीणावादन विधि में पारज्जत होते हैं । इसी तरह के कुछ 
कामरूप पक्षी भी वहाँ हैं जो उपर्यक्त विद्याओं के विशेषज्ञों की तरह आचरण 
करते हैं | जैसे नौका में बेठकर कोई पाल फेलाकर नाव अनायास चलाता है, 
उसी तरह प्रसरित पक्ष यह पक्षी वर्ग वहाँ के वायु-पथ में आकाश विहार 
करता है ।” 
स्वच्छन्द तन्‍त्र इलोक १०४५३ में 'विषावर्त्ते की जगह 'संवत्तें' पाठ है । 
उद्योतकार आचार्य क्षेमराज ने संवर्त्त' पाठ के अनुसार ही व्याख्या की है । 
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'योजनानां शतादूध्व॑ बायुरोघ: प्रकीतित: ।' (स्ब० १०।४३१) 
इत्यादावपि अस्मत्तकित एव पाठो ग्राह्म:, अन्यथा हि 

'तस्मावृष्व॑ तु तावबध्य'” । (स्व० १०४३२) 
इत्यादो तावदर्थस्तन्मतेषपि न सद्भुत: स्थात्‌ । 'दुर्जंय” इति तजन्नाम्ना वायु:। 
तदुक्तम्‌ 

'ब्रह्मजा नाम व॑ मेघा ब्रह्मनिःश्वासम्भवाः । 

उपरिष्टाद्योजनशताबबु जं यस्पोपरि स्थिता: ॥' 

(स्व० १०४५७) इति।* 

गन्धर्वई्च इति, चशब्दाद्‌ दुज॑याख्यमेघादीनामपि ग्रहणम्र्‌ । तदुक्तम्त्‌ 

'तन्नंव दु्जंया नाम इन्द्रस्थ परिरक्षका: । 

परावहाभिधं वायूं ते समाश्चित्य संस्थिता: ॥ 


आचार्य जयरथ उनके विरुद्ध हैं। जयरथ की विप्रतिपत्ति विद्याधरों के सम्बन्ध 
में है। शास्त्रकार परमेष्ठी गुरुवर्य अभिनव ने विद्याधरों की चर्चा विषावत्तं 
वायुपथ में हो की है । संवत्त में नहीं | 'महाजनों येतत गत: स पन्‍्था:' के अनुसार 
महामाहेद्वराचाय वर्य सदुश महापुरुष जिस तथ्य का उल्लेख कर रहे हैं, 
उसी का महत्त्व है। 

इसी प्रकार स्व० तन्‍्त्र १०४३१ में भी 'वायुरोघ' पाठ ही स्वीकाय॑ँ है-- 
“वायुरोग' आदि कोई पाठ स्वीकार करने योग्य नहीं है । यह पाठ ही सम्प्रदाय 
स्वीकृत है । ऐसा न मानने पर अमोघ: स्थितः वाला १०४३३ वाला 
पाठ भी विप्रतिपत्ति ग्रस्त हो जायेगा । 

मूल इलोक १३५ में दुर्जय नामक ब्रह्मा के ब्वास से उत्पन्न वायु का 
उल्लेख है । स्व० तन्त्र १०४५७ के अनुसार यह सिद्ध है कि, 

“वहाँ 'ब्रह्मज' नामक मेघ हैं । वे ब्रह्मा की साँसों से उत्पन्न हैं । 

मूल इलोक १३६ में “गन्धर्वाइच” दाब्द में 'च' अव्यय का प्रयोग यह 
सिद्ध करता हे कि परावह में दुजंय नामक इन्द्र के परिरक्षक निवास करते हैं | 
स्व० तन्त्र १०४५८-४६१ में कहा गया हे कि 


श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० १३७-१३८ 


सहावीयंबलोपेता दश कोटघ्: प्रकीतिता:। 
पुष्करावर्तका नाम मेघा वे पचद्मजोडझ्भूबा: ॥ 
शक्रण पक्षा ये चिछल्ना: पव॑ंतानां महात्मनाम्‌ | 
परावहस्तान्वहुति मनुजानिव वारणः: ॥। 
तस्मिन्वायुगसा नाम गन्धर्वा गगनालया:। 

(स्व० १०१४६१) इति। 


तदाप्रभूति एपां नैरन्तर्येणावस्थानमवसातव्यमन्तरालविधायिन्या: श्रुतेरभावात्‌ । 
“तत्संज्ञा' इति जीमूतसंज्ञा: | तदुक्तम्‌ 

'जीमृता नाम ये मेघा देवेस्यो जीवसम्भवा:। 

द्वितीयमावहं वायूं मेघास्ते च समाश्षिताः ॥ 


तस्मिछ्जीमृतका नाम विद्याधरगणा दश | 
(स्व३ १०४६२, इति। 


“वहीं 'दुर्जय' नामक इन्द्र के परिरक्षकों का भी निवास हे । 'परावह' 
नामक वायुपथ को आश्रय बना कर ये उसी में निवास करते हैं। ये बड़ी 
शक्तियों से सम्पन्न बली और प्रतापी हैं। इनकी संख्या दश करोड़ हे । इसमें 
'पुष्करावत्त' नामक मेघ हैं । ये भी ब्रह्मसमुख्भूव मेघ हैं.। 


जिन पव॑तों की पाँखें इन्द्र ने काट दी थीं, उन पाँखों को परावह आज 
भी उसी तरह वहन करता हैँ । जेसे हाथी अपनी पीठ पर मनुष्यों को बेठाकर 
वहन करता हे । इसमें ऐसे गन्धरवों का भी निवास हे जो वायुविहारो हैं और 
आकाश निलय निवासी भी हैं ।” 


प्रारम्भ से आज तक उनका निरन्तर निवास यहाँ हे । ऐसा कोई 
प्रमाण उपलब्ध नहीं है। किससे इस प्रक्रिया में कोई अन्तराल आया हो । मूल 
इलोक १३६ में 'तत्संज्ञा' शब्द प्रयोग से जीमूत संज्ञा अर्थ निकालना चाहिये | 


स्व० तन्‍्त्र १०४६२ में कहा गया हे कि, 'जीमूत” नामक वे मेघ 
देवताओं की साँसों से उत्पन्न हैं | [ 'जीव' इवास दोनों पर्याय शब्द हैं | इसलिये 
जीवसम्भव का अर्थ इवास से उत्पन्न होता हे ] ये मेघ द्वितीय 'आवह' वायुपथ 
का आश्रय लेते हैं। इसमें 'जीमूतक' नामक विद्याधरों के दसवर्ग निवास 


करते हैं । 


| १३७-१ ३८ ] अष्टममाह्लिकस्‌ १११ 


“रूपब्रता' इति रूपविडम्बकवद्‌ रूपविधानं न तु वस्तुनिष्ठं वस्तु येषां तेत 
ब्रत[ता] जीविन इत्यर्थ: । तदृक्तं श्रीस्वच्छन्दे 
ये च॒ रूपब्रता लोकास्तेषां तन्न समाश्रयः ।” इति। 
/ एतदर्ध॑ च उद्द्योतकृता न दृष्टमू,--इति न भ्रमणीयम्‌ । ईशक्नता इति उमापति- 
निर्मिताः । तदुक्तम॒ 
महावहस्ततो वायुयंत्र द्रोणा: समाश्चिता:। 
तस्मिन्द्रोणाः समाख्याता मेघानां परिरक्षका:॥ 
हिताथं तु प्रजानां वे निर्भितास्ते मया पुरा।' 
(स्व० १०४६३) इति । 
“मेघा” इति संवर्ताद्या: । तदुक्तम्‌ 
“उपरिष्टात्कपालोत्या: संवर्ता नाम वे घना:। 
महापरिवहो -नाम वायुस्तेषां समाश्चयः ॥' 
(स्व० १०४६४) इति ॥१३८॥ 


इलोक १३७ में “रूपब्रता:शब्द प्रयुक्त किया गया हे । इस शब्द का 
अर्थ॑ बहुरूपिया ही होता चाहिये। रूपवान्‌ वस्तु में निष्ठ रूपों से अपनों 
आजीविका चलाने वाले नहीं होना चाहिये । स्व० तन्त्र में भी इसी अथ॑ में 

“युक्त है । 

मूल इलोक १३८ में ईशकृता शब्द का प्रयोग किया गया है। इसका 
अर्थ उमापति महादेव द्वारा स्वयं निर्मित मानना चाहिये। स्व० तन्‍त्र 
१०४६३ में लिखा गया है कि, 

“महावह” नामक वायुपथ में मेघों के परिरक्षक द्रोण अवस्थित हैं । 
| द्रोण भी एक प्रकार के मेघ ही होते हैं जो भयद्ू-र वर्षा करते हैं । द्रोण झील 
को भी कहते हैं ] ये मेघों के रूप में हो महावह में समाश्रित है। स्वयं भगवान्‌ 
भूत भावन कहते हैं कि "मैंने प्रजाओं की रक्षा के लिये स्वयं निर्मित किया है! । 

इसी इलोक में मेघ शब्द का भी प्रयोग है। इसका संवत्त॑ आदि सभी मेघों 
के लिये एक साथ प्रयोग किया गया है। स्व० तन्‍त्र १०४६४ में कहा 

- गया है कि, 
“इसके ऊपर शिव के शिरो भाग से उत्पन्न संवत्त नाम मेघ समुदाय है। 
: इनका आश्रय 'महापरिवह न।मक वायु है” ॥१३२-१३८॥ 


| क श्रीतत्क्रछोकः [ श्लो० १३८. 


एतदेव उपसंहरति 
महापरिवहान्तो5यमृतदें : प्राइमरुत्पथः । 
एवमत्र योजनानां सहस्रदशकात्‌ ऋत'द्धेरारम्य महापरिवहान्त षोडशानां 
वायूनामन्तरालेषु यथोक्तक्रमेण सार्ध॑ शतसप्तक परिसंख्याय शिष्टं विद्ेषश्वुत्य- 
भावात्‌ सममेव विभजनीयम्‌, येन प्रत्येकं शतपश्चक॑ सार्धक्रोशा चाष्टसप्ततिर्मान 
स्यातु ॥ 


जयरथ ने तन्‍्त्रालोक की उक्तियों की प्रामाणिकता के लिये स्वच्छन्द 
तन्त्र के इलोकों का उद्धरण प्रस्तुत किया है। स्वच्छन्द तन्‍्त्र के अनुसार ११ 
मुख्य वायुपष और ५ दिव्य वायुपथ मिलाकर १६ वायुपथ होते हैं | जयरथ ने 
इसे श्री तन्त्रालोक ८।१३९ की प्रथम अर्धाली की टीका में स्वीकार किया है । 
और यह कहा है कि ऋतई्द्धि से महापरिवह तक १६ वायुपथ हैं | स्वच्छन्द तन्त्र 
में उनके स्पष्ट नाम क्रम हैं, जो इस प्रकार हैं-- 

१--ऋतडि, २--प्राचेतस, ३--सेनानी, ४--सत्त्ववह, ५--ओष, ६-- 
अमोघ, ७--वज्ाजर, ८--वैद्युत, ९--रैवत, १०-संवत्तं और ११ विषावर्त्त । 
ये ११ मुख्य वायुपथ हैं। १२--दुर्जय, १३--परावह, १४--आवह, १५--महा- 
वह और १६-महापरिवह--ये ५ दिव्यवायुपथ हैं। इन पाँचों को मिलाकर 
१६ वायुपथ निश्चित हो जाते हैं । 

उक्त सन्दर्भ का उपसंहार करते हुए कह कह रहे हैं कि, 

ऋर्ताद्ध से लेकर महापरिवह वायु पर्यन्‍्त इस वायु पथ का विस्तार है। 
पहला वायुपथ दश हजार योजन मान वाला है। उसकी भूमि के ऊपर 
पचास योजन शून्य है। इस शून्य लोक क्षेत्र ऊपर के ऋतद्धि आदि ११ वायुपथ 
हैं। इनमें सेतानी और सच्त्ववह्‌ वायुपथ केवल १००-१०० योजन क्षेत्र में हो 
संचाययुक्त हैं। शेष प्रत्येक ५०५० योजन के परिवेश में ही अवस्थित हैं । इस 
तरह भूपृष्ठ से विषावर्त्त पर्यन्त ७५० योजन होते हैं | इनके ऊपर ९३०० योजनों 
में दुर्जय, परावह, आवह महावह और महापरिवह ये पाँच वायु स्थित हैं । 
निष्कर्षतः दश हजार योजन में से ७५० योजन निकाल देने पर ९२५० योजन 
मान होता है। इनमें १६ का भाग देने पर सबके अन्तराल का पथ ५७८ 
योजन ही मान्य होता है। स्वच्छन्द तन्‍्त्र इलो० १०।४२३ में अयुतायुत 
अन्तनिवास का उल्लेख है। श्री तनत्रालोक सामान्यतया ५७८८ योजन का ही 
अन्तराल मानता है। 


| १३९-१४६ ] अष्टममाह्िकस्‌ ११शे 


अग्निकन्या मातरइच रुद्रशक्त्या त्वधिष्ठिताः ॥ १३९ ॥ 
द्वितोये तत्परे सिद्धचारणा निजकर्सजाः । 
तुर्ये देवायुधान्यष्टो दिग्गजाः पश्चमे पुनः ॥ १४० ॥ 
षष्ठे गरुत्मानन्यस्मिज्जद्धान्यत्र वृषों विभुः। 
वक्षस्तु नवमे ब्रह्मशक्तया समधिति[नि|छ्ठितः ॥ १४१ ॥। 
दशमे वसवो रुद्रा आदित्याइच मरुत्पये । 
नवयोजनसाहस्रो विग्रहो5कंस्थ॒ मण्डलस्‌ ॥ १४२ ॥। 
त्रिगुणं ज्ञानशक्तिः सा तपत्यरकतया प्रभो:। 
स्वरलकस्तु भुवर्लोकाद्श्र॒वान्त॑ परिभाष्यते ॥ १४३ ॥ 
सर्याल्लक्षेण श्ञोतांशुः क्रियाशक्तिः शिवस्य सा । 
चन्द्राल्लक्षेण नाक्षत्र ततो लक्षद्ययेन तु॥ १४४ ॥ 
प्रत्येक भोमतः सूुर्यंसुतान्ते पश्चक॑ विदु। । 
सौराललक्षेण.. सप्रबिवर्गस्तस्मादश्ुवस्तथा ॥ १४५ ॥ 
ब्रह्मे वापररूपेण.. ब्रह्मस्थाने. श्रुवोइचलः । 
सेधोभूतोी विसानानां सर्वेषामुपरि शझ्ुबः ॥ १४६ ॥ 


“'मातरो' ब्राह्मघाद्या: | द्वितोय इति, वायुपथे । तत्पर इति, तृतीये। 
अष्टाविति, नाराचादीनि । तदुक्तम्‌ 


दूसरे प्राचेतस वायुपथ में अग्नि कन्‍्याओं का और ब्राह्मी आदि मातृ 
शक्तियों का निवास है। ये सभी रुद्र शक्ति से अधिष्ठित हैं | प्राचेतस नामक 
अग्नि के प्रभाव से इसमें वानस्पतिक सौन्दर्य जन्य सुखानुभूतियों का अभाव 
रहता है क्योंकि वृक्ष आदि इस अग्नि के प्रभाव से नष्ट हो जाते हैं। तीसरे 
पथ में सिद्ध और चारण योनियाँ अपने कर्मों के अनुसार सक्रिय हैं । 

श्रो० त०--८ 


११४ श्रीतन्‍्त्रालोक: [ इलो० १३९-१४६ 


वचतुर्थे पथ्चि चेवात्र बसन्त्यायुधवेवताः । 
नाराचचापचक्रध्टिशूलशक्तीषु मुदगरा ॥। 
(स्व० १० ४६८) इति। 
“दिग्गजा' इति ऐरावतादयः । तदुक्तम 
वन्बसे पथि वेवेशि वसन्त्येरावतादयः । 
ऐरावतो5ञ्जनश्न व. वामनश्र महागज:ः ॥ 
सुप्रतीक: करीनद्रश्व पुष्पदम्तस्तथंव च। 
कुमुदः पुण्डरीकश्व सावं भौमो5पि चाष्टस: ॥। 
दिग्गजा इति विख्याताः स्वासु विक्षु व्यवस्थिता ।' 
(स्व० १०४७१) इति। 
अन्यस्मिन्निति, सप्तमे | अच्यत्रेति, अष्टमे । वसवो5ष्टो, रुद्रा एकादश, आदित्या 
द्वादद । तदुक्तम्‌ 


चौथे वायुपथ को सत्तववह्‌ कहते । इसमें देवायुध नामक देवयोनि 
निवास करतो है। स्वच्छन्द तन्‍्त्र १०।४६८ के अनुसार इन्हें आयुध देवता 
कहते हैं। ताराच, चाप, चक्र, ऋष्टि, शुल, शक्ति और मुद॒गर इनके विशेष 
हथियार हैं । 

पाँचवें अमोघ नामक वायुपथ में दिग्गज निवांस करते हैं । इनके नाम 
ऐराबत, अड्जन, वामन, महागज, सुप्रतीक, करीन्द्र, पुष्पदन्त, कुमुद, पुण्डरीक 
और सार्व॑भौम हैं। ये सभी अपनो-अपनी दिल्लाओं में व्यवस्थित हैं | स्व० त्त्र 
१०४७०-४७१ में इनका वर्णन है । 


छठवें वायुपथ में गरड का आवास है । सातवें वज्ञाड्क में आकाशगज्नी 
< वें वेद्युत में वृष, नवें रेवत में दक्ष अधिष्ठित है। ये वज्र शक्ति सम्पन्न हैं । 
दसवें संवर्त में वसु, रुद्र, और आदित्य निवास करते हैं | यह नव हजार योजन 
का सूर्यमण्डल है । परम ईद्ान की ज्ञानशक्ति त्रिगुण अर्थात्‌ ५ हजार & ३ 
२७ हजार योजन के सूर्यमण्डल में प्रकाश का चमत्कार प्रदर्शित करती 
है। 

मूल इलोक १४२ में वसु, दसवें वायुपथ में रुद्र और आदित्यों की चर्चा 
है । स्वच्छन्द तन्त्र १०४९० से ४०५ के इलोकों में इनके नाम दिये गये हैं जो 
इस प्रकार हैं-- 


डलो ० १३९-१४६ ] अष्टममाह्निकस्‌ ११५ 
अन्न चाड़ारकः सर्पिनेंऋ तः सदसत्पतिः । 
बुधश्च धुमकेतुश्च विर्यातश्च ज्वरस्तथा॥ 
अजश्च भृवनेशश्च मृत्यु: कापालिकस्तथा । 
एकादश स्मृता रुद्रा: सर्वकामफलोदय:॥ 
'धाता धश्र्‌ वश्च सोमश्च वरुणश्चानिलोइनलः। 
प्रत्युधश्च॒प्रदोषश्च बसवोष्ष्टो प्रक्रीतिता: ॥ 
बसव: कथिता होते आदित्यांश्व निबोघ से । 
अयंमा इन्द्रवरुणो पूषा विष्णुग भस्तिमान्‌ ॥ 


मित्रश्चेच. समाख्यातस्त्वजधन्यो जघन्यक: ॥ 
विवस्थांश्चेब पर्जन्यो धाता वे द्वादश स्मृता: ॥' 
(स्व० १०४९१) इति। 


“रुद्र ग्यारह प्रसिद्ध हैं। इनके नाम क्रमशः अद्भारक, सर्पिः, नेऋत, 
सदसत्पति, बुध, धूमकेतु विख्यात, ज्वर, अज, भुवनेश, मृत्यु और कापालिक 
हैं। ये उपासता करने पर उचित फल प्रदान करते हैं |” 

“आठ वसुओं के नाम इस प्रकार हैं। १--बाता २--श्रुव, ३--सोम, 
४--वरुण, ५--अनिल, ६--अनल, ७--प्रत्यूथष और ८ प्रदोष । जहाँ तक 
आदित्यों का प्रइन है, उनके नाम निम्नलिखित हैं । १--अरयंमा, २--इन्द्र, 
३--वरुण, ४--पूषा ५--विष्णु, ६--गभस्तिमानू, ७-+मित्र, ८--अजघन्य, 
९--जधन्य, १०--विवस्वानू, ११--पर्जन्य और १२--धाता। इस तरह 
इनकी कुल संख्या बारह होतो है” ॥१३९५-१४३॥ 

श्री तनत्रालोक का नाम-क्रम अस्पष्ट है। सत्त्तवह, अमोध ओर संवत्तं 
इन तोनों का स्पष्ट उल्लेख नहीं है । इस आह्लिक के इलोक १२२ से इछोक १३८ 
तक इनकी गणना श्री तन्‍्त्रालोक में है। श्री तन्त्रालोक के क्रम में इलोक १२५ 
में प्राणिवर्षो मेघ का उल्लेख है । ये मेघ सत्ववह वायु पथ में हैं--यह अनुमिति 
करनी पड़ती है। ओघ १२५ के बाद अमोघ का उल्लेख न कर इलोक १२८ में 
वज्ञा डू. का उज्लेव् किय्रा गधा है। जबरय ने ओव अमोघ इन दोनों शब्दों के 
स्त्रच्छन्द तन्त्र के उद्धरग तो दिखे पर उक्त अस्पष्टता का उल्लेख नहीं किया है। 


११६ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० १३५९-१४६ 


त्रिगुणमिति, सप्तविशतिसहस्नाणि । 'तपति' विश्व॑ प्रकाशयति इत्यर्थ: । ज्ञानस्यः 
हि प्रकाशकत्वमेव स्वभाव इति भाव: तदुक्तम््‌ 
'ज्ञानशक्ति: परस्येषा तपत्यादित्यविग्रहा ।' 
(स्व० १०।४९८) इति। 


वायुपथों के १० मुख्य हैं या ११ इसमें भी मतभेद है । श्री तन्त्रालोक में 
इलोक १२१ थें दश वापुपथा: का उल्लेख है। साथ ही साथ महापरिवहान्तो&्यं 
ऋतद़ें: प्राडः मसत्पथ: (१३९५) का उल्लेख है । इसी तरह इलोक १३५ से १४२ 
तक पहले दूसरे तीसरे चौथे पाँचवें आदि से दसवें तक में स्पष्ट नामोल्लेख न 
कर अस्पष्टता को ही प्रश्नय दिया गया है। 

भुवर्लोक और ध्रुव के मध्य का क्षेत्र स्वर्लोक है। शिव की ज्ञान शक्ति 
सुर्यरूपसे भुवर्लोक में और क्रियाशक्ति स्वरक में चन्द्र रूप से सक्रियता को 
प्रस्फुरित करती है । चन्द्र से १ छाख योजन नक्षत्र मण्डल और इससे २ छाख 
ऊपर भौम मण्डल है। इससे भी ऊपर बुध और बुध से लेकर शनिश्चर तक 
यह सौर मण्डल है । सौर मण्डल से १ लाख ऊपर. सर्पाष मण्डल है । सप्तषि 
मण्डल में ऊपर ध्रुव मण्डल हैं। श्रुव्साक्षात्‌ ब्रह्म है वह अचल है, और 
समस्त गतिचक्रों का नियामक है । स्वच्छन्द तन्त्र १०४६८ से ५१० तक इसका 
समर्थन होता है। 

परमेद्वर शास्त्र में शिव की पाँच शक्तियों का वर्णन है। १--अर्थ- 
प्रकाशरूपा संवित्‌ ( चित्‌ ) शक्ति, २--शिवस्वातन्त्रय रूपा आनन्द शक्ति, ३-- 
चैतन्य चमत्कार रूपा इक्छा शक्ति ४--प्रकाश विमर्श रूपा ज्ञान शक्ति और 
५-नसर्वाकार योगित्व क्रिया दाक्ति। इन मुख्य दाक्तियों से युक्त, अनवच्छित्न 
प्रकाश रूप परमेश्वर शिव स्वातल्त्र्य-वश स्वात्म संकोच को स्वीकार कर 
आणव भाव में व्यक्त हो जाते हैं। मूल इलोक १४३ में परमेश्वर शिव को ज्ञान 
शक्ति ही सूर्य रूप से विश्व को प्रकाश से प्रकाशमान कर रही है। स्वच्छन्द 
तन्‍्त्र १०४९८ में स्पष्ट उल्लेख है कि, 

“परम छिव की ज्ञान शक्ति ही आदित्य का दरीर धारण कर तप रहीः 
है अर्थात्‌ अपने प्रकाश पुंज से विश्व को प्रकाशमान कर रही है ।” 


'इलो० १३९-१४६ ] अष्टममाह्निकम्‌ ११७ 
'भुवर्लोकादित्यारभ्भसूर्यादिति, भुवर्लोकान्ते स्थितातु । क्रियाशक्तिरिति, 
जगदाप्यायका रित्वात्‌ । तदुक्तम्‌ 
चन्द्रर्पेण तपति क्रियाशक्तिः शिवस्य तु। 
(स्व० १०५०२) इति। 
नाक्षत्रमिति, मण्डलम्‌ तदुक्तम्‌ 
“इन्दृध्वें लक्षमात्रेण स्थितं नक्षत्रमण्डलम्‌ ।' 
(स्व० १०५०२) इति। 
लक्षद्ययेन इत्यूध्वस; तेन नक्षत्रमण्डलादूध्व॑लक्षद्येन भौमः, ततो5पि बुधो 
यावदन्ते सौर: । लक्षेण इत्यूध्व॑ग् । तदुक्तम्‌ 


यहाँ तक भुव: मण्डल का वर्णन है। इसमें सूर्य अपने ग्रह मण्डल के 
साथ विराजमान है। यह प्रकाश का देवता है। ज्ञान का प्रकाश ही स्वभाव 
है । सूर्य भी प्रकाश रूप है । अत: ज्ञान रूप हो है। 


इसके आगे स्वर्लॉक-मण्डल का वर्णन है। भूलोक से सुयंछोक का परिवेश 
हो भुवर्लोक है जिसका वर्णन किया जा चुका । अब स्वर्लोक के उस स्थान का 
उल्लेख कर रहे हैं, जहाँ से स्‍्व्लोक का आरम्भ होता है। वह स्थान भुवर्लोक 
का अन्त अर्थात्‌ सूर्य मण्डल है। भुवर्लोक वहाँ समाप्त हो जाता है। वहाँ से 
लेकर श्रुव तक के परिवेश को स्वर्लोक कहते हैं । इलोक १४९ में भूमि से ध्रव 
की दूरी १५ लाख योजन लिखो हुई है। यह गणना “योजन' के माप पर 
आधारित है। आधुनिक वेज्ञानिक भूमि से सूर्य को ही ९ करोड़ मील मानते 
हैं। सूर्य के ऊपर सोम, नक्षत्र मण्डल, सप्तषि और ध्रुव की दूरी है। यहाँ भू- 
ध्रुव दूरो पत्द्रह लाख मानी गयी है। इसे दश करोड़ पन्द्रह छाख योजन मानने 
पर ८१ करोड़ २० लाख मील की गणना आती है। यह आधुनिक विज्ञान से 
“मेल खा सकती है । 


स्वरलोक की यह विशेषता है कि इस परिवेश में परमेश्वर की क्रिया 
शक्ति का समुल्लास है । जैसे ज्ञान शक्ति के प्रतीक सूर्य हैं। उसी तरह परमेश्वर 
की क्रिया शक्ति का प्रतीक 'सोम' है। सोम संसार को आप्यायित करने वाली 
“क्रिया शक्ति है। इसके रस से तृप्त जगत्‌ अनन्त आकार ग्रहण करता है और 
अपने में पूर्णता की तृप्ति का अनुभव करता है। स्वच्छन्द तन्त्र १०५० की 
अर्द्धाली अनुसार-- 


्ि श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० १३५९-१४ 


'अज्रिश्चेव वसिष्ठश्च पुलस्त्यः पुलहः: ऋतु: । 
भृग्वज्धिरा मरीचिश्व ऋषय: सप्त कीतिता: ॥* 
(स्व० १०५०५) इति 
तथेति, लक्षेणोध्व॑मित्यर्थ: । 'मेघीभूत' इति बन्धनस्थानतामास्त इत्यर्थ: 
विमानानामिति, ग्रहादिसम्बन्धिनामु । तदुक्तम 
बअहबापररूपेण.. ध्ुवस्थाने. नियोजित: । 
तस्य ज्योतिर्गणो देवि निबद्धो अमते सदा ॥। 
निश्चल: स तु विज्ञेयः शिवशक्त्या त्वधिष्ठित: ॥ 
(स्व० १०५१०) इति ॥१४६॥ 


“शिव की क्रिया शक्ति ही सोम रूप से प्रकाशमान है |” 

नक्षत्र मण्डल के सम्बन्ध में पुन: स्व० तन्त्र १०५ ०२ में कहा गया है कि, 

“चन्द्रमा से ऊपर एक लाख योजत तक नक्षत्र मण्डल फेला हुआ है 

स्व० तन्‍त्र १०५०५ के अनुसार सप्तषियों के नाम इस क्रम से द्यि 
गये हैं-- 

“आत्रि, वशिष्ठ, पुलस्त्य, पुलह, ऋ्रतु, भूत, अज््िरा और मरीचि ये सात 
सर्प्ताषि मण्डल के ऋषि हैं ।” 

इलोक १४६ में प्रयुक्त मेघीभूत शब्द एक महत्त्वपूर्ण पुराकालिक उत्कर्ष 
की सूचना देने वाला अप्रचलित शब्द है। मेध्यते यत्र समैधः इस व्युत्यत्तिविग्रह 
में मेध शब्द बन्धन स्थान, सज्भम स्थान, यहा स्थान आदि अर्थों में प्रयुक्त होता 
है। मेघृधातु हिंसा और मिलन बर्थ में पान और काशकत्स्न हा गृहीत धातु 
हे । मेघ इसीलिये यज्ञ को कहते हैं । प्रस्तुत स्थल में यह विमानों के साथ 
प्रयुक्त है । ध्रुव पर ज्यों तिश्चक्र के देवगण अपने विमानों से यात्रा किया करते 
थे। उनके विमानों के ठहरने की जगह निर्धारित थो । जहाँ वे मिलते रहे 
होंगे। उनको स्थिर रखने के लिये उन्हें बन्चन की आवध्यकता होती होगी । 
उसी ऐतिहासिक पौराणिक और आगमिक मन्‍्तव्य को यह शब्द व्यक्त कर रहा 
है । आजकल ऐसे स्थानों को हम हवाई अड्डा कहते हैं । आंग्लभाषा में इसे 
/0ए०६ या 0४ 0००४० कहते हैं। स्व० तन्त्र १०५१० में लिखा हुआ है कि, 

“अपर रूप से ब्रह्मा ही श्रुव स्थान में नियाजित हैं। उनसे सम्बद्ध 
ज्योतिगंण सदेव वहाँ अ्रमण किया करते हैं। वह स्थिर ज्योतिश्चक्र है । 
इसीलिये इसे ल्रुव कहते हैं। यह शिव और वक्ति से अधिष्ठित ध्रुव मण्डल 
है ।” ॥ १४र३-१४६ ॥ 


| १४७ ] अष्टममाह्लिकम्‌ ११९. 


अत्र बद्धत्वेषपि एघामाधार: क: ? इत्याशड्क्याह 

अञ्र॒ बद्धानि सर्वाष्यप्यूह्न्तेडनिलमण्डले ॥ 
अनिल्‍ूमण्डलानि च कियन्ति ? इत्याशड्क्याह 

स्वस्सप्त मारुतस्कन्धा आमेधाद्या: प्रधानतः ॥ १४७ ॥ 


स्वरिति, स्वर्गलोके । 'आमेघाद्या' इति आमेघादामेघं॑ तदाद्यो येषास्‌ । 
ठदुक्तम 
'आमेघादड्भाल्करात्सोमास्नक्षत्रादृग्रहमण्डलातू । 
ऋषिसप्तकनिर्देशादाश्र्‌ वान्‍्त॑ च सप्तमः ॥ 
(स्व० १०५१२) इति। 
तथा 
'वृथिव्या: प्रथमः स्कन्ध आसेघेभ्यो य आवह: । 
द्वितीयश्रापि मेघेभ्य आसूर्यात्प्रवहश्च यः ॥ 
सुयदिध्य॑ तथा सोमादुद्हो यस्तु व॑ स्मृतः। 
सोमादृष्व॑ तथक्षेम्यश्श्रतुर्थं: संवहस्तु सः ॥ 
ऋक्षेभ्यश्च तथंबोध्वंमाग्रहाद्विवहस्तु सः । 
ऊध्वं ग्रहादृषिभ्यस्तु षष्ठो योइसो परावहः ॥ 
सप्तर्षिभ्यस्तथंबोध्वंमा ध्र्‌ वात्सप्तमस्तु सः । 
वातस्कन्ध परिवह: ३४३३३ &६०५७०+ *+६०७ # # # ***** ॥! 
(पुराणे) इति ॥१४७॥ 


स्वरलॉक के वातावरण में ७ सात अनिल मण्डल हैं । इनसे ही सारे गति- 
चक्र नियन्त्रित हैं। इनके नाम क्रमशः १-आमेध, २-भास्कर, ३-सोम, ४-नक्षत्र 
५-ग्रह, ६-सर्प्ताष और ७-्रुवान्त हैं । दूसरे शब्दों में इन्हें आवह, प्रवह, उद्वह, 
संवह, विवह, परावह और परिवह कहते हैं । 

स्वच्छन्द तन्‍्त्र १०५१२ में इन सात मारुत स्कन्धों के नाम आये हैं । 
उन्हीं का यह उल्लेख किया गया हे । इसके अतिरिक्त इसके पौराणिक प्रसडग 
भी उपलब्ध हैं । वहाँ लिखा हुआ हे कि. 

“पुथिवी का प्रथम स्कन्‍्ध “आवह' हे । द्वितीय मेघ ओर सूर्य के 
अन्तराल में रहने वाला 'प्रवह' हे । सूर्य से ऊपर सोम पर्यन्त 'उद्वह स्कन्ध है ॥ 


३२२० श्रोतन्त्रालोकः [ इलो ० १४८-१५१ 


केषां चात्र निवासः ? इत्याह 

इतइच क्रतुहोत्रादि छृत्वा ज्ञानविरवरजिताः । 

स्वर्यान्ति तत्क्षये लोक॑ मानुष्यं पुण्यशेषतः ॥ १४८ ॥ 
एतत्संकलयन्नन्यदवता र्यति 

एवं भूमेर्भुवान्तं स्थाल्लक्षाणि दश् पश्च च। 

हे कोटी पश्च चाशीतिलेक्षाणि स्वर्गतों महान्‌ ॥ १४९ ॥ 

सार्कण्डाद्ा ऋषिमुनिसिद्धास्तत्र प्रतिष्ठिताः । 

निवर्तिताधिकाराइच देवा मह॒ति संस्थिताः ॥ १५० ॥ 

महान्तराले. तत्रान्ये त्वधिकारभुजो जनाः | | 

अष्टौ कोटद्ो सहल्लोकाज्जनोछ्त्र कपिलादय: ॥ १५१ ॥ 


सोम से ऊपर नक्षत्र मण्डल तक चतुर्थ 'संवह' स्कन्‍्धच है। नक्षत्रों से ऊपर 
ग्रहमण्डल तक विवह' और ग्रहों से शप्तषिमण्डल तक विवह के बाद 'परावह' । 
स्कन्ध आता है। सप्तषियों से लेकर शव तक 'परिवह' नामक वात स्कनन्‍्ध । 
है । इस प्रकार उन्तकी संख्या सात निश्चित हे ।” ॥ १४७ | 

इन लोकों में वे लोग निवास करते हैं, जिनके पास जीवन्मुक्ति परक 
स्वात्मज्ञान प्रकाश का अभाव होता है। यज्ञ आदि कर्मों द्वारा कुछ पुण्य जजित 
कर लेते हैं। पुण्य के प्रभाव से इन लोकों में निवास करते हैं। पुण्य क्षोण हो 
जाने पर पुनः मर्त्यलोक की कर्म॑भूमि में उन्हें विवश आना ही पड़ता है । 'क्षीणे- 

मर्ल्यलोके विशन्ति' यह परम गुर श्री कृष्ण का उद्घोष है ॥ १४८ || 

इस प्रकार भूमि से ध्ुव पर्यन्‍्त १५ छाख योजन का अन्तराल है। 
स्वर्लोक से दो करोड़ पच्चीस लाख योजन महलेंक है। मारक॑ण्डेय आदि सिद्ध 
मनि महर्षि वहाँ निवास करते हैं। ऐसे देव जो देवलोकों के अधिकार से किसी 
कारण वंचित हो जाते हैं जेसे सड्क्दन आदि वे भी इसमें रहते हैं ॥ १५० ॥ 

महलेंक से जनलोक आठ करोड़ यौजन दूर है । इसमें विभिन्न प्रकार 
के कपिल जैसे पुण्यात्मा प्रवास करते हैं। एकपाद, जह्ल आसुरि, भौतिक और 
वाड्वलि आदि भी इसी लोक में ही रहते हैं। साध्य नामक पवित्रात्मा इसी में 


"रहते हैं । 


डलो० १५२-१५६ ] े १२१ 
तिष्ठन्ति साध्यास्तत्रेव बह॒वः सुखभागिनः । 
जनात्तपोरककोट्योउत्र सनकाद्या महाधियः ॥ १५२ ॥ 
प्रजापतीनां तत्राधिकारो ब्रह्मात्मजन्मनाम्‌ । 
ब्रह्मालयस्तु तपसः सत्यः षोडश कोटयः ॥ १५३ ॥ 
तत्र स्थित: स॒स्वयम्भूविश्वमाविष्करोत्यदः । 
सत्ये वेदास्तथा चान्ये कर्मध्यानेन भाविताः ॥ १५४ ॥ 
आननन्‍्दनिष्ठास्तत्रोध्वेंकोटिवेरिश्वरमासनम्‌ । 
ब्रह्मासनात्कोटियुग्सं॑ पुरं विष्णोनिरूपितम्‌ ॥ १५५ ॥ 
ध्यानपुजाजपैवि८्णोर्भक्ता गच्छन्ति तत्पदम्‌ । 


वेष्णवात्सप्तकोटी भिभुंवन परमेशितु:ः ॥ १५६ ॥ 
रुद्रस्य सृष्टिसंहा रकर्तुब्रेह्माण्डवर्त्सनि । 


तत्र भुवर्लेको लक्षेण, ततः सोमस्ततो5पि नक्षत्रमण्डलम्ु,--इति त्रोणि 
ज्क्षाणि | ततो भौमात्सोरात्तं प्रत्येक लक्षद्ययेन दश, तत: सप्तषंयो लक्षेण, ततो 
श्रुव:ः:--इति पद्मदद भूमेर्श्रवान्तं भवेत्‌ । 'स्वर्गत' इति स्वलकादारस्येत्यर्थ:। 
'ददेवा' इति तत्तल्‍्लोकवासिनः सडक़न्दनाद्या:, 
ये निवृत्ताधिकारास्तु लोकत्रयनिवासिनः । 
सइन्‍कन्दनादयस्तेषां सहल्लोके लय: स्मृतः ॥/ 


यदभिप्रायेणैव पूव॑ 


जनलोक से १२ करोड़ योजन दूर तपोलोक है | यहाँ सनक सननन्‍्दन 
सनत्कुमार सनन्‍द, शंकु और त्रिशद्कु आदि आगमिक निवास करते हैं। 
प्रजापति ब्रह्मा के मानस पुत्र भो यहो हैं ॥ १५१-१५३ ॥ 

तपोलोक से सल्यछोक १६ करोड़ योजन दूर है | वहीं जगत्ख्रष्टा ब्रह्मा 
रहते हुए विश्व के सर्जन में संलग्न हैं। इसी लोक में चारों वेद विराजमान 
हैं। शिक्षाकल्प व्याकरण का आदि उत्स वही है। उपनिषद्‌ आरण्यक मीमांसा 
स्वाहा, वषट्‌, गायत्री आदि शक्तियों की यह उल्लास भूमि है ॥ १५४ ॥ 


श्र श्रीतन्त्रालोकः इलो० १५२-१५६ 


'क्रष्माण्डहाटकाद्यास्तु क्ीडन्ति महदाह्यये । 
इत्यायुक्तम्‌ । 'अन्य' इति तत्तद्नज्ञानुष्ठातार: कपिलादय इति । तदुक्तम्‌ 
“एकपादो5थ जह्न,श्र कपिलश्रासुरिस्तथा । 
भोतिको बाडवलिश्चेब जनलोकनिवासिन:॥/ 
(स्व० १०५०८) इति | 
तथा 
'साध्या नाम सुरास्तस्मिन्वसन्ति सुखिनः सदा | इति ॥ 
अकंको यो द्वादश । ब्रह्मात्मजन्मनामित्यर्थान्मानसानाम्‌ । तदुक्तम्‌ 
'सनकश्च॒ सनन्दश्चथ सनत्कुमार: सननन्‍्दनः । 
शंकुश्न व त्रिशडकुश्च तपोलोकनिवासिनः ॥ 
(स्व० १०।५२०) इति | 
तथा 
'प्रजानां पतयस्तत्र मानसा ब्रह्मण”” “”॥ इति। 
“आविष्करोति' इति सुजतीत्यर्थ: । 'अन्ये इति शिक्षाकल्पादयः । “आसनम्‌” इति 
आस्यते5स्मिश्विति भुवनम्‌ । तदुक्तम्‌ 
कर्मज्ञानेन संसिद्धा अद्वंतपरिनिष्ठिता: । 
आननन्‍्दपदसंप्राप्ता आनन्दपदमागता: ॥ 
ऋग्वेदो मूर्तिमांस्तस्मिश्निन्द्रनीलसमद्युतिः ॥ 
(स्व० १०।५२५) इति। 
'उत्तरेण यजुर्वेद: शुद्धस्फटिकसंन्निभ: ।' 
(स्व० १०५२६) इति। 
स्थित: पश्चिमदिग्भागे सामवेद: सनातन: ।' 
(स्व० १०५२७) इति। 


सत्य लोक से १ एक करोड़ योजन पर ब्रह्मासन नामक दिव्य स्थान 
है । उससे दो करोड़ योजन ऊपर विष्णु आसन है । विष्णु की भक्ति और ध्यान 
आदि साधनों से भक्त वहाँ पहुँचते हैं । विष्णु संस्थान से सात करोड़ योजन 
परमेश रुद्र का भुवन है । ये सृष्टि संहारकारी परम देव हैं । ब्रह्माण्डवर्त्म का यह्‌ 
अद्भुत लोक हे । भूलोक से ध्रूव की दूरी की गणना १५ लाख योजन मानने 


लो० १५६-१५७ ] अष्टममाह्निकस्‌ श्ररे 


“अथर्वाञ्जनवच्छघाम: स्थितो दक्षिणतस्तथा ।' 
(रस्व० १०५२९) इति ।है 
'षढड्भानीतिहाप्ताश्न॒ पुराणान्यखिलानि तु। 
वेदोपनिषदश्न॑ व मीमांसारण्यक तथा ॥ 
स्वाहाकारवषटकारो रहस्थानि त्थंव च॑। 
गायत्रो च स्थिता यत्र यत्र देवश्चतुमुंख:।॥/” 
(स्व० १०५३०) इति। 
'कोटियोजनमानेन  सत्यलोकोध्बंत: प्रिये । 
ब्रह्मासनमसिति ख्यातम्‌ #०० १००० ॥००० ७००० «००-००-॥* 
(स्व० १०११५३३) इति च । 
“तत्पदम्‌' इति विष्णुपदम्‌ । वेष्णवादिति, तदूध्व॑मित्यर्थ: ॥१५६॥ 
केषां चात्र निवास: ? इत्याह 
दोक्षाज्ञानविहोना ये लिझ्ाराधनतत्परा: ॥ १५७ || 
ते यान्त्यण्डान्तरे रौद्रं पुरं नाधः कदाचन। 


लिज्भाराधनतत्परा इति, शिवधर्मोत्तिरादिप्रक्रियया ॥ १५७॥ 
के लिये कोई योजन सम्बन्धी नयी परिभाषा बनानी पड़ेगी । स्वलेंक से रुद्र 
तंक की कुल दूरी ४८ करोड़ ८५ लाख योजन निर्धारित की गयी हे। मूल 
इलोकों और स्व० तन्‍त्र के उद्धरणों को दूरो की तालिका निम्नवत्‌ हे -- 
१--स्वलोॉंक से मह लोक २ करोड़ ८५ लाख. योजन 


२- मह से जन ,, 0 8०.५: १ 
३--जन से तप ,, हर आर ९०...) 7 
४--तप से सत्य ,, शक ०० ५ फ 
५--सत्य से ब्रह्मसन ,, 3 औट: 9०.6 फ 
६--ब्रह्मासन विष्णुलोक ,, ते ०० ५ छः 
७--विष्णु लोक से रुद्र लोक अर ०० ] 


कुल योग ४८ करोड़ ८५ लाख योजन आंधुनिक विज्ञान इस दूरी तक 
पहुँचने में असमर्थ हे । इलोक १५३ में ब्रह्मात्मनाम का उल्लेख किया गया हे । 
उसका भाव स्व० तन्‍्त्र २०५२० के उद्धरण से स्पस्ट किया गया हे। दीक्षा 


श्र्ढट श्रीतन्त्रालोक : [ इलो० १५८-१६१ 


ननु यद्येव॑_तत्किमेते तत्रेवासते किमुत ततोथ्प्यूष्व॑ यान्ति ? इत्या- 
शद्धूघाह 

तत्स्थाः सर्वे शिवं यान्ति रुद्राः श्रीकण्ठदीक्षिता:ः ॥ १५८ )। 

अधिकारक्षये साक॑ रंद्रकन्यागणेन ते + 
शिवमिति परं, 'यान्ति' इति तदेकात्म्यापत्त्या मुच्यन्ते इत्यर्थ: ॥ 

नन्‍्वेवं माहात्म्यवत्किमेतदेव भुवनमस्ति उत भुवनान्तराष्यपि ? इत्याह 

पुरं पुरं च रुद्रोध्व॑मुत्तरोत्तरवृद्धित: 0 १५६ | 
-तदाह्‌ 

ब्रह्माण्डाधइच॒रुद्रोध्वे दण्डपाणेः पुरं सच । 

शिवेच्छया दृणात्यण्डं मोक्षमाग फरोति च॥ १६० ॥ 

शर्वेरुद्रो. भोमभवावुग्रो देवों. महानथ । 

ईद्ञान इति भूलेकात्‌ सप्त लोकेइवराः शिवाः | १६९ ॥ 
“ब्रह्माण्ड' इति तत्कर्परिकाध इत्यर्थ: । 'दुणाति” इति खण्डयति विगतावरणं 
करोतीत्यर्थ: । देवों महान्‌' इंति महादेव: । भूलेंकादित्यारभ्य, तेन भूलेकि 
शर्वोषधिपतिर्यावत्सत्यलोके ईशानः:/-+ईति क्रम: । पशुपतिस्तु रुद्रलोकेंईधिपति- 
रित्यर्थंसिद्यम्‌ ॥१६१॥ 


ज्ञान से रहित लिज्भ आदि की आराधना में निरत लोग इस रुद्रलोक में जाते 
हैं । वे इससे नीचे नहीं जा सकते ॥ १५५-१५७॥ 

मे सभी लोग श्रीकण्ठ से दीक्षा प्राप्त करते हैं। वहाँ के अधिकार की 
पूत्ति के उपरान्त रुद्र कन्याओं के साथ उत्तरोत्तर ऊर्ध्व॑ रुद्रलोकों में पदापंण 
करते हैं | रुद्र लोक के ऊपर और ब्रह्माण्ड के नीचे दण्डपाणि शिव का स्थान 
हैं। ये ,शिवेच्छा पूर्वक अण्ड-आवरण को तोड डालते हैं और मोक्ष मार्ग 
प्रशस्त कर देते हैं । 


उग्र, महादेव और ईशान ये सात भूलोक से लेकर सत्य तक के लोकेब्वर-शिव 
हैं। भूलोक के शव, भुवः के रुद्र, स्व: के भीम, मह के भव, जन के उग्र, तप 
के महादेव और सत्य के ईशान यह लोकेश्वर शिवों का क्रम है ॥१५८-१६१ ॥ 


इलो० १६२-१६४ ] अष्टममाह्िकस्‌ १२५ 


अत्र च लोकानां परापरत्वमप्यस्तीत्याह 
स्थूलेविशेषेरारब्धा: सप्त लोका: परे पुनः । 
सुक्ष्मरिति गुरुब्चेव रुरौ सम्यडस्यरूपयत्‌ ॥ १६२॥ 
विशेषेरिति भूतैः, सृक्ष्मैरिति अविशेषेस्तन्मात्रे: तदाहुः 
“'तम्सात्राण्यविशेषास्तेभ्यो भूतानि पदच्च पर्चभ्य: । 
एते स्मृता विशेषा २२% ००० «»*«०«०« ३९० «००%» *००० #« है| 
(सां० रे८ का०) 
किमत्र प्रमाणमु,--इत्याशडुओक्तम्‌ 
'इति गुरुश्वेव रुरो सम्यड्न्यरूपयत्‌' इति ॥ १६२ ॥ 
तदाह्‌ 
ये ब्रह्मणादिसगें स्वशरीराच्निमिताः प्रभूताख्याः 
स्थूलाः पश्च विशेषा: सप्तामी तन्‍्मया लोका:॥ १६३ ॥ 
परतो लिखज्ञाधारेः सुक्ष्मैस्तन्मात्रजेमहाभूतेः 
लोकानामावरणैविष्टभ्य परस्परेण गन्धाद्यं: ॥ १६४ | 
लिज्भाधारैः शरीराश्रयेैः, अत एवं लोकावरणे कारणमूतैरित्यर्थ: | 
'विष्टभ्य परस्परेण” इति सामान्यविशेषरूपतया परस्परावष्टम्भेन अवस्थितै- 
रित्यर्थ: ।। १६४ ॥ 


रुरु आगम की उक्ति का अपने दब्दों में उल्लेख कर रहे हैं कि, विशेष 
लोकों की स्थिति के अनुसार ही ये सातों छोक हैं। सांख्य कारिका ३८ में भी 
लिखा है कि, अविशेष तत्मात्राओं से विशेष पश्च महाभूत उत्पन्न हैं॥ १६२॥ 

आदि सगं में ब्रह्मा ने अपने शरीर से प्रभूत नामक सुष्टि प्रतीक उत्पन्न 
किये | वे तन्मात्राओं के दो तामस-तैजस अविशेष और विशेष महाभूत ये 
७ प्रकार के सर्जन तत्त्व हैं। सप्तलोक इन्हीं सप्त गुणों से निमित हैं और तन्मात्र 
तथा पद्चमहाभूतमय हैं । सृष्टि शरीराश्रयी है। यद्द स्थूछता की विवशता है। 
सूक्ष्म अवस्था में कारणरूप और स्थूल अवस्था में कार्य रूप तत्त्व होते हैं | सूक्ष्म 
तन्मात्राओं से स्थूल पञ्ममहाभूत जब निष्पन्न होते हैं तो औपनिषद्‌ सिद्धान्त के 


एतदेव संकलयति 
कालास्ने्दण्डपाण्यन्तमष्टानवतिकोटयः । 
अत ऊध्व कटाहोउण्डे स घतः कोटियोजनम्‌ ॥ १६५ ४ 


पश्चाशत्कोटयइचोध्व॑ भूपुष्ठाइधर.. तथा । 


तत्र अधस्ताद्‌ भूकटाहान्त॑ पन्चाशत्कोट्य: सद्भूलिताः, ऊध्व॑तु भूपुछादः 
अवान्तं पत्नदश लक्षाणि, महान्‌ सपद्चाशीतिलक्षे दे कोटी, जनोष्ष्टी, तपो द्वादश, 
सत्य: षोडश, ब्राह्मं भुवनमेकं, वैष्णवं ढ्वे, रौद्रं सप्त, कंटाह एक: ;--इत्येवं 
पदच्चाहत्कोटयः ॥ १६५ ॥ 


अनुसार त्रिवुत्तरण या पश्मचीकरण प्रक्रिया से सृष्टि होती है। तनन्‍त्र व्ववस्था भी 
यह स्वीकार करती है कि यह विशेष और अविशेष परस्पर अवष्टम्भ पूर्वक 
अवस्थित होते हैं । कहीं सामान्य और कहीं विशेष अवस्थान से लोकावतरण में 
वे कारण बनते हें ॥ १६३-१६४ ॥ 


निष्कर्षतः भू पृष्ठ से ऊपर श्रुव पर्यन्त १५ लाख योजन, दो करोड पचासी 
लाख योजन महलेंकि, आठ करोड़ जन, बारह करोड़ तप, ६४६ करोड सत्य, 
ब्राह्म भुवन एक, वेष्णव भुवन, २ रौद्र सात और कटाह १ करोड योजन का 
विस्तार ५०००००००० पचास करोड़ के परिवेश में उल्लसित है । स्व० तल्त्र 
पटल ९१० का० ६५१७ से ६२० तक में इसका पूर्ण उल्लेख है । इस 
तरह कटाह दो भागों में विभक्त होता हैं। आधे कटाह में भ्‌ पृष्ठ तक 
५० करोड और ऊर्ध्व॑कटाह में पुत: ५० करोड मिलाकर सारा ऊपर और 
नीचे का पार्थिव विस्तार १०० करोड़ योजन का है। कालाग्नि रुद्र से 
दण्डपाणि भेरव स्व० १०६१७-१८ का कुल क्षेत्र इसी के अन्तराल में आता 
है। यह ५० करोड योजन का है। इस अन्तराल में भू: भुवः स्व, महः जनः 
तपः और सत्य॑ ये सात लोक आते हैं। इसका संकलन भूसे ध्रुव तक १५ लाख 
+मह २८५ लछाख+जन ८०० लाख + तप ११२०० लाख +सत्य १६०० 
लाख 5 १९ करोड योजन योग होता है। ब्राह्म, वैष्णव, रौद्र और कटाह की 
दूरी मिलाने पर ५० करोड योजन और कुल मिलाकर यह सौ करोड विस्तृत 


टू: 


क्षेत्र 'भू? तत्त्व या पार्थिव तत्त्व से व्याप्त माना जाता है। 


इलो० १६६-१६७ ] अष्टममाह्विकस्‌ श्२७ 


एतदेव उपसंहरति 
एवं कोटिशतं भूः स्थात्‌ सौवण्णस्तण्डुलस्ततः ॥ १६६ ॥ 
शतरुद्रावधिहुफटू. भेदयेत्तत्त दुःशमम्‌ । 
तण्डुल इति वर्तुलाकारत्वात्‌ स एवेल्यर्थ: | 'तत्‌' इति विस्तीर्ण:, अत 
एवं शतरुद्रावधिरित्युक्तम्‌ । दुःशममिति, वज्नसाराधिकसा रत्वात्‌ देवेरपि दुर्भेद्य- 
मित्यर्थ: | तदुक्तम्‌ 
'एवं कोटिशतं ज्ञेयं पार्थिव तत्त्वमुच्यते । 
शतरुद्रावधि ज्ञेयं. सौवर्ण परिवतुलम्‌ ॥ 
वज्ञसाराधिकसारं दुर्भेद्य त्रिदशरपि । 
हुंकटकारप्रयोगेण. भेदयेत्तु.. वरानने ॥! 
(स्व० १०६२१) इति ॥१६६॥ 
ननु शतरुद्रा: कुत्रावस्थिता, यद्वधिकत्वमपि अस्थोच्यते,--इत्या- 
शड्क्याह 
प्रतिदिक दश दशेत्पेब॑ रुद्रशतं बहिः ॥ १६७ ॥ 
ब्रह्माण्डाधारक॑ तच्च_ स्वभावेनेव सर्वतः । 
यदुक्तम्‌ 
'दश दश क्रसेणंव दशविक्षु समन्ततः। 
पूर्वा विक्रम्योगेन कथयास्यनुपूर्व शः ॥ 


इसके बाद शातरुद्रों के परिवेश के विस्तार को सौवर्ण परिमण्डल मानते 
हैं । इस सोवर्ण परिवेश का आकार तण्डुल के समान गोलाई और चौड़ाई वाला 
है । इन स्थानों का कठित-स्थूल भूतत्त्व में प्रवेश दुर्लभ है। इसका सूक्ष्म रूप 
शरीर में पेर के अंगूठे से हृदय ( नाभि ) तक माना जाता है। इसमें प्रवेश का 
बोज मन्त्र हुं फट' है। योगी लोग इसी बोज मन्त्र के प्रभाव से इस शरीराण्ड 
में प्रवेश पा लेते हैं ॥ १६५-१६६ ॥ 

शतरुद्र प्रतिदिशा में दश-दश की संख्या में हैं। इसीलिये १० » १० ८ 
१०० रुद्र शतरुद्र कहलाते हैं। उनके नाम दिश्ञाओं के क्रम से इस प्रकार हैं-- 


श्र८ श्रीतन्त्रालोकः [ श्लो० १६७ 


कपालोशो ह्यजो बुध्नो वचज्च्रदेहः प्रमदेनः। 
विभतिरव्यय: शास्ता पिनाको त्रिदशाधिप || 

(स्व० १०६२४) इति । 
“अग्निरुद्रो हुताशी च पिज्भल: खादकों हरः । 
ज्वलनों वहनो. बश्तुभ॑स्मास्तकक्षयान्तको ॥ 

(स्व० १०६२६) इति | 
थवाम्यो मृत्युहंरो घाता विधाता कु संज्ञकः । 
संयोक्‍ता च विधोक्ता च धर्मों घमंपतिस्तथा ॥/ 

(स्व० १०६२८) इति। 
'नेऋ तो दारुणो हन्ता क्रदृष्टिभंयानकः । 
ऊध्वंकेशो विरूपाक्षों धुन्नों लोहितदंष्ट्रकौ ॥ 

(स्व० १०६३०) इति । 
'बलो ह्यतिबलश्चेव पाशहस्तो महाबलः | 
श्वेतोषष जयभद्रश्चदीघंबाहुजनान्तक: ॥ 
मेघनादी सुनादी च॑ 3 

(स्व० १०६३२) इति । 


| 


१--पुर्व--कपालीश ', अज , बध्न३, बज्देह*, प्रमर्दन“, विभूति*, 
तु भू 


अव्यय ५, शास्ता*, ९--पिनाकी और १०-त्रिदशाधिप 

अग्नि २-अग्निरुद्र, हुताशी, पिज्जल, खादक, हर, ज्वलन, दहन, 
बश्नु, भस्मान्तक और क्षयान्तक 

दक्षिण ३--याम्य, मृत्यु, हर, धाता, विधाता, कर्त्ता, संयोक्ता, 
वियोक्ता, धर्म और धमंपति 

नैऋत्य ४--नैऋत, दारुण, हन्ता, ऋरदृष्टि, भयानक, ऊर्ध्वकेश, विरूपाक्ष 
घम्र, लोहित, और दंष्ट्रक । 

पश्चिम ५--बल, अतिबल, पाशहस्त, महाबल, श्वेत, जयभद्र, दी्घंबाहु, 
जनान्तक, मेघनादी और सुनादी 


इलो० १६७ ] अष्टममाह्निकम्‌ १२<. 


शीघ्रो लघुर्वाधुवेग: सुक्ष्मस्तीक्षोम भयानक: । 
पञ्चान्तक: पञु्चशिखी कपंदी मेघवाहन: ॥! 

(स्व० १०१६३४) इति | 
“निधीशो रूपवान्धन्य: सोम्यदेहों जटाधरः। 
लक्ष्मीरत्नधरो कामी प्रसादश्च प्रभासक: | 

(स्व० १०६३६) इति। 
“विद्याधिपोष्ष सर्वज्ञो ज्ञानदग्वेदपारग: । 
शर्व: सुरेशो ज्येष्ठश्व मृूतपालो बलि: प्रिय: ॥! 

(स्व० १०६३८) इति । 
'वृषो वृषधरो5तन्तो5क्रोधनो मारुताशन: । 
ग्रसनो डम्बरेशों चर फरणीन्द्रों वज्ञदंष्ट्रकः ॥! 

(स्व० १०६४० ) इति |. 
'शम्भविभुगंणाध्यक्षस्त्यक्षस्तु. त्रिदशेश्वर: । 
संवाहश्च विवाहश्च नभो लिप्सुस्त्रिलोचन: ॥” 

(स्व० १०६४२) इति। 
'शतरुद्रा: इति ख्याता ब्रह्माण्ड व्याप्य संस्थिता: |” 

(स्व० १०६४४) इति। 

'स्वप्रभावेण' इति स्ववीर्यमानात्म्यादित्यर्थ: ॥ 
वायव्य ६-शीघ्र, लघु, वायुवेग, सूक्ष्म, तीक्ष, भयानक, पद्चान्तक, 
पञ्मशिखी, कपर्दी और मेघवाहन 
उत्तर ७--निधीश, रूपवान्‌, धन्य, सौम्यदेह, जटाधर, लक्ष्मो, रत्नधर, 


कामी, प्रसाद और प्रभासक 
ईद्यान ८--विद्यापति, सर्वज्ञ, ज्ञानदुक्‌, वेदपारग, शार्व, सुरेश, ज्येष्ठ, 


भूतपाल, बलि और प्रिय 

ऊर्घ्व ९--वृष, वृषधर, अनन्त, अक्रोधन, मारुताशन, ग्रसन, डम्बरेश, 
फणीन्द्र और वज्वदंष्ट्रक 

अध: १०--शम्भु, विभु, गणाध्यक्ष, अक्ष, त्रिदशेश्वर, संवाह, विवाह, 
नभ, लिप्सु और त्रिलोचन। स्वच्छन्द तन्त्र १०६२३ से ६४४ तक इनका 
वर्णत किया गया है ॥ १६७ |। 

श्रो० त०--९% 


३३० श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० १६८-१७४ 
ननु अण्ड नाम किमुच्यते यद्यपि ब्रह्मसम्बन्धि स्यात्‌ ? इत्याशडूबाह 
तद्ग्रन्थमेव पठति 
अण्डस्वरूप. गुरुभिश्चोक्त. श्रीरोरवादिषु ॥ १६८ ॥ 
व्यक्तेरभिमुखीभूतः  प्रच्युत: शक्तिरूपतः । 
आवापवाननिर्भेक्तो वस्तुपिण्डोएण्ड उच्यते ॥ १६९ ॥ 
तमोलेशानुविद्धस्थ. कपालं सत्त्वमुत्तरम्‌ । 
रजोषनुविद्धं निमुष्टं सत्त्वमस्थाधरं तमः ॥ १७० ॥ 
लथादयं इलोक॑ विषमत्वात्स्वयमेव व्याचष्टे 
वस्तुपिण्ड इति प्रोक्त शिवशक्तिसमूहभाक्‌ । 
अण्ड: स्थादिति तद्व्यक्तो संमुख्ीभाव उच्यते ॥ १७१॥ 
तथापि शिवमग्नानां दाक्तोनामण्डता भवेत्‌ । 
तदर्थ वाक्यमपरं ता हि न च्युतशक्तितः॥ १७२ ॥ 
तन्‍्वक्षादी मा प्रसाइक्षोदण्डतेति पदान्तरम्‌ । 
तन्वक्षादिषुनेवास्ते कस्याप्याबापनं--यतः ॥ १७३ ॥ 
तन्वक्षसमुदायत्वे कथमेकत्वमित्यत: । 
अनिर्भेक्त इति प्रोक्त साजात्यपरिदर्शकम्‌ ॥ १७४ ॥ 


अण्डो हि नाम 'वस्तूनां' तत्वक्षादीनां 'पिण्ड:' समुदाय उच्यते, तदस्य 
लक्षणमित्यर्थ: | एवमुक्ते हि शिवस्यापि 


अण्ड के स्वरूप के सन्दर्भ में पहले अण्ड की परिभाषा का उल्लेख कर 
रहे हैं-“रौरव आदि शास्त्रों में 'अण्ड' की परिभाषा गुरुजनों द्वारा की गयी 
है । वस्तुत: अण्ड “वस्तुपिण्ड' को कहते हैं | व्यक्ति के समक्ष स्थित रहना उसकी 
पहली शर्त है। शक्ति रूप से यह प्रच्युत अंश होता है। आवाप युक्त और एक 
अखण्ड अंश को “अण्ड' कहते हैं । वस्तु अपना शरीर भी होता है। शरीर के 
अंग प्रत्यज्, भ्रष्ट धातुओं के परमाणु, जल और इन्द्रियाँ यह सभी मिलकर एक 
शरीर रूपी वस्तु पिण्ड का निर्माण करती हैं। यह शरीर कटाह भी वस्तु पिण्ड 


छलो० १६८-१७४ ] अष्टममा ह्निकम््‌ १३१ 


पु शक्तयो5स्य जगत्कृत्स्नं 35७७ ७७ | ५ 


इत्यायुक्‍त्या तन्वादिशक्तिसमुदायभाक्त्वात्‌ अण्डत्वं प्रसज्यते,--इति तस्याण्डस्य 
उपक्ती संमुखीभाव इदंप्रथथतया बहिखवभासो न तु पूर्वमपि,--इति 
“्यक्तेरभिमुखीभूत' इत्यनेनोच्यते येनेवमतिव्याप्तिन स्थात्‌, स हि. 'सकृद्िभातो- 
5गमात्मा' इति न्यायात्‌ सर्वदेवावभासमान: । एवमपि शाक्तिमदेकात्म्यभाज: 
शक्तिसम्हस्याण्डत्वं प्रसक्तं भवेत्‌ । तासां हि शक्तीनां तत्तदर्थात्मना कादाचित्क 
एवं बहिरनिव्यक्ती संमुखीभाव:, तन्िबृत्त्यर्थ वाक्‍्यान्तरस्योपादानं “प्रच्युतः 
शक्तिहपत' इति | स॒ हि व्यक्त्यभिमुखोभूतत्वादेव दक्‍्त्यात्मनः सुक्ष्माद्रपात्‌ 
'प्रच्युत:' स्थूलतया व्यक्तेरात्मना बहि: प्रथित इत्यर्थ:। शक्तीनां तु व्यक्तावभि- 
मुखीभावे5पि न शक्तिरूप: प्रच्याव: स्वरूपविप्रलोपप्रसद्भातू । एवमपि तन्‍्वक्षा- 
दावण्डता मा प्रसक्ता भूदिति पदान्तरमुपात्तम्‌ । “आवापवान्‌ इति। आवापो 
वस्त्वन्तरप्रक्षेपो विद्यते वस्य स॒ तथा, चतुर्दशविधस्य भूतजातस्य तासु तासु 
योतिष्वावापनातु; तन्वादो पुनरेतन्नास्ति अन्याश्रितत्वात्‌, तथात्वे चान्याश्रय- 


का एक ईश्वर निर्मित कल्पनातीत प्रकल्पन है | पर यह 'अण्ड' नहीं है । क्योंकि 
इसमें आवाप नहीं है । यह पराश्चित है। इसमें वस्त्वन्तर प्रक्षेप नहीं होता है । 
इसमें सत्त्व, रजस्‌ और तमस्‌ का व्यापक प्रभाव है। शुद्ध सत्त्व भी तमोलेशानु- 
विद्ध होकर ही यहाँ आवारक बनने का काम करता है। रजोगुण से अनुविद्ध 
सत्त्व राजस-प्रकृति का प्रवत्तंन करता है । इलोक १७० में निरदिष्ट अधर कपालू 
सत्त्वशून्य (निम्मष्ठ) रहता है। यह तामस प्रभाव को अण्ड में व्याप्त करता है। 

इस प्रसज्भ में यह ध्यान देने की बात है कि 'यह जगत्‌ शिव की शक्ति 
का ही उल्लास है' यह शाखत्र का कथन है | परिणामतः यह शरीर, ये इन्द्रियाँ, 
यह प्रकृति का प्रकाण्ड प्रकाशन, यह २६ और ३६ तत्त्वों की राशि-राशि 'अण्ड' 
की परिभाषा का स्पर्श करती हो हैं । अभिव्यक्ति के अभिमुख शक्ति का इदमात्मक 
प्रस्फुटन, जो चाक्षुष प्रत्यक्ष का विषय बनता है--यही अण्ड की प्रथम परिभाषा 
के लक्षण को लक्षित करता है। इलोक का “व्यक्तेरभिमुखीभूत:' शब्द यहो व्यक्त 
करता है । सुक्ष्म शक्ति का बाह्य उल्लास हो शक्तिमान्‌ और शक्ति के सामरस्य 
का प्रच्याव है। इस अवस्था में भी शिव शक्ति का अपना रूप स्वातन्त्र्य के 
कारण सुरक्षित और अविक्कत रहता है । उसमें अण्डत्व की परिभाषा का प्रवेश 
नहीं होता । शक्ति का बाह्य उल्लास यद्यपि असंख्य है, पर हम जब इसे अण्ड 
के रूप में देखते हैं तो यह भेद-प्रभेद का बाहुल्य अस्त हो जाता है और एक 


१३२ हा मम [ इलो० १७५-१७६ 
त्वानुपपत्तेः । ननु एवमपि तन्वादीनामानेक्यात्‌ समुदायरूपतया कथमस्यैकस्वेन 
निर्देश: स्थात्‌ृ,--इस्युक्तम्‌ “अनिर्भक्त' इति, तद्विभागाप्रतिपत्तेरेकत्वानुप्राणकं 
साजात्यमेव परिदर्शयति येनास्य नगरादिज्ञानवदेकत्वमेव न्याय्यं स्थातु ॥१७४॥ 
ननु यद्येव॑ तत्प्रतितत्त्वमण्डत्वं॑ स्पातु,--इत्येतद्द्यावर्तताय वसल्तुपण्डि- 
पदस्याप्युपादानमु, इत्याह्‌ 
विनापि वस्तुपिण्डाख्यपदेनेकेकशों. भवेत्‌ । 
तत्त्वेष्वण्डस्वभावत्वं नन्‍्वेवमपि कि न तत्‌ ॥ १७५ ॥॥ 


गुणतन्मात्रभूतौषमये._तत्त्वे... प्रसज्यते । 
उच्यते वस्तुशब्देव. तन्वक्षभुवनात्मकम्‌ ॥ १७६ || 
रूपमुक्त॑ यतस्तेत तत्समूहो5ण्ड . उच्यते । 


वस्तुशब्देन हि तन्वादिवत्‌ तत्त्वान्यपि उच्चन्ते, तत्तेघामपि पिण्डो5ण्ड:,- 
इति तत्कथं स्यातृ; एवं तह पृथ्वीतत्त्वस्यापि एककस्याण्डत्वमनभिधानीयम, 
अभिधाने वा प्रत्येकमपि तथात्वमु,--इति व्यर्थमेव वस्तुपिण्डपदोपादानम्‌ 
सत्यं, किन्तु पृथ्वीत्त्वं स्थौल्यस्य परा कोटिः, इति तत्र तत्त्वान्तराष्यपि अन्तर- 
वस्थितानि प्रत्यक्षमभिलक्ष्यन्ते--इत्येकत्वेषषि अस्य अनेकतत्त्वमयत्वमिवास्ति 
इत्युक्तम्‌ | यदाहुः 'ब्रह्माण्डं च पश्चभूतात्मकम्‌' इति । एवं तह सर्वत्र सर्वमस्ति,- 


अनिर्भक्त जगत्‌ विमर्श का विषय बनता है। जेसे असंख्य घरों के समुदाय को 
पृथक्‌-पुथक्‌ न ध्यान देकर नगर का ऐक्य तथा चित्र के अनन्त रंग रूपों के 
पार्थक्य में भावित न होकर एक चित्र का अनुदर्शन करते हैं । उसी तरह यह 
जगत्‌ भी इस भूमि पर अनिर्भक्त वस्तु पिण्ड रह जाता है | इसीलिये इसे 'अण्ड' 
कहते हैं ॥ १६८-१७४ ॥ 

ऊपर यह कहा गया है कि शरीर रूप वस्तु पिण्ड अण्ड नहीं है। यह 
वस्तु पिण्ड शब्द बड़ा विवादास्पद है। यह शरीर और सारे तत्त्व वस्तु हैं । 
शरीर के पराश्चित होने के कारण इसके अण्डत्त्व का निषेध है पर पृथ्वो आदि 
तत्त्व तो अनादि हैं | इनमें अण्डत्व की परिभाषा चरितार्थ होती है। पृथ्वी तत्त्व 
में अन्य तत्त्व भी मिले हुए हैं। इसलिये इस एक में भी अनेकता विद्यमान है 
यह मानना पड़ता है। पद्नभूतात्मक ब्रह्माण्ड और सर्वत्र सर्व की बात तो सभी: 
मानते हैं । 
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इति पृथ्वीतत्त्वस्थापि तत्त्वान्तरेषु सद्भाव, इति पुनरपि तदवस्थ एवं स दोष:। 
सत्यं, तथापि पृथ्व्यादीनामूर्थ्वतत्त्वान्तरेषु सृक्ष्मेण रूपेणावस्थिति:, अत्र तु तेषां 
स्थूलेनेति शेष: । नन्‍्वेवमपि अनेकानि वस्तूनि संभवन्ति,--इति वस्तुशब्देन 
सत्त्वादय: शब्दादयो वा गुणा अपि उच्यन्ते,--इति तत्पिडात्मनि प्रक्ृत्यादौ 
तत्वेष्पि अण्डल्वं स्थातृ,--इत्याशड्भूं दर्शयति 'नन्वेबमित्यादिना? । गुणेति 
प्रकृति:। इदमत्र प्रतिसमाधानं यद्वस्तुशब्दस्य विद्ेषेण धर्मरूपे प्रतिनियते 
तन्वादावेव वाचकत्वमत्र विवक्षितं तु सामान्येन,--इति तत्समुदाय एव न तु 
सत्त्वादिसमुदायो5पि अण्ड उच्यत्ते इति ॥ १७६ ॥ 


अत्र च यथासंभवमाशजझ्का निराकृतेव,--इत्याह 


भवेच्च तत्समूहत्व॑ पत्युविश्ववपुर्भूतः ॥ १७७ ॥ 
तदर्थ भेदकान्यन्यान्युपात्तानीति दशितम्‌ । 


पत्युद्च तत्समूहखसख्भावे विश्ववपुर्धारित्वं हेतु: । 'भेदकानि' इति, 
व्यावर्तकानि ॥ १७७ ॥ 


अन्ये पुनरेतदन्यथा व्याचरव्युरित्याह 
तावन्मात्रास्ववस्थासु_ सायाधीनेष्ध्वसण्डले ॥ १७८ ॥ 
मा भूदण्डलवमित्याहुरन्ये.. भेदकयोजनस्‌ । 


वस्तु पिण्ड के विड्लेषण में एक-एक तत्त्वों में अण्ड को परिभाषा चरितार्थं 
प्रतोत होती है पर समस्त गुणों में, तन्मात्राओं में महाभूतों में वस्तु शब्द के 
प्रयोग से वस्तुधर्मता का सामान्य अर्थ ही गृहीत करना चाहिये । सत्त्वादि के 
समुदाय में नहीं। इससे यह कहा जा सकता है स्त्वादि प्रत्येक वस्तु तो हैं, 
अण्ड नहीं है। उतका समूह ही “अण्ड' है॥ १७५-१७६ ॥ 


विश्वाधिपति शिव विश्व शरीर को धारण करते हैं। उनमें ही यह 
सारा विसग्ग अधिष्ठित है। समूह उनमें है तो समूहता भी उनमें हो । सारे पदार्थ 
शेव महाभाव और स्वतन्त्य के व्यावरत्तक हैं । भेदक तनु अक्ष आदि, वस्तु के 
श्रतीक हैं। संकोच से अपने पूर्ण रूप से पृथक्‌ खण्डित अणुत्व का आलिज्भन 
कर चुके हैं । परतन्त्र हैं। अतः अन्य-अन्य पदार्थों से उन पदार्थों की और अपनी 
अलग पहचान बनाते हैं | १७७ ॥ 


श्रे४ट हे [ इलो० १७०. 


'तावन्मात्रासु' इति तन्वादिषु । ढ्िंतीयस्‍्तु सुगमत्वात्‌ स्वयं न 
व्याकृतः/--इति व्याख्यायते--तस्य चाण्डस्य तमोलेद्ानुविद्धस्य यदुत्त रमुप- 
रितन॑ कपालं तद्रजोः्नुविद्ध सत्त्वं, गुणान्तरानुवेचे४पि तत्पधानमित्यर्थ: । अधरं 
पुनः कपाल॑ “नि्मुश्टसत्त्व॑' सत्वाख्यगुणश्‌ल्यं रजो&5नुविद्धं, तमः-संवेदे४पि तत्प्र- 
धानमेवेत्यथे: । मध्य तु रज:प्रधानमित्यर्थसिद्म्‌ । यंदीह: 

'ऊध्च सत्वविशालस्तमोविशालस्तु झूलत: सगे: । 
मध्ये. रजोविशालो ब्रह्म दिस्तस्वपर्य्त: ॥! 
(सां० ५५ का०) इति ॥१७८॥ 


एवं प्रकरणादण्डस्वरूपं व्याख्याय प्रकृतमेवानुस रति 
इत्थमुक्तविरिश्वाण्डभुतो रुद्रा: इत॑ हिं यत्‌ ७ १७५ 


तेषां स्वे पतयो रुद्रा एकादश महाचिषः । 


यह सारा अध्व मण्डल माया के अधीन है। माया के कारण निर्मित यह 
भूतसर्ग प्राणियों का आवास है। इसमें शरोर आधार है और इन्द्रिय शक्तियों का 
आकरषण है। इसमें सत्व रज और तम को प्रवृत्तियाँ एक दूसरे की भेदकता 
को व्यक्त करती हैं। अषण्ड में तमोलेशानुविड कया का उपरितन भाग 
रजोलेशानुविद्ध सत्त्व भाग है। अपनी-अपनी गुण-अमावित प्रधानता से ये 
विभूषित हैं। सां० का ५५ के अनुसार “यह सर्ग मूलतः तम: प्रधान है। ऊर्ष्व 
भाग सत्त्व प्रधान और मध्य भाग राजस है। यह दशा ब्ह्मास्तम्त्र पयन्त ऐसा 


ही है” ॥ १७८ ॥ 


उक्त प्रकरण में ब्रह्माण्ड की परिभाषा स्पष्ट की गयी है । इसके धारण- 
कर्त्ता शतर्द्ध हैं । दिद्याओं के अनुसार इनके दद अधिप॑ति रुद्र हैं। इनका भी एक 
स्वामी है। इस प्रकार ये ग्यारह अधिपति हैं। स्वच्छल्द तन्‍्त् १०६४६ से ५५८ 
के अनुसार “पूर्वाण्ड का अधिपति खेत नाम रुद्र है । आग्तेय का वेद्युत, दक्षिण 
का महाकाल, नेऋत का विकट, पद्चिम का महावीर्य , बायब्याण्ड का वायुर्वेग, 
उत्तराण्ड का सुभद्र, ईशान का विद्याधर, अघस्तात्‌ अण्ड का कालाग्निरद्र 
और ऊर्ध्व॑ अण्ड का अधिपति वीरभद्र है। स्व० तल्त्र ९ ०६३६ के अनुसार यह: 
प्रमाणित है कि, “पूर्व दिशा से दिक्पति ुद्रों का ऋ्रम जिस प्रकार जर्घारित हैं» 


| १७९ ] अष्टममाह्लिकम्‌ १३५: 


एकादशेति, प्रतिदिशमेक: सर्वेषां चेक:, इति । तदुक्तम्‌ 
“स्थितो ब॑ पूर्वतोउण्डस्य श्वेत ।! (स्व० १०१६४६) इति । 


'आस्नेय्यामग्निसंकाशो बेच्युत''*** ४ (स्व० १०१६४८) इति | 
'याम्येःण्डस्य महाकाल “” ““ “““ ।? (स्व० १०६५१) इति। 
'नेऋ' ते विकटो नाम “7” “+ ४ (स्व० १०।६५०) इति। 


'पश्चिमेषण्डस्प यो रुद्रो महावीय इति स्मृतः ।” 
(स्व० १०१६४९) इति। 
'वायव्यां दिशि चाण्डस्य वायुवेग'““ ।” (स्व० १०१६५२) इति। 
'सुभवनामोत्तरत '+ “«« ««« «०० »»« ॥ (स्व० १०६५३) इति । 
“विद्याधरों नाम रुद्र ऐशान्याम्‌ *** ।” (स्व० १०१६५४) इति। 
स्व० तनत्र १०६४८ से यह सिद्ध है कि, “आग्नेयी दिक्‌ के दिगधिपति 
अग्नि के सदृश ज्वालामाल-ललित दाहकत्व पाचकत्व विशिष्ट अग्नि के सदृश 
वेय्युत रुद्र हैं।' 
स्व० तन्‍त्र १०६५१ से यह सिद्ध है कि, “याम्य अर्थात्‌ जिस दिशा में 
यम का अधिष्ठान है, उस दक्षिण दिशा के दिगधिपति महाकाल रुद्र हैं ।” 
स्व० तन्त्र १०६५० के अनुसार “निऋति देवता से अधिष्ठित नेऋत्य 
कोण के दिगधिपति विकट नामक रुद्र हैं |” 
स्व० तन्त्र १०६४९ के अनुसार “पदिचम अण्ड के जो निर्धारित दिशा 
के स्वामी हैं, उनका नाम “महावीय॑' है।'' 
स्व० तन्‍त्र १०६५२ इलोक से यह स्पष्ट है कि “वायबव्य दिद्या के स्वामी 
वायुवेग रुद्र हैं ।'” 
स्व० तन्‍त्र १०६५३ इलोक यह कहता है कि, “उत्तर दिक्‌ के अधिपति' 
'सुभद्र' नामक रुद्र हैं ।” 


स्व० तन्त्र १०६५४ से यह स्पष्ठ है कि “ईशान देव से अधिष्ठित ऐशानीः 
दिल्ला में जो अधिपति रुद्र हैं, उनका नाम “विद्याधर' है ।” 


१३२६ श्रोतन्‍्त्राकोकः इलो ० १८० 
धअध:ः कालाग्निरद्रोस्य “7 ॥! (स्व० १०६५६) इति । 
शर्त: समावृतो रुद्रो ”/ ०० हाण 7 “ ४ (स्व० १०६५७) 
इत्युपरिष्टात्‌ 
“'बीरभद्रो ब॒तो रुद्रेस्पयंण्डस्थ संस्थित: ॥' 
“एकादशो महाकाये: &००७ *९%% हन्‍ूबब- हवन» ए 


(स्व० १०६४८) इति च। 
श्रीपूर्वशास्त्रे पुनरियान्विशेषों यत्‌ तत्रेषां प्रतिदशक्र तब्मध्यादेव एक एकः पति:, 
इति । वीरमद्रस्तु उभयथाप्यविद्विष्टः ॥ १७५ ॥ 
तदाह 

अनन्तोष्थय. कपाल्यग्तियेंसनेऋतको.. बलः ॥ १८० ॥ 
शोध्ो निधीज्ो विद्येशः शम्भुः सवीरभद्रकः । 
श्रीवी रभद्रस्य सत्त्वं सर्वाधिपत्यात्‌ । तदुक्त तत्र 


स्व० तन्त्र १०६५६ के अनुसार, “अधः ( नीचे ) की नवीं दिशा के 

स्वामी रुद्र का अन्य नाम कालाग्नि रुद्र है ।* 

स्व० तन्‍्त्र १०६५७ इलोक से यह प्रमाणित होता है कि “सैकड़ों अनुगत 
रुद्रों से समावृत 'रुद्र' नामक रुद्र ही ऊरध्व॑ दिगधिपति हैं ।” 

स्व० तन्त्र १०६५८ के अनुसार “अण्ड के ऊपर स्थित वीरभद्र एकादश 
महाकाय रुद्रों से घिरे रहते हैं | | 

श्री पूवंशास्र के अनुसार प्रतिदिशा दश-दश रुद्रों में से हो कोई एक 
अधिपति हो जाता है। इनमें वीरभद्र के विषय में कहा गया है कि सभी 
रुद्र इन्हीं के परिवार के हैं। रुद्र क्रोध से उत्पन्न महाभय रुद्दों से वीरभद्र 
हमेशा घिरे रहते हैं ॥ १७०॥ 

अनन्त, कपालीश, अग्नि, यम, नेऋत, बल, शीत्र, विद्येश्वर निधीश्वर, 


आम्भु और वीरभद्र ये ग्यारह एंद्र हैं। वीरभद्र को मुख्यता का सत्र उल्लेख 
है । मालिनीविजयोत्तर तन्त्र ५।१ ३-१४ में इसी मत का समर्थन है । 


न १८१-१८३ ] अष्टममाक्निकस्‌ १३७ 


“अनन्त: प्रथमस्तेषां कपालीशस्तथा परः । 
अग्निरद्रो यमश्नंव नंक्रंतो बल एवं च ॥ 


शीघ्नो निधीश्वरश्नव सर्वविद्याधिपोष्परः । 
शंभुश्च वीरभद्रश्व॒ विधुमज्वलनप्रभा: ॥* 
(सा० वि० ५१४) इति ॥ १८०॥ 


कथं चेषामत्रावस्थानमित्याह 

मधु मधुकृतः कदम्बं के्रजालानि यद्वदावुणते ॥ १८१ ॥। 
तद्कत्ते शिवरुद्रा.. ब्रह्माण्डमसंख्यपरिवारा: । 
शराष्टनियुतं. कोटिरित्येषां सबन्निवेशनस्‌ ॥ १८२ ॥। 
श्रोकण्ठाधिष्ठितास्ते च सृजन्ति संहरन्ति च। 

ईइवरत्वं विविषदासिति रौरववातिके ॥ १८३ ॥ 
तदुक्तम््‌ 


“आवृत्याण्ड स्थिता ह्मेते मधु यद्वन्मधुव्नता:।॥ 
कदम्बकुसुमं॑ यहद्वत्केसरे: परिवारितम्‌ ॥! इति। 


वहाँ लिखा गया है कि 

“इन रुद्रों में 'अनन्त' नामक रुद्र ही प्रमुख हैं । उतकी गणना सर्वप्रथम 
को जाती है । दूसरे रुद्र 'कपालीश' कहलाते हैं। तोसरे रुद्र अग्निरुद्र हैं । ये 
अपने नाम के अनुसार ही अग्नि के सदृश तेजस्वी हैं। चौथे निऋति दिद्या के 
स्वामी नेऋत हैं। पाँचवें पश्चिम दिशा के 'बल” नामक रुद्र हैं। वायव्य के 
शीघ्र' उत्तरदिशा के निधीश्वर और समस्त विद्याओं के स्वामी विद्याधर 
“शम्भु' ईशान दिगधिपति हैं। जहाँ तक वोरभद्व का प्रइन है--ये विघृम ज्वलन- 
अभ्! महारुद्र हैं ।” ॥ १८० ॥ 


मधु के छत्ते को छापे हुए जैसे मधुकर निकुरम्ब (समूह) रहता है; कदम्ब 
के फूलों पर जैसे केशरकण आवृुत रहते हैं, उसी तरह ये शिवरुद्र ब्रह्माण्ड पर छाये 
हुए हैं। एक करोड़ दश लाख पचासी हजार उनके प्रतिभुवन का प्रमाण है। ये 
श्री कष्ठ शिव से अधिष्ठित होते हैं । उन्हीं की आज्ञा से ये सुष्टि और संहार 
दोनों कार्य करते रहते हैं। रौरव वात्तिक में यह उल्लेख है कि, 


१२८ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० १८४-१८५ 


“'शरा:' पञ्च, “नियुतं' दश लक्षाणि | तेन पच्नाशीतिः सहस्नाणि दह्य लक्षाणि 
कोटिद्चेका तद्भुवनानां प्रत्येक॑ प्रमाणमिति | अञ्र च कि प्रमाणमु,--इत्युक्तम 
“इति रौरववातिके' इति । तदुक्त तत्र 

“पञ्चाशीतिर्योजनानां नियुतानां तथा परा। 

कोटिश्च तन्निवेशस्थ विस्तार: परिकीतित:॥* इति । 

“श्रीकण्ठाधिष्ठितास्ते च देवानां मनसेप्सितम्‌ । 

ऐश्वर्य संप्रयच्छन्ति हरन्ति च॑ महोजसः ॥।/ इति च ॥१८३॥ 

अत्र चेयानन्यत्र विशेष:, इत्याह्‌ 


सिद्धातन्त्रे तु हेमाण्डाच्छतकोटेबेहि: शतम्‌ । 
अण्डानां क्रमशो हिद्विगु्ण रूप्यादियोजितम्‌ ॥ १८४ ॥ 
तेषु क्रमेण ब्रह्माणः संस्युद्विगुणजीविताः । 
क्षीयन्ते क्रमशस्ते च तदन्ते तत्त्वमम्मयम्‌ ॥ १८५४ 


“ग्रे अण्ड को आवृुत कर उसी तरह अवस्थित हैं, जैसे मधुतब्रत ( मधु- 
मक्खियाँ मधु के छत्ते पर लिपटी रहती हैं। कदम्व का कुसुम जैसे केशर- 
कणिकाओं से आकुल-संकुल रहता है और व्याप्त रहता है। उसी तरह ये भो 
रहते हैं ।'' 

इनकी संख्या के विषय में रौरव वात्तिक का मत है कि, 

“इनके निवेश का विस्तार इस प्रकार परिकीत्तित है जिसकी संख्याओं 
में एक करोड़ है। फिर ८५. उसमें जोड़ने पर तथा दशहूजार छाख जोड़ने पर 
जितनी हो सकती है। अर्थात्‌ १ करोड़ दश लाख पचासी हजार है ।” 

उनके वैशिष्टय्य के विषय में रौरव वात्तिक कहता है कि, 

“ये सभी रुद्र श्री कणष्ठ से अधिष्ठित हैं। ये देवताओं के मनोरथ पूरा 
करते हैं । ये बड़े ओजस्वी होते हैं। मनोवांच्छित ऐब््वर्य देना और उसे नष्ट. 
करने का सामर्थ्य इनमें होता है” ॥ १८१-१८३ ॥ 

सिद्धातत्त्र में कुछ विशेष उल्लेख है । उसके अनुसार हेमाण्ड से १०० 
करोड़ बाहर ऋ्रमदः अण्ड दुगुने-दुगुने होते जाते हैं। १०० का २०० और २०० 
करोड़ का ४०० करोड़ द्विगुणिक क्रम होता है। हेमाण्ड के बाद रजत, ताम्न, 
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शतमिति, संख्योपलक्षणपरमेषामसंख्यत्वात्‌ तदुक्तम्‌ 
“'वृथर्द्दयमसंख्यातमेकक च पृथरद्ययम्‌ ।' (मा० वि० २।५०) इति | 
'द्विद्विगुणम्‌' इति द्विशतकोटिचतुःशतकोट्यादि । 'रूप्यादि' इत्यादिशब्दात्ताम्रा- 
दियोजितत्वम्‌ । द्विगुणजीविता इत्याअन्रह्मापेक्षया । तदुक्त तत्र 
'ऊध्व॑ कालानलं नाम ब्रह्माण्ड द्विगुणं स्थितम्‌। 
तावद्यावच्छतं पुणंमण्डानां ब्रह्मणां तथा ॥ 


वृद्धिस्तेषु स्मृता देवि द्विगुणा बीरवन्दिते । 
द्विगुणं च भवेदायुः प्रथमात्‌ पद्मजन्मन: ॥ 
अधुना संत्रवक्ष्यासि अण्डानां नामगोचरम्‌। 
काञ्चनं कालसंज्ञ च वेतालं च महोदरम्‌ ॥' इत्यादि । 


धह्नूरं शतमं विद्धि सर्वेषामुपरि स्थितम्‌ ।' इत्यन्तम्‌ । 


लौह आदि संज्ञायें होतो जाती हैं | उसी क्रम से उनके ब्रह्मा भी होते हैं । उनकी 
आयु भी आदि ब्रह्मा को अपेक्षा द्विगुण जीवन वाली होती है। महाकल्प में 
इनका विनाश होता है । देवता और ब्रह्मा आदि का भी नाश उस समय हो 
जाता है। सौ महाकल्पों के क्रम से एक-एक अण्ड का क्षय होता है । अन्त में 
सामान्य महागह्नर बच रहता है। महाप्रलय में ही उसका भी विनाश सामान्य 
क्रम का ही विषय है | 


सिद्धातन्त्र का उद्धरण यह स्पष्ट घोषित करता है कि, 

“ऊपर कालानल नामक ब्रह्माण्ड स्थित है। वह इस ब्रह्माण्ड से द्विगुण 
विस्तार वाला है । यह ब्रह्माण्ड क्र ऊपर तव तक चलता रहता है, जबतक 
ये १०० ब्रह्माण्ड न हो जाँय । शद्भूर कहते हैं कि, हे वीर नामक उपासकों की 
आराध्य भगवति पाव॑ति ! ये सभी ब्रह्माण्ड द्विगुणित क्रम से एक दूसरे से बड़े. 
होते हैँ । जहाँ तक इनकी आयु का प्रश्न है, वह भी एक-एक से दुगुनी दुगुनी 
बड़ी होती है। 

उन अण्डों के नाम की चर्चा भी वहाँ इस प्रकार को गयी है “पहले 
काञ्न नामक ब्रह्माण्ड से इसकी गणना की गयी है । दूसरे स्थान के ब्रह्माण्ड: 
का नाम काल है। तीसरे का नाम वेताल और चौथे का नाम महोदय है | इसी 
क्रम से उल्लेख करते हुए सोर्े “गह्नर' नामक ब्रह्माण्ड को गणना की गयी है 
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थम काचन प्रोक्त रोक्म चेव द्वितीयकम्‌ । 
ताम्रं च लोहजं चेव ऋमादेव॑ व्यवस्थिता: ॥ 
महाकल्पे क्षय यान्ति सदेवा: सपितामहाः । 
अन्तराक्षीयते  छोक महाकल्पशते शते ॥ 
तावद्याबल्स्थितं शेषं गह्नरं तु सहाण्डकस्‌ । 


महाक्षये क्षयस्तस्य सामान्येनेव लुप्यते ॥/ इति ॥१८५॥ 


एवं तत््वान्तराणामपि उत्तरोत्त खुद्॒ध्या मान समस्ति, इत्याह 
धरातोउत्र जलादि स्यादुत्तरोत्तरतः क्रमात्‌ । 
दशधाहडकृतान्तं घोस्तस्याः स्पाच्छतधा ततः ॥ १८४ ४ 
॥ | सहस्रधा. व्यक्तमतः पौंस्न॑ दशसहस्रधा । 
नियतिलेक्षया. तस्मात्तस्पास्तु दह्यलक्षघा ॥ १८७ ।। 
कलान्‍्त कोटिधा तस्मान्माया विद्वृशकोटिधा । 
ईइवरः शतकोि। स्पात्तस्मातकोटिसहर्नरधा ॥ १८८ ॥ 


दूसरे स्थान पर लिखा गया है. कि, 'पहले काञ्चन, दूसरे रौकम, तीसरे 
ताम्र, चौथे लौह इस क्रम से ग्रे व्यवस्थित हैं। ये महाकल्प में क्षय को प्राप्त हो 
जाते हैं। इनमें रहने वाले देव, इनके ब्रह्म सभी समाप्त हो जाते हैं । सौ-सौ 
महाकल्पों में एक-एक की विनाशलीला का ताण्डव घैडम्बित होता है । अन्त 
में गह्लर का अन्तिम क्रम उपस्थित हो आता है। महाश्रल्य में हो इसका भी 
विनाश हो जाता है | ॥ १८४-१८५ ॥ 


॥ तत्वों के मान स्वच्छन्द तन्‍्त्र १ ०६६८-६७३ मेँ दिये गये हैं.। उसी मान 
| के अनुसार यहाँ भी बताया गया है कि पृथ्वी तत्त्व से अहद्भार तत्त्व तक दशा 
दछ्य गुणित मान है। बुद्धितत्त्व अहद्धार से शत गुणित है। प्रधान हजार गुना, 
| पुरुष दश हजार गुना, नियति लाख गुना, दशलाख गुना कछा, कला से करोड़ 
गुन्ता माया, माया से दश करोड़ गुना सद्रिद्या, सहिद्या से सौकरोड़ गुणा ईइवर, 
-ईहवर से एक हजार करोड़ गुणा सदा शिव और संदाशिव से एक वुन्द बड़ी 
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सादाख्यं व्यइनुते तच्च दशक्तिवुन्देन संख्यया। 
व्यापिनी सर्वमध्वानं व्याप्य देवी व्यवस्थिता ॥ १८९ ॥ 
अप्रमेयं ततः शुद्ध शिवतत्त्वं परं॑ बिदुः । 
उत्तरोत्तरत इति, यथा धरातो जल दशगुणं, ततो5पि तेजो यावदन्ते5ह- 
झ्ूपर: | 'तस्या' इनि अहंक्रियाया: । 'वित्‌' इति विद्या । “व्यब्नुते' व्याप्नो- 
तीत्यथै: | सवंमिति, दक्‍्त्यादिधरान्तम्‌ । तदुक्तम्‌ 
“अथोपरिष्टात्तत्वानि उदकादिशिवान्तकम्‌ । 
उत्तरोत्तरयोगेन दशधा संस्थितानि तु ॥ 


अहडकारस्तदृष्व॑ तु बुद्धिस्तु शतधा स्थिता । 
ऊध्व॑ सहसख्रधा ज्ञेयं प्रधानं वरवणिनि ॥ 


पोरुष॑ दशसाहस्न नियतिलंक्षधा स्पुता। 
तदूध्व॑दश लक्षाणि कला यावत्तु सुब्रते॥ 
साया तु कोटिधा व्याप्य स्थिता सव॑ चराचरम्‌ । 
दशकोटिगुणा विद्या मायां व्याप्य व्यवस्थिता ॥| 


शक्ति है । ब्यापिनी तो समस्त अध्वाओं को व्याप्त करने वाली शक्ति है। इसके 
बाद अप्रमेय शिव तत्त्वका विस्तार है। स्व० तन्‍्त्र १०६६८ से ६७३ तक इस 
विषय को इस प्रकार व्यक्त किया गया है-- 

“जल तत्त्व से ऊपर शिव तत्त्व तक के ये तत्त्व उत्तरोत्तर इसी तरह 
योग से दर प्रकार के गुणन से विस्तृत हैं। यह क्रम अहड्डार तक चलता है और 
इसी विस्तार में संस्थित हैं । अहं तत्त्व से बुद्धि तत्व शत गुणित परिवेश में संस्थित 
है | शद्धूर भगवान्‌ कहते हैं कि हे सुन्दरियों में सर्वश्रेष्ठ वर्णनीय प्रेयसि, प्रधान 
तत्त्व बुद्धि से हजार गुना बड़ा है। इससे ऊपर पुरुष का क्षेत्र आता है। यह्‌ 
प्रधान से दस हजार गुना बड़ा है। पुरुष परिवेश से नियति का परिवेश एक 
लाख गुना अधिक है । इससे ऊपर कला की व्याप्ति है। यह नियति से दस लाख 
गुत्ती अधिक है। कला से माया एक करोड़ गुना परिवेश व्यापिनी तत्त्व है। 
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शतकोटिगुणनंव. व्याप्तासावीश्वरेण तु । 
सादाख्यं कोटिसाहस्न बिन्दुनाद तदूृध्वंत: ।॥ 
योजनानां तु व॒न्दं वे शक्तिव््याप्य व्यवस्थिता । 
व्यापिनों सर्वमध्वानं व्याप्य देवी व्यवस्थिता ॥। 
अप्रमेय. ततो ज्ञेयं. शिवतत्त्वं वरानने ।' 
( स्व० १०।६७३ ) इति ॥ १८९॥ 


एतच्चान्यत्र न क्वचिदपि दृष्टमु--इत्यतः पर मोक्षस्य न कारणमित्याह 
जलादेः शिवतत्त्वान्तं न दुष्टं केनचिच्छिवात्‌ ॥| १९० ॥ 
ऋते ततः शिवज्ञानं परम मोक्षकारणम्‌ । 


यह तो सारे चराचर को ही व्याप्त कर मानो अवस्थित है । माया से भी दश 
|| गुनी बड़ो विद्या है। यह माया को व्याप्त कर अवस्थित है। विद्या से सो 
करोड़ गुना ईइ्वर तत्त्व, ईश्वर से एक हजार करोड़ गुणा सदा शिव तत्त्व है । 
बिन्दु और नाद का क्षेत्र इनके ऊपर आता है। इनके ऊपर शक्ति तत्त्व है । यह 
सदाशिव से एक वुन्द अधिक विस्तार वाली है। जहाँ तक व्यापिनी का प्रश्त 
है, यह तो समस्त अध्व मण्डल को ही व्याप्त कर अवस्थित है। इससे ऊपर 
शिव तत्त्व है। शिव कहते हैं कि हे सुमुखि शिवे ! शिव तत्त्व की प्रमा नहीं 
को जा सकती | यह अप्रमेय तत्त्व है 

श्री तन्‍्त्रालोक में सदाशिव के बाद शक्ति और व्यापिनो का वर्णन है 
और व्यापिनी के बाद सीधे शिवतत्त्व का उल्लेख है | साधना के क्रम में सदा- 
शिव के बाद अनाश्रित शिव, अर्ध॑चन्द्र, विन्दु, रोधिनी, नाद, नादान्त के बाद 
शक्ति और व्यापिनी के स्तर आते हैं । व्यापिनी के ऊपर समना और उत्मना 
का क्षेत्र आता है | वहीं से शिवापरमशिव का अखण्ड महायोग सिद्ध होता है । 
पर यहाँ परिवेश वर्णन में इन तथ्यों पर ध्यान नहीं दिया गया है । स्व० तन्‍्त्र 
में सदाशिव के बाद विन्दु नाद शक्ति और व्यापिनी तथा शिव तत्त्व का उल्लेख 
है ॥ १८६-१८५९ ॥ 

पृथ्वी से शिव पर्यन्त जो कुछ भी दृश्य अदृश्य है, शिव के अतिरिक्त 
-नहीं है। शिव का इस प्रकार का बोध होना अत्यन्त आवश्यक है। यही मोक्ष 
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किमत्र प्रमाणम्‌ इत्याशडक्याह 

तथा चाह महादेवः श्रीमत्स्वच्छन्दशासने ॥ १९१॥ 
तदेव अर्थद्वारेण पठति 

नानयथा सोक्षमायाति पशुर्ज्ञानश्वतैरपि । 

शिवज्ञानं न भवति दीक्षामप्राप्य शाद्युरोम्‌ ॥ १९२॥ 

प्राक्तो पारमेशी सा पौरुषेषी च सा पुनः । 
दीक्षामप्राप्येति, यदुक्तम््‌ 

“न चाधिकारिता दीक्षां बिना योगे5स्ति शाहनकरे । 

( मा० वि० ४॥६ ) इति। 
प्राक्तीति, तत्तज्जन्मान्तरीयाभ्यासबलाद अनुपायरूपतामाप्तेत्यर्थ:। 'पारमेशी' 
इति विद्येश्व रादिवत्‌ साक्षात्परमेश्वरकतुंका | 'पोरुषेयो” इति शास्त्रक्रमेगाचार्य- 
कतृुंका । तदुक्तं तत्र 

“यज्ञ दृष्ट पशुज्ञानं: कुपथश्नान्तदृष्टिप्रि: । 
( स्व० १०६७४ ) 


का परम कारण है। स्व० १०।६७४ से ७०६ तक इस बिषय का विशद वर्णन 
है । अपने शब्दों में ग्रन्थकार ने उस मत का उल्लेख किया है। पशु भाव प्राप्त 
पुद्गल पुरुष सैकड़ों प्रकार के ज्ञान विज्ञान में अ्रान्त रह जाता है। उसे शिव 
ज्ञान नहीं होता । शाद्भूरी दीक्षा से वह वंचित रह जाता है । मा० वि० ४॥६ 
के अनुसार शाद्धूरो दीक्षा के विना इस शास्त्र में अधिकार नहीं मिलता। 
प्राकतनी अर्थात्‌ पूर्व॑जन्म के संस्कार वश्ज प्राप्त अनुपाय विज्ञान रूप दिव्यता प्राप्त 
साधक जोवन्मुक्त हो जाता है। परमेशी कृपा भो मुक्तिदाधिनो होती है। 
विद्येश्वर आदि के दर्शन से भी साधक कृतार्थ हो जाता है पर पौरुषेयो दीक्षा 
आचार्य कत्तुक होती है। पौरुषेयी दीक्षा के क्रम में स्वच्छन्द तत्र १०६७४ 
से ७०६ के उद्धरण महत्त्वपूर्ण हैं। उनमें लिखा हुआ है कि, 

“कुपथ में अ्रान्त दृष्टि वाले पाशबद्ध पशुजन इस उत्तमोत्तम स्तर के 
"साक्षात्कार में नितान्त असमर्थ होते हैं ।'' 


[ ब्लो० ९५२ 


इत्याद्युपक्रम्य 
“बिना प्रसादादीशस्थ  ज्ञानमेतन्न लब्यते । 
न चापि भावो भवति दीक्षामप्राप्य देहिनाम्‌ ॥। 
यदा तु कारणच्छक्तिर्भवेन्रि्वाणकारिका । 
शिवेच्छया प्रपद्येत दीक्षां ज्ञानमयों शुभाम्‌ ॥ 
मम्त्रयोगात्मिकां दिव्यां ततो सोक्षं ब्रजेत्पशु: । 
नान्‍्यथा.मोक्षमाप्नोति पशुर्ज्ञनशतेरपि ॥ 
यस्य प्रकाशित सर्वे शिवेनानन्तरूपिणा । 
स एव मोक्ष ब्रजति शिव: साक्षान्महेश्वरः ॥ 


तेनेद ज्ञानमुख्यं तु पुरा प्रोकत॑ मथा तब ४ 
( स्व० १०७०६ )इति ॥ १०२ ४ 


इसके अतिरिक्त इसी सन्दर्भ को और भो स्पष्ट करते हुए कहा गया 


है कि, 
ऐसा उत्तम शिव-ज्ञान प्राप्त नहीं हो 
सकता । प्राणी यदि दीक्षा भराप्त करने से वंचित रह गया है तो उसके हृदय में 
ज्ञानोपलर्बध के लिये किसी प्रकार की भावना भी उसन्न नहीं हो पाती । 
( आणव-शाक्त और दाम्मव ) वश उसमें. 
दक्ति का उल्लास सम्भव हो, तो उसे परमेश्वर की कृपा से 


दीक्षा के अवसर भी अनायास उपलब्ध हो जाते हैं। ऐसी द्व्यि 

मन्त्रयोगात्मिका दीक्षा से भी पशु 
सैकड़ों प्रकार के ज्ञान प्राप्त करके भी वह मोक्ष नहीं पा सकता | 

जिस भाग्यशाली साधक को समग्र वस्तु तथ्य और रहस्य प्रकाशित हो 
जाता है, वही मोक्ष के मार्ग पर आरूढ हो पाता है । यह रहस्य का प्रकाश 
अनन्त रूपों में अभिव्यक्त शिव की कृपा से हो सम्भव होता है। यह ध्रुव सत्य 
है कि शिव ही साक्षात्‌ महेब्वर हैं। भगवान्‌ शंकर कहते हैं. कि, देवि, यही 
कारण है कि मैंने तुमसे सर्वप्रथम इसकी चर्चा की थी ।” 

स्वच्छन्द तन्‍्त्र के उपर्युक्त विदलेषण से यह सिद्ध हो जाता है कि, शेव- 
ज्ञानोपलब्धि के लिये पशु भाव गुहीत व्यक्ति को शाद्ूरी दीक्षा प्राप्त करना: 


अनिवार्य है ॥ १००-१०२ | 


“बिना परमेश्वर की ऊँपा के ऐसा 


| १९३-१९५ ] अष्टममाह्विकस्‌ १४५. 


इदानीमप्ततत्वे भुवनानि वक्तमुपक्रमते 
शतरुद्रोष्वतो भद्रकाल्या नीलप्रभं॑ जयम्‌ ॥ १९३ ॥ 


न यज्ञदानतपसा प्राप्यं काल्या: पुरं जयम्‌ । 

तड्भ॒क्तास्तत्र गच्छान्ति तन्मण्डलसुदीक्षिता: ॥ १९४ ॥॥ 

'त्ील' इति इन्द्रनीलम्‌ । तन्मण्डलदोक्षिता इति, “अतो भुवनभर्तरि 
इत्यायुक्त्या तद्भुवनं प्राप्तुमित्य्थ:॥ १९४ ॥ 

ननु कि तत्प्राप्त्येत्याशड्बाह 

निर्बीजदीक्षया मोक्ष ददाति परमेइ्वरी । 

नन्वप्तत््वावस्थितेतद्भुवनमात्रप्राप्त्या कथमेवम्‌ ? इत्याशड्क्याह 

विद्येशावरणे दीक्षां यावतों कुरुते नृणाम्‌ ॥ १६५ ॥ 

तावतीं गतिमायान्ति भुवनेष्त्र निवेशिताः । 


इयं हि भगवती 
'सा देवी सर्वदेवीनां नामरूपेश्च तिष्ठति। 
योगमायाप्रतिचछन्ला कुमारी लोकभावनी ॥ 
अचिन्त्या चाप्रमेया झ्य १९ ९० ४ ००० न ४ 
( स्व० १०७२७ ) 
इत्युक्त्या सर्वोत्किष्टा, येनेवमत्र माहात्म्यमुक्तम्‌ ॥ १९५ ॥ 


अब अप्तत्त्व भुवन मण्डल में भद्रकाली आदि पुरों के वर्णन कर रहे हैं-- 

शतरूुद्रों के ऊर्ध्व परिवेश में माँ भद्रकाली का नीलमणि प्रभा मय 
'जय' नामक आयतन है। यह अत्यन्त महत्त्वपूर्ण स्थान है। साधारणतया 
साधकों के लिये यह नितान्‍्त दुर्लभ है । यज्ञ द्वारा और दान या तप के सामान्य 
पुष्प से इसकी प्राप्ति नहीं हो सकती । केवल भद्रकाली के वे भक्त ही वहाँ जा 
सकते हैं जो उस मण्डल में जाने की शक्ति वाली भद्रकाली भुवन दीक्षा प्रक्रिया 
में दीक्षित होते हैं । भद्रकाली वात्सल्यमयी कुमारी शक्ति है । वह भक्त साधकों 
को निर्बीज दोक्षा देकर अनुगृहीत करती है । परिणामतः साक्षात्‌ मोक्ष हो जाता 
है। स्व० तन्त्र १०७११-७३४ में इसका विशद वर्णन है। 

श्री० त०--१० 


१४६ श्रीतन्त्रालोक: [ इ्लो० १९६-१९८ 


ततः कोटा वोरभद्रो युगान्ताग्निसमप्रभः ॥ १९६॥ 
विजयाखूयं पुरं चास्प ये स्मरन्तो महेश्वरम्‌ । 
जलेषु मरुषु चाग्नो शिरइछेदेन वा मृताः॥ १९७॥ 


ते यान्ति बोधमेशानं वोरभद्रं महाद्युतिम्‌ । 
वैरमद्राध्वेत: कोटिविष्हम्भादिस्तुतं त्रिधा ॥ १६८ ॥ 


रुद्राण्ड सालिल त्वण्ड शाक्रचापाकृति स्थितम्‌ । 


'मरुषु' इति महापथे महेश्वरं स्मरन्‍्तो मृताः, इति सर्वत्र संवन्धः। 
अन्यथा हि वेद्युतं यान्ति,--इति पूर्वमुक्तम्‌। ऐश्वरं बोध॑' रौद्ं तेज, स हि 
रुद्रक्रोधादुइभूत इति भाव: । वेरभद्रोध्व॑त' इति वीरभद्रसंबन्धितो विजया- 
ख्यात्युरादूध्व॑ंमित्यर्थ:। 'सालिलमण्डम्‌' अम्मयमावरणं, तत्प्रधान भुवनमिति 
यावत्‌ । अत एवाप्तत्त्वीयानां समस्तानां भुवनानामूध्व॑ तेजस्तत्वस्य चाधःध्थितं 


सद्विद्या के अधिपति विद्येश्वर कहलाते हैं । उनके मण्डल में जाने वाले 
साधक भोगेच्छ होते हैं और वे बुभुक्षु दोक्षा दीक्षित होते हैं। भद्रकाली के इस 
भवन में तो यह सामान्य दीक्षा होती है। इसके अतिरिक्त निर्बीज दीक्षा दो 
जातो है । स्व० तन्त्र १०७२७ में इस विषय में कहा गया है कि, 

“छोक भावनी भद्रकाली के लिये देवियों के सभी नाम रूप व्प्रवह्ृत 
किये जा सकते हैं। योगमाया से यह प्रतिच्छन्न रहतो है। यह अचित्त्य और 
अप्रमेय शक्ति है” ॥ १९३२-१९५ ॥ 


वि | बाद कोटि योजन पर्यन्त वीरभद्र का विजय” नामक मण्डल है । 
इसमें वही पुण्यात्मा जन्म लेते हैं, जो महेश्वर के भक्त हैं और उतके स्मरण में 
शाहइवत निरत रहते हैं। जल में डूब कर, मरुस्थल में प्यास और चक्रवात से, 
आग से जलकर अथवा गला कट जाने से जिनको मृत्यु हो जाती है और मरते 
समय महेश्वर की स्मृति रहतो है, ऐसे लोग रुद्र स्मृति के प्रभाव से इस लोक 
में रहने का सौभाग्य प्राप्त करते हैं । इन्हें तेजस रूप प्राप्त होता है । महातेजोमय 
ऊर्जस्वल वीरभद्र का इन्हें सान्निध्य प्राप्त होता है । 

“विजय' नाम वीरभद्र मण्डल का ऊर्धष्व कोटि योजन भाग अप्तत्त्व के 
ब्वनों से भरा हुआ है। वही विष्कम्भ कहलाता है। यह इन्द्रधनुष के समान 


इलो० १९६-१९८ ] अष्टममाह्निकम्‌ १४७ 


तच्चाण्ड 'रुद्राण्ड' तच्छब्दव्यपदेश्यम्म॒ | तत्रापि च वीरभद्राख्य एवासो 
भगवान्महात्मा रुद्र: सूक्ष्महूपेणास्ते,--इत्यभिप्राय: । तच्च विष्कम्भात्कोटि:, 
ऊध्वमेतन्मानमित्य्थं: । विस्तृत त्रिधेति, तियंककोटिब्रयपरीमाणमित्यर्थ: । 


'एतच्च निखिलाप्तत्त्वापेक्षया न व्याख्येयं, तन्‍्मानस्य धरापेक्षया दशगुणत्वे 
श्रागेवोक्तत्वातू । यदुक्तम्‌ 


'भुवनस्थास्य वेवेशि हू पर्यावरणं महत्‌। 
अम्मयं तु घन चाति शक्रचापाकृति स्थितम्‌ ॥। 
वितानमिव तड्भूबरमन्‍्तरे.. समवस्थितम्‌ । 
तत चास्ते महात्मासावड्युष्ठाप्रप्रमाणकः ॥। 
तत्र योजनकोटियें. विष्कम्भादृध्व॑मुच्यते । 
तियंक्त्रिगुणविस्तारमाप्यमावरणं . प्रिये ॥! 
( स्व० १०७५८ ) इति। 


आकर्षक होता है । जय विजय दोनों के अन्तर प्रदेश में फेले हुए इस विष्कम्म 
से भी एक करोड़ योजन ऊष्त्रं तियंक्‌ और त्रिगुण विस्तार युक्त आप्य आवरण 
है । यह इन्द्रधनुषी-मण्डल बड़ा आकषंक ओर सुन्दर है। ब्रह्माण्ड से दश गुना 
और हजार करोड़ योजत विस्तार वाला यह भाप्य आवरण है। क्षेमराज के 
अनुसार यह तोन हजार करोड़ योजन विस्तार वाला आवरण है | स्व० १०। 
७३७-७५८ तक इसका विशद॒ विस्तार है | वहाँ लिखा गया है कि--हे देवि ! 
इस भुवन के ऊपर आप्य आवरण है, जो इसे शाइवत आवृुत किये हुए अवस्थित 
है | उसमें अत्यन्त ठोस आप्य घन हैं। वे इन्द्रधनुष की आकृति सहित इस गोल 
मण्डल में अवस्थित हैं। आकाश अन्तराल में वे विमान की तरह प्रतीत होते हैं । 
उस भुवन में अंगुष्ठाग्र प्रमाणक वे (सूक्ष्म रूप) महात्मा (रुद्र) निवास करते हैं । 
घताकोणं इस अप्मय रुद्राण्ड रूप आप्यमण्डलात्मक विष्कम्भ का १ करोड़ 
योजन विस्तार मानते हैं । इसका मान तियंक्‌ तीन करोड़ है । तिर्यक्‌ शब्द 
तिरछी आक्ृति के लिये ही प्रयुक्त है। गोल आप्य मण्डल में किसी सीधो प्रमा 
से माप नहीं हो सक्रता । त्रिधा नीति के अनुसार एक हजार करोड़ तीन हजार 
करोड़ माना जायेगा। 


१४८ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० १९६-१९४- 


'रुद्राण्ड इति विख्यात रुद्रलोक इति प्रिये ॥/ 

(स्व० १०७५९ ) इति च । 
एवमिति सिद्धम-यद्गप्तत््वस्यास्म्भ एवं भद्रकाल्या भुवतम, अत एक 
तत्र 'शतरुद्रोर्ध्वत' इत्युक्तं, प्रान्ते तु वीरभद्रस्य॒ स्थूलसुक्ष्मतया पुरहय- 
मिति ॥ १९८ ॥ 


तन्मध्ये तु भुवतान्तराणि कि स्थितानि न वा ? इत्याशड्क््याह 


ञा वोरभद्रभुवनाडुद्रकाल्यालयात्तया ॥ १५५ ॥ 
त्रयोदद्ाभिरन्यैश्च भुवनेरुपशोभितम्‌। 


क्षेमराज के अनुसार सौ करोड़ योजन विस्तार वाले ब्रह्माण्ड से आप्फ 
आवरण दशगुता होना चाहिये । अतः यह १ हजार करोड़ योजन मान का 
होगा । 'त्रिगुणविस्तार' की नीति के अनुसार ऊपर लिखे अनुसार यह मान तीन 
हजार करोड़ योजन विस्तार वाला ही होना चाहिये | 

इस तरह पहले विजय भुवन नामक वीरभद्र का भुवन है। उसके ऊपर 
घना आप्य आवरण है। यह आवरण ही एक हजार करोड़ योजन का है । इसे 
ही मूल इलोक १९८ के त्रिधा के अनुसार तीन हजारू-करोड़ योजन मानना 
चाहिये । इसे स्व० तन्त्र १०७५६ के अनुसार रुद्रलोक कहते हैं । वहाँ लिखा 
गया है कि, 

“यह रुद्राण्ड के रूप में विख्यात है। इसे हो रुद्रलोक कहते हैं |” 

इसे सालिल अण्ड भी कहा गया है। इसका तात्पर्य यह है कि इसमें 
अप्तत्त्व की ही प्रधानता है। यह अप्तत्त्व वाले सारे भुवनों से ऊषध्व॑ अर्थात्‌, 
ऊपर है। यहाँ यह अर्थ भी अपने आप व्यक्त हो रहा है कि तेजस्तत्त्व के यह्‌ 
नीचे ही होगा | यही रुद्राण्ड है । अप्‌ तत्त्व प्रधान इस भुवन के पहले भद्गरकाली 
का भुवन हे । इसका उल्लेख मूल इलोक १५३ में हे । इसके बाद हो वीरभद्र 
का 'विजय' नामक यह भुवन मण्डल है। इसके ऊध्व॑ में भद्रकाली भुवन और. 
प्रान्त अर्थात्‌ इस ओर स्थूछ और सूक्ष्म दो प्रकार का घना आप्य मण्डल हे जो 
तीन हजार करोड़ योजन विस्तार वाला है । 


भद्र काली का भुवत आप्य मण्डल में पहले ही पड़ता है | उसके ऊपर 
वीरभद्र मण्डल है। वीरभद्र के दो मण्डल हैं 


डइलो ० २००-२०२ ] अष्टममाहिकस्‌ श्ड९ 

आड्डाब्दो मर्यादायां, तेन भद्रकाल्याल्यादारभ्य वीरभद्रभुवनं यावत्‌ 
अर्थात्‌ भद्रकाल्यालयेत सह त्रयोदश भुवनान्यवस्थितानीत्यर्थं: । उपशोभित- 
मिति, अर्थादप्तत््वम्‌, एवं--पाठ एव च आगम इति उद्द्योतकारव्याख्यया न 
अमितव्यम्‌ ॥ १९९ ॥ 

तान्येवाह 

ततो भुवः सहाद्रेः पूर्गन्धतन्मात्रधारणात्‌ ॥॥ २०० ॥ 

मृता गच्छन्ति तां भूमि घरित्र्याः परमां बुधाः । 

अब्धे पुरं ततस्त्वाप्प॑ रसतन्मात्रधारणात्‌ ॥ २०१ ॥ 

ततः श्रियः पुरं रुद्रक्रीडावतरणेष्वय । 

प्रयागादाों श्रोगिरो च विशेषान्मरणेन तत्‌ ॥ २०२ ॥ 


१--पार्थिवाण्ड में स्थूल और दूसरा इस आप्याण्ड में सूक्ष्म मण्डल है। 
अद्रकाली मण्डल से वोरभद्र के सूक्ष्म मण्डल तक तेरह भुवन शोभित हो रहे 
हैं । इस सन्दर्भ में भी जयरथ ने क्षेमराज की आलोचना की है और यह कहा 
है कि 'उद्योत' नामक स्व० तन्‍्त्र की क्षेमराजकृत बातों में नहीं आना चाहिए 
॥१९६-१९९॥ 


पृथ्वो का पार्थिव भुवन नील, इवेत, श्युद्भवातु, निषथ आदि समस्त 
'पर्वतों के सहित विभूषित रहता है । इसमें सबको धारण करने वाली चतुव॑क्त्रा 
अष्टभुजा भगवती धात्री रूपा धरित्री का आवास है। गन्ध तन्मात्र धारण 
करने वाले मृत पुरुष उस लोक में पहुँचते हैं । यह पृथ्वी की परा भूमि है। 
स्व० १०७६१-७८८ में इसका विशद वर्णन है । इसी प्रकार अपृतत्त्व का 
भुवन है। इसमें रस तन्मात्र धारण करने वाले लोग वहाँ जाते हैं (स्व० त्त्र 
१०।७८८-७०५९) | इसके ऊपर श्रीपुर है। इसे श्रीनिकेत भी कहते हैं । इसके 
अपार सौन्दर्य और असीम आकर्षण हैं । इसमें तेजस्विनी माँ श्री विराजमान 
रहती हैं। यहां भुवनेश्वर रुद्रों की क्रीड़ा स्थली है। रुद्र अवतारों की प्रयाग 
सदृश तीर्थों की स्थली अथवा श्रीपव॑त पर मृत्यु प्राप्त पुरुष श्रीनिकेत लोक जाने 
के अधिकारी हैं । स्व० १०।७९९-८२७ में इसका विस्तार पूर्वक वर्णन है। 


१५० श्रीतन्त्राोकः [ ब्लो० २०३-२०७ 


सारस्वत॑ पुरं तस्माच्छब्दब्रह्मविदां पदम्‌ । 

रुद्रोचितास्ता मुख्यत्वादुद्रेभ्योड्न्यास्तथा स्थिता:॥ २०३ ॥॥ 

पुरेष बहुधा गद्भा देवादौ श्री: सरस्वती । 

लकुलाद्यमरेशान्ता अष्टावप्सु . सुराधिपा: ॥ २०४ ॥ 

'सहादरे:' इति मेर्वादिप्रागुक्तपर्वतयुक्ताया इत्यथं: । “रसतन्मात्रधारणात्‌ 
इति रसतन्मात्रधारणयेत्यर्थ: | मृता गच्छन्ति,--इति प्राच्येन संबन्धः । 
रुद्रस्य क्रीडयावतरणेषु न तु अनुजिषृक्षया, तत्र हि नेतावन्मात्रप्राप्तिभवेदिति 
भाव: एतच्चाग्रत एवं व्यक्तीभविष्यति,--इति नेहायस्तम्‌ । 'तत्‌” श्रियः पुर 
गच्छन्तीति प्राच्येन संबन्ध: । 'शब्दब्रह्मविदाम' इति गीतज्ञानां वाक्‍्तत्त्वधारणा- 
निष्ठानां च। तदुक्तम्‌ 


वहाँ स्पष्ट उल्लेख है कि बुभुक्षु साधक श्रोविद्या की आराधना से 
आणिमांदिक ऐश्वयं की प्राप्ति करते हैं। केवल यही नहीं, यह “श्री” देवी अपने को 
अणिमा आदि आठ सिद्धि रूपों में विभक्त कर वहाँ के अतिरिक्त समस्त देव- 
लोकों में भी विराजमान रहती है। यह देवो सिद्धियों में उत्तम सिद्धि के रूप 
से परिगणित है। इसी सिद्धि के लिए त्रिदशेब्वर इन्द्र आदि से तारकासुर का 
युद्ध हुआ था । इसकी प्राप्ति की आकांक्षा वाले लोग नितान्‍्त घोर कम करने 
पर सदा उतारू रहा करते हैं । असंख्य संग्रामों को यही कारण बनतो है॥+ 
इस दृष्टि से यह अणु पुरुषों के पाशबद्ध बनने की प्रधान कारण मानी जा सकती 
है ॥२००-२०२॥ 


इसके ऊपर सारस्वत भुवन है | इसे गांधव॑ लोक भी कहते हैं | यह 
पद्मगर्भ॑ पुर है। यहाँ शब्द ब्रह्म विद्या के कोबिद विद्वान्‌ रहते हैं । वहाँ रहिम- 
मालछाललित मनोहर मण्डप में सूषमा को श्वुज्भार प्रदान करने वाली सहस्र 
शरच्चन्द्र ज्योत्स्ता-सौन्दयं राशि रूप सरस्वती निवास करती हैं । ग्रामत्रय की 
त्रिबलो, सात स्वरों मय समरस शरीर, तानमयी केशराशि, मुच्छ॑ंताओं के रोम, 
पदों के आसन, तालों के पेर और गीतों से निःसृत मातृकाओं की प्रभा से भास्वर 
भरतमुनि लक्षित भूषणाक्षर संघात प्रतीका सरस्वती विराजमान हैं । स्व० 
तन्‍त्र १०/८२८-८३८ तक इसका वर्णन है। स्व० तन्‍्त्र ८४०-८५४ तक के 


ज। २०३-२०४ ] अष्टममाह्लिकस्‌ १५१: 


'हाहा हृहृश्चित्र रथस्तुम्बुदर्नारदसस्‍्तथा । 
विश्वावसुविश्व रथो दिव्यगीतविचक्षणा: ॥। 
संयोज्य मनसात्मानं त्यक्त्वा कर्फलस्पृहाम्‌। 
ते वे सारस्वतं स्थान प्राप्ता बे सुरपूजिते॥ 
येच वाग्धारणां ध्यात्वा प्राणान्मुन्ति वेहिन:। 
ते ब॑ सारस्वतं लोक प्राप्नुवन्ति नरोत्तमाः ॥* 
(स्व० १०८४३) इति ॥ 


“अप्सु” इत्यनेन तत्त्वयोजनाख्यमपि प्रमेयमुद्द्धतस, एवमुत्तरत्रापि ज्ञेयस्‌ | 
अष्टावित्यनेन भद्रकाल्या भुवो5ूषे: श्रियः सरस्वत्याइच भुवनानां पद्चकेन सह 
त्रयोदश भवन्ति,--इति प्रागुपक्रान्ताया: संख्याया अपि संकलन स्मारितस्‌ ! 
तदुक्तम्‌ 

“लकुली भारभूतिश्च दिण्ड्याषाढी च पुष्कर: । 

नेमिषश्च  प्रभासश्च अमरेशस्तथाष्टमः ॥ 


एतत्पत्यष्टकं प्रोक्तम्‌ ७०७०... ००००० ००००८. ००७ न्न्ह 
(मा० बि० ५१७) इति | 


इलोकों में कहा गया है कि, छब्द ब्रह्म विद्‌ हाहा, ह॒हू, चित्ररथ, तुम्बरु, नारद, 
विश्वावसु, विध्वरथ सदृश दिव्य गीतों के विचक्षण कमंफल की इच्छा का 
परित्याग कर इस सारस्वत धाम में निवास करते हैं। वाक्तत्व की धारणा में 
सिद्ध, परमविज्ञ मृत प्राणी इसी लोक में निवास करते हैं ।'' 


भद्रकाली, भू:, अब्धि श्री और सारस्वत नामक ५ भुवनों के अतिरिक्त 
लाकुल, भारभूति, दिण्डि, आषाढि, पुष्कर, नैमिष, प्रभास, और अमरेश ये 
आठ भुवन और भी हैं । इन्हीं नामों के इनके भुवनेश्वर भी हैं। इस प्रकार 
५+८ - १३ भुवन होते हैं। इस सन्दर्भ में मालिनी विजय तथा स्वच्छन्द तन्‍्त्रों 
के लेख में अन्तर की ओर भी जयरथ ने ध्यान आक्ृष्ट किया है। ग्रन्थकार ने 
लाकुल से अमरेश्ञान्त आठ भुवनेझ्वरों का उल्लेख कर मालिनी विजय को ही 
प्रमुखता दी है। स्वच्छन्द त्त्र में अमरेश से लाकुल का क्रम मान्य है। तत्त्वदर्शी 
योगियों की दिव्य दृष्टि से दृष्ट, एवं स्वयं शंकर द्वारा भूषित होने के कारणः 


१५२ श्रीतन्त्राकोकः [ इलो ० २०५-२०८ 


श्रीस्वच्छन्दशास्त्रे पुनरेषास्‌ 
'अमरेशं प्रभासं च नेमिषं पुष्कर तथा। 


आषार्ढि दिण्डिमुण्डं च भारभूति च लछाकुलम्‌ ॥ 
गुह्माष्टकसिति खूयात॑ जलावरणगं प्रिये।/ 

(स्व० १०८५४) 
इत्यादिनान्यथा पाठ: । इह श्रीस्वच्छन्दशास्त्रानुसारं प्रक्रमेषपि सर्वत्र पूर्वशास्त्र- 
प्रक्रिययेषां पाठेष्यमाशयो--यदेतदेव भुवनेशाष्टकमप्तत्त्वे सर्वागमेषु प्रधान- 
तयोक्तमु,--इत्यत एवं प्रतिष्ठायामेतदाद्यष्टकसप्तकस्वीकारेणेव सर्वत्र भुवनानां 
संकलनम्‌ ॥ २०४ || 

ततस्तु तैजसं तत्त्व शिवाग्नेरत्र पंस्थितिः 
ते चेन बह्निमायान्ति वाह्वीं ये धारणां श्रविताः॥ २०५ ॥ 
भैरवादिहरीन्द्त्त तेजसे.. नायकाष्टकम्‌ 
प्राणस्थ भुवनं वायोदंशधा दशधा तु तत्‌ ॥ २०६ ॥ 
ध्यात्वा त्यक्त्वाय वा प्राणान्‌ कृत्वा तत्रेव धारणाम्‌ । 
तं॑ विशन्ति महात्मानो वायुभूताः खमूतंयः ॥ २०७ ॥ 
भीमादिगयपयंन्‍्तमष्टकं वायुतत्त्वगम्‌ । 
खतत्त्वे भुवनं व्योम्नः प्राप्य तदव्योमधारणात्‌ ॥ २०८ ॥ 
वस्त्रापदान्तं स्थाण्वादि व्योमतत्त्वे सुराष्टकम्‌ । 
+तत्‌' इत्यप्तत्त्वातू । तदुक्तम्‌ 
'तत्र भेरवकेदारसहाकालाः समषध्यमा: ॥। 
आम्रातकेशजल्पेशश्री शेला: सहरीन्दव: ॥! 

(मा० वि० ५१८) इति। 
इन आर प्रयोगों का समन्वय आवश्यक है । स्व० तन्त्र १०८५३-८५४ में आठ 
गुद्याष्टकों के नाम दिये हुए हैं। इल इलोकों को राजानक जयरथ ने उद्धृत 
भी किया है किस्तु सर्वत्रश्नीमालिनीविजयोत्तरतन्त्र की प्रक्रिया का ही अनुसरण 
किया गया है। तदनुसार उनके नाम निम्नलिखित हैं-- 

“अमरेश, प्रभास, पुष्कर, नेमिष, आषाढ़ि, दिण्डिमुण्डि, भारभूत और 
ज्छाकुल । ये जलावरण परिवेश के निवासी हैं |” ॥२००-२०४॥ 


5] २०५-२०८ ] अष्टममाह्िकम्‌ श्ष३ 


-श्रीस्वच्छन्दे तु 
“हरिश्चन्द्र च श्रीशल जल्पमाम्रातकेश्वरम्‌ । 
महाकाल मध्यमं च केवारं भेरब॑ तथा ॥ 
अतिगुह्मं समाख्यातम्‌ हब अत हा #हऊ हल है! 
(स्व० १०८७२) इति। 
“वायौ' इति वायुतत्त्वे । दशघेति, प्राणादिनागादिभेदात्‌ । ध्यानाय्प्येवमिति 
“पुनर्दशधेति | भीमादीति, तदुक्तम॒ 
भीमेश्वरमहेन्द्राट्रहासा: सविमलेश्वरा: । 
कनखल॑ नाखल च॒ कुरुक्षेत्र गया तथा॥' 
(मा० वि० ५११९) इति। 


इसके बाद तेजस तत्त्व का विस्तार है । शिवाग्नि यहाँ शाबवत विराज- 
मान हैं। वक्ति की धारणा वाले मरकर इसी लोक में आते हैं। भैरव, केदार, 
महाकाल, मध्यम, अम्रातकेश्वर श्रीशेल, जल्पेश और हरिइचन्द्र ये आठ तैजस 
“भुवनों के नायक हैं। यहाँ भी भेरवादिहरोन्द्वन्त प्रयोग में मालिनी वि० ५१८ 
का क्रम अपनाया गया है| स्व० तन्‍्त्र १०८७२ का नहीं । वहाँ स्व० तन्‍्त्र 
१०८७२ में मालिनी विजय क्रम के अतिरिक्त क्रम अपनाया गय्रा है। वह इस 
“प्रकार हैं-- 
हरिइचन्द्र, श्रीशेल, जल्पेश, आम्रातकेश, महाकाल, मध्यम ओर 
-केदार तथा भैरव इन आठ भुवनाधिपों से यह आग्नेय भुवन अधिष्ठित है। 
ये भुवनाधिप पहले कहे गये गुह्माष्टकों से अतिशय रूप से श्रेष्ठ हैं । अतः इन्हें 
अतिगुह्य कहा गया है।” 
इसके बाद प्राण का भुवन आता है। इस वायु के आवरण में स्थित 
-वायु भुवन में अव्यय भाव से वायु का निवास है | सो करोड़ महाबली मारुत 
उस दिव्य वायुदेव की रक्षा में लगे हुए हैं | वहीं वायुदेव सामान्य प्राण रूप से 
और प्राणापानोदानव्यान समान भेद से ५ रूपों में शरीर को व्याप्त कर 
अवस्थित है । पाँच नामों को सम्मिलित कर इन्हें दशधा कहा गया है। श्राण 
धारण में लगे लोग मरने पर इसी वायुदेव के शरण में आते हैँ । उनका स्वरूप 
भी वायुमय ही रहता है और आकाश मूत्ति ही रहते हैं । भीमेश्वर, महेन्द्र 
>अट्टहास, विमलेश्वर, कनखल, नाखल कुरुक्षेत्र और गया के मा० वि० ५।१९ 


श्प्ड श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० २०५-२०८ 


श्रीस्वच्छन्दे तु 
गयां चेव कुरुक्षेत्र नाखलं कनखलं तथा । 
विमल॑ चाहृहासं च माहेख्द्रं भीममष्टमस्‌ | 
गुह्याद्गुह्म तरं ह्यतत्‌ हल ++% डबहन लिन हज हट 
(स्व० १०८८४) इति ॥ 
“्योम्न' इत्याकाशस्य । तदुक्तम्‌ 
'स्थाणुस्वर्णाक्षकाबाद्यौ रुद्रगोकर्णनो परो । 
महालया विमुक्तेशरुद्रकोट घम्ब रापदा ॥! 
(सा० वि० ५१२०) इति / 
श्रीसवच्छन्दे तु 
वस्त्रापदं _रुद्रकोटिमविमुक्त॑ महालयम्‌ । 
गोकर्ण भद्गवर्ण च स्वर्णाक्ष स्थाणुमष्टमम्‌ ॥ 
पविश्राष्टकमेतत्‌ ७७% ७०००७ »»8०8 *००+ ००७ »०+ ू#*०% ॥! 
(स्व० १०।८८७) इति ॥२०८॥ 


के क्रम से आठ लोक और इसी नाम के नायक यहाँ हैं। स्व० तन्त्र १०८८४ 
का क्रम नहीं अपनाया गया है। 

स्वच्छन्द तन्‍्त्र १०८८४ के अनुसार, “गया, कुरुक्षेत्र, नाखल, कनखल, 
विमल, अट्टहास, माहेन्द्र और भीम यह क्रम है । ये गुद्यों से भी गुह्मतर माने 
जाते हैं । दीक्षाक्रम में शिष्य के शरीर में रहने वाले इन तत्त्वों का शोधन 
उत्तम गुरु करता है। शिष्य वर्ग को इनका पता न होने से ये अत्यन्त गुह्म 
माने जाते हैं ।” 

इसके ऊपर आकाश तत्व का विस्तार है । यहुख तत्त्व में अवस्थित 
है । व्योम की ध्यान धारण वाले मृत्यु के उपरान्त यहीं भाते हैं। स्थाणु, 
स्वर्णाक्ष, रुद्र गोकर्ण, महालय, अविमुक्तेश, रुद्रकोटि, वस्त्रापद ये ८ नायक 
अपने इसी नाम के लोकों में अधिष्ठित हैं। ये व्योम तत्त्व के देव हैं । यहाँ भी 
मा० वि० ५२० का क्रम अपनाया गया है । स्व० तन्‍त्र १०८८७ को मान्यता 
नहीं दी गयी है | 

स्व० तन्‍्त्र १०८८७ का क्रम इस प्रकार का है--“'वस्त्रापद, रुद्रकोटि, 
अविमुक्त, महालय, गोकर्ण भद्रकर्ण, स्वर्णाक्ष और स्थाणु ।” ये आठ अत्यन्त 
पवित्र सुराष्टक व्योमतत्त्व के हैं ॥|२०५-२०८॥ 


य्ज २०९-२११ | अष्टममाह्लिकम्‌ १२५ 


ननु 
“न चाधिकारिता दीक्षां बिना योगेडस्ति शाइकरे । 
(मा० वि० ४६) 


इत्यायुक्तयुक्त्या दीक्षामन्तरेणाधिकार एवं शाद्भूरे योगे नास्ति,--इति का 
कथा तदभ्यासादेववृत्तायां च दीक्षायां निर्व्यूढे च योगाभ्यासे जीवत एव 
मृक्तिभभवेत्‌---इति कस्तत्र दरीरान्ते सन्देह: । गन्धतन्मात्रधारणाइभ्य- 
स्पन्तो योगिन: शरीरान्ते धरादिभुवनान्यासादयन्ति,--इति कथमुक्तम्‌ ? 
इत्याशडक्याह 


अदोक्षिता ये भूतेषु शिवतत्त्वाभिमानिनः ॥ २०९ ॥॥ 
ज्ञानहीना अपि प्रौढ्धारणास्तेषण्डतो बहिः । 
धराब्धितेजोईनिलखपुरगा_ दीक्षिताइवच वा ॥ २१० ॥ 
तावत्संस्कारयोगार्थ न॒ परं॑ पदमीहितुम्‌ । 
तथाविधावतारेषु. मृताश्रवायतनेषु ये॥ २११ ॥ 
तत्पदं॑ ते समासाद्य क्रमाद्यान्ति शिवात्मताम । 


भूतेष्विति, पृथिव्या एवं प्राधान्याद्‌ बहुबचनेन निर्देश: । यद्वा 
तन्मध्यात्‌ 'प्रौद्धारणा' इति पातञ्जलादिपाशवयोगाभ्यास दीक्षिता इति, 


मा० वि० ४६ के अनुसार शाद्धूर मार्ग में दीक्षा के विना अधिकार 
नहीं मिलता । जिन लोगों को दोक्षा दे दी जाती है।वे भी अभ्यास के बलः 
पर जीवन्सुक्ति प्राप्त कर लेते हैं। ऐसे लोगों को मृत्यु के उपरान्त मुक्ति अवश्य- 
म्भाविनी है । इसमें सन्देह के लिये अवकाश नहीं है । यहाँ गन्ध तन्मात्र 
अप्तन्मात्र, तेजतन्मात्र आदि को धारणा से उन लोकों को प्राप्ति की चर्चा की 
गयी है । 


ग्रन्थकार का कहना है कि जो साधक दीक्षा से वंचित रह जाते हैं, 
शिवतत्त्व के अभिमान से ग्रस्त होते हैं, वास्तविक बोध से रहित हैं किन्तु 
उनकी धारणा में प्रौढ़ता है, तो वे उस पाशव योगाभ्यास आदि की धारणा के 
बल से धरा, अप, तेज वायु और आकाश क॑ उन भृुवनों में पहुँचते ही हैं + 


४५६ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० २१२-२१३ 


“यो यत्राभिलषे्भोगान्स तन्नव नियोजितः । 
सिद्धिभाक हममम 2०० »०० ०० (०० ॥ा 
इत्यायुक्तयुक्त्या धरादिपदाप्तये एव कृतलोकर्धामसाधकदीक्षा इत्यथं: । तदाह 
“ताबत्‌ संस्कारेत्यादि! । तथाविधावतारेष्विति, भूमण्डलगतेष्वमरेशाद्यायत- 
नेषु ॥ २११॥ 
किमत्र प्रमाणमित्याशडः कयाह 
पुनः पुनरिद चोक्त श्रोमद्व्याख्ययामले ॥ २१२ । 
पुनः पुनरिति, प्रत्यष्टकम्‌ । तदुक्त॑ तत्र 
ये मृता जन्तवस्ततन्र ते ब्रजन्तीह तत्पदम्‌ ।' इति । 
एतेष्बषि म्रता: सम्यग्घधित्वा लोकानशेषत:। 
दीप्यमानास्तु गच्छन्ति स्थानेष्वेतेषु ते प्रिये ॥/ इति ।।२१२॥ 
न केवलमेतदत्रेवोक्त॑ं यावदन्यत्रापि,--इत्याह 
श्रीकामिकायां कश्सीरवर्णने चोक्तवान्विभुः । 
तदुग्रन्थमेव पठति 
सुरेश्वरीमहाधाम्नि ये स्रियन्ते चः तत्पुरे ॥ २१३ ॥ 


कुछ दीक्षित साधक भी जिन्हें परम पद की समोहा नहीं हैं, साथ हो उन-उन 
धारणाओं का आनन्द लेता चाहते हैं वे भो वहाँ पहुंचते हैं । ऐसे लोग जो अमरेश 
आदि लोकों में हैं वहाँ से भो मृत्यु के उपरान्त वे भी इन लोकों में आत हैं 
और क्रमश: शैंव महाभाव को प्राप्त कर लेते हैं ॥२०९-२११॥ 

श्रीदेवोयामल में यह बात बार-बार कही गयी है कि, भगवान्‌ शड्कर 
कहते हैं कि, हे प्रिये ! समस्त लोक लोकान्तरां के भोगों को भोगने के बाद, 
उन्हें छोड़कर मरने पर दीप्तिमान्‌ होकर उन लोगों में आते हैं। श्री कामिका 
नामक शास्त्र में भी इसे स्पष्ट किया गया है। आकाश तत्त्व के आवस्ण के 
ऊपर और अहंकार आवरण के नीचे तन्‍्मात्रा से लेकर मन के भुवन हैं। 
भगवान्‌ शिव ने यह भी कहा है कि ब्राह्मण से लेकर वर्ण शंकर पर्यंन्त सभी 
प्राणी रुद्र जातीय ही हैं। ये समी अपनी धारणाओं के अनुसार मरने पर 
तदनुरूप लोकों में जाने को विवश हैं। स्वच्छन्द तन्‍्त्र में १०८५६ से ९३२३ 


इलो० | ] अष्टममाह्विकस्‌ १५ 


ब्राह्मणाद्या: शद्भूरान्ता: पशवः स्थावरान्तगा: । 
रुद्रजातय एवंते इत्याह भगवाड्छिवः ॥ २१४॥ 


आकाशावरणादृध्व॑महडू।रादधः प्रिये । 
तन्मात्रादिमनो$न्तानां पुराणि शिवशासने ॥ २१५॥ 


शिवशासने इति, उक्तानीति शेष: । तदुक्तम्र्‌ 
आकाशावरणादृध्व॑महडका रादध: प्रिये। 
भुवतानि प्रवक्ष्यामि बहन न «००% ह«» बन्‍न न» हा 
(स्व० १०८९५) इति ॥ २१५ ।॥ 
तान्येवाह 
पश्चवर्णयुतं॑.._ गन्धतन्सात्रमण्डल मह॒त्‌ । 
आच्छाद्य योजनानेककोटिभिः स्थितमन्तरा ॥ २१६ ॥ 
एवं रसादिसात्राणां मण्डलानि स्ववर्णतः । 
शर्वों' भवः पशुपतिरीशों भीस इति क्रमात्‌ ॥ २१७॥ 


में तन्‍्मात्राओं से मत तक के भुवनों का विशद वर्णन है। श्रोकामिका में ये 
सन्दर्भ सूक्ष्म रूप से दिये गये हूँ | कश्मीर वर्णन प्रसद्भ में सुरेश्वरी धाम में 
रहने वालों की गति का निर्देश भी यहाँ हैं ॥२१२-२१५॥ 

मूल इलोक २१५ में गन्धतन्मात्र से मन तक के मण्डलों की चर्चा है। 
उनका क्रमिक वर्णन यहाँ कर रहे हें । 


१- गन्ध तम्मान्न सण्डल--५ वर्णों शुक्ल, पीत, झ्वेत, रक्त, हरित 
वर्ण स्फटिक के समान पारदर्शी हैं । परस्पर मेलत में इन्द्रधनुष के समान आक- 
षंक होते हैं। वितान की तरह सारे आकाश के अन्‍्तगंभं में व्याप्त हैं। इसके 
विस्तार की सीमा नहीं है । अनेक कोटि विस्तृत कहने से निश्चित संख्या का 
निरास हो गया है। यह अनुमान लगाया जा सकता है कि एक करोड़ योजन 
भहंकार के आवरण के अन्तर्गत आने वाले ये तन्मात्र भी उसमें व्याप्ति के 
कारण उतने ही योजन विस्तृत हैं। शर्व इसके अधिपति हैं। पृथ्वी तत्त्वों कीः 
उत्स है क्योंकि यह गन्धवती है । 


१५८ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० २१८२२९ 
तन्मात्रेशा य्दिच्छातः दाब्दाद्या: खादिकारिणः । 
ततः सूर्येन्दुवेदानां मण्डलानि विभुर्महान्‌ ॥ २१८ '' 
उम्रदचेत्येषु पतयस्तेभ्यो5केन्दू सयाजको । 
इत्यष्टा तनवः शंभोर्याः पराः परिकीतिता: ॥ २१६ 
अपरा ब्रह्मणोःण्डे ता व्याप्य सर्व व्यवस्थिता; । 
कल्पे कल्‍्पे प्रसूयन्ते घराद्यास्ताभ्य एव तु ७ ९२० ॥] 


२-रस तन्‍्समात्र मण्डल -हरित, मरकत द्युति, चाष पक्षी की पाँखों 
की तरह आकर्षक, अधिपति “भव! हैं इसी से आपूतत्त्व की सृष्टि होती है । 

३-खूपतन्मात्र सण्डल _ उदीयमान दिवाकर के समान मूई? दीप्ति 
से देदीप्यमान और पद्मराग मणिप्रभा से मासमान है । पशुपति रुछ देवता हैं । 
इसी से तेज तत्त्व की निष्पत्ति होतो है। 


४ - स्पशे तम्सात्र मण्डल - सन्ध्या की लाली के समान मनोहर है । 
इसे वायब्प मण्डल भी कहते हैं। ईशान ही अधिपति हैं +-इसी से वायु तत्त्व को 
उत्पत्ति होती हैं । पाँच प्राणों का स्पन्दन इसी परिवेश में अनुभूत होता है । 

५--शब्द तन्मात्र मण्डल--नीलोत्पल दल इ्यामऊ, स्वच्छछल समान 
निर्मल हैं। भीम अधिपति हैं । यह आकाश तत्व का उत्स है इनके ऊपर सर्वे- 
व्यापक सूर्य इन्दु और बेदों के मण्डल हैं । सूर्य के विभु रुद्र हैं । इन्दु के अधिष्ठाता 
महादेव हैं। वेद मण्डड के अधिष्ठाता उग्र नामक झुद्र हैं। ५ तन्मात्र + रे सूर्येन्दु- 
बेद 5८ मण्डल हैं 

ये शम्मु के आठ शरीर हैं। इन्हें शिव का “पर! द्वरीर कहते हैं। 
'अपर' शरीर ब्रह्माण्ड में सर्वत्र व्याप्त हैं । कल्पों-कल्पों में धरा आदि ख्पों में 
वे प्रसृत होते हैं । इसके बाद 'करण मण्डल' है। इनमें पाँच कर्म इन्द्रियाँ वाक्‌ 
पाणि, पाद, गुदा और मेढ़ हैं। अग्नि, इन्द्र, विष्णु मित्र और ब्रह्मा इनके 
हैं । इसके बाद प्रकाश मण्डल है। इसमें ५ ज्ञानेन्द्रियाँ हैं. । क्षोत्र, व्वक, चक्षु 
रसना और त्राण के दिक्‌ विद्युत्‌, सु, वर्ण और भू: ये अधिष्ठाता 
देवता हैं । 


बक | २२१-२२४ ] अष्टममात्निकस्‌ १्ष्९ 


ततो वागादिकर्मक्षयुक्त. करणमण्डलम्‌ । 
अस्नीन्द्रविष्णुसित्रा: सन्नह्माणस्तेषु नायका: ॥ २२१ ॥ 
प्रकाशमण्डल॑ तस्माच्छुतं॑ बुदृध्यक्षपश्चकम्‌ । 
दिग्विद्यदर्कंवरुणभुवः श्रोत्रादिदेवता: ॥ २२२ ॥ 
'प्रकाशमण्डलादूध्व॑ स्थित पज्चार्थंमण्डलम्‌ । 
मनोमण्डलमेतस्मात्‌ सोमेनाधिष्ठितं यतः ॥ २२३ ॥ 
बाह्मदेवेष्वधिष्ठाता. सास्येइवर्यसुखात्मक: । 
मनोदेवस्ततो. दिव्यः सोमो विभुरुदीरित:॥ २२४ ॥ 
'यश्ववर्णयुतमिति, तदुक्तम्‌ 
'शुक्लपीतसितरक्तहरित स्फटिकप्रभम्‌ । 
पश्चवर्णसमायुक्तशक्रचापसमप्रभम््‌ ॥* (स्व० १०८९७) 
इति। '“अन्तराच्छाद्य/ इति वितानवदाकाशादि सर्व॑मन्तगंर्भक्रित्येत्यर्थ : । 
तदृक्तम्‌ 


प्रकाश मण्डल के ऊपर पश्चार्थ मण्डल है | इसमें शब्द, स्पर्श रूप रस 
और गन्ध के अर्थ अधिष्ठित हैँ | इसके ऊपर मनोमण्डल है। यह सोम से 
अधिष्ठित हें । मन,ही इन अर्थों के आधार पर इन्द्रियों को विषय में प्रवृत्त 
करता है । सामान्यतया ऐड्वर्य का चमत्कार मन में दृष्टिगोचर होता है। 
बाह्मदेव रूपो इन्द्रियों को संकल्पात्मक व्यवहार में मनोदेव ही प्रवृत्त करते 
हैं । इसलिये मन ही अधिष्ठाता अधिपति रूप है । यह दिव्य है और सोम का 
विभुत्व यहाँ मान्य है ॥ स्व० १०८९६ से १०९२५ तक इस विषय का विशद 
"वर्णन है । 


इलोक २१६ में प्रयुक्त पश्चवर्ण युत शब्द के प्रमाण में स्व० तन्त्र 
१०८५७ का उद्धरण प्रस्तुत करते हुए कह रहे हैं कि, 


“शुक्ल, पीत, .सित (दवेत) रक्त (छाल) हरित, स्फटिक के समान 
दीप्तिमन्त रज़ (अभ्नकचूर्ण) ये पाँचों वर्णों से मिश्रित (मिला जुला) इनका रूप 
-है.। यह मिश्चित रंग ही इन्द्रचाप (इन्द्रधनुष) का भी होता है ।” 


१६० श्रीतन्त्रालोक: [इलो० २२१-२२४ 


'आदो तु गन्धतन्मात्रं विस्तीर्ण मण्डल महत्‌ । 
स्थितं वितानवददेवि योजनानेककोटय: ॥/ 
(स्व० १०८९६ ) इति || 
'शर्वो ह्याधिपतिस्तत्र एक एवं वरानने । 
तस्मात्तु जापते पृथ्वी शर्वेशेन प्रचोदिता॥* 

( स्व० १०८९८ ) इति । 
यदिच्छात इति, अन्यथा कथमेषां जडानां कारणता भवेदिति भाव: | एवमिति,. 
गन्धतन्मात्रमण्डलवदिति भाव: । तदुक्तम्‌ 

“तस्मात्तु मण्डलादृध्वे रसतन्मात्रमण्डलम्‌ । 
हरित मरकतश्यासं हाषपक्षनि्भ॑ प्रिये ॥ 
भवो ह्यधिपतिस्तत्र एक एवं वरानने । 
तस्मादापो विनिष्क्रान्ता भवेशेन प्रचोंदिताः ।। 
तस्मात्तु मण्डलादूध्व॑ रूपतन्मात्रमण्डलस । 
स्फुरस्सूर्याशुदीप्ताभ पद्मरागसमप्रभम्‌ ॥। 
रुद्र:. पशुपतिस्तन्न॒ एक. एवावतिष्ठते । 
तस्मात्तेजों विनिष्क्रान्तं तद्दे पशुपतीच्छया ॥ 
( स्व० १०१९०२ ) इति # 


यहाँ इसी इंछोक में अन्तराच्छाद्य का अर्थ है--जैसे वितान ताननेः 
पर उप्तमें आनेवाला आकाश भी आच्छादित हो जाता है। इसके प्रमाण में 
भो स्व० तन्‍्त्र १०८९८ का उद्धरण प्रस्तुत कर रहे हैं - 

“हे देवि ! पहले गन्धतन्मात्र का अत्यन्त विस्तार वाला महामण्डल है । 
अनेक करोड़ योजनों में यह मण्डल वितान की तरह तना हुआ है ।” 

मूल इलोक २१८ में प्रयुक्त शब्द “यदिच्छात: के सन्दर्भ में जयरथ का 
कहना है कि जड़ पदार्थों में क्रियाशीलता नहीं होती | मूल इलोक में इन्हें 
आकाश भादि के कर्तृत्व से सम्पत्न माना गया है । यह कर्त्तापन विन्ता पारमेशी 
इच्छा के सम्भव नहीं है । 

जैसे गन्धतन्मात्र मण्डल है । उसो तरह रस-स्पर्शादि मण्डलों का 
विस्तार भी उनके वर्णो के अनुसार ही नियति नियन्त्रित ढद्भु से भुवन संस्थान 
के अन्तर्गत निर्मित हैं। मूल इलोक २१७ में एवम्‌ प्रमाण रूप स्व» तल्त्र केः 
१०८५०५-९०२ के उद्धरण में कहा गया है कि, 


इलो० २२१-२२४ ] अष्टममाह्लिकम्‌ १६१ 


'तस्मात्तु मण्डलादूध्व॑ स्पर्शतस्मात्रमण्डलम्‌ । 
सन्ध्पार गसमच्छाय॑ &&४७ ## + *७ ७ “*+%% «०७7 '>+++++ ४ 

( स्व० १०९०४ ) इति। 
'तत्रेव मण्डले देवि ईशानः संव्यवस्थितः । 
तस्माद्वायुधिनिष्क्रान्त ईशेच्छाप्रेरितः प्रिये ॥/ 

( स्व० १०९०५ ) इति। 


“पान्धतन्मात्र मण्डल के ऊपर रसतन्मात्र मण्डल है। यह हरित वर्ण 
का मरक़तइ्यामल मण्डल “'चाष' पक्षो के सदुश बड़ा सुहावना है । चाष 
'नोलकण्ठ' को कहते हैं | विजय दशमी के दिन इसका दर्शन पुण्य दायक माना 
जाता है । भगवान्‌ भव कहते हैं कि हे प्रिये पावंति ! इस मण्डल के अधिपति 
भगवान्‌ भव ही हैं | इसी रस गन्बतन्मात्र से अपू ( जल ) तत्त्व की निष्पत्ति 
होती हे । इस प्रक्रिया के प्रेरक परमेश्वर शिव हो हैं । 


इस रस मण्डल से ऊपर रूपतन्मात्र मण्डल है। उदय कालीन सहस्रांशु 
को आकर्षक रह्मियों से फूट पड़ने वाली स्वणिमरक्तवर्णययी आभा से 
भासमान और पद्मराग मणिप्रभा से भास्वर यह रूप तन्मात्र मण्डल बड़ा ही 
मनोज्ञ है । इसके एक मात्र स्वामों पशुपति भगवान्‌ रुद्र हैं | इन्हीं की इच्छाशक्ति 
का यह चमत्कार है. कि इस रूप तस्मात्र मण्डल में ऐसी भव्य आभा का प्रसार 
निखिल सृष्टि उल्लास में हो रहा है ।” स्व० तन्‍्त्र १०९०४ में स्पर्श तन्मात्र के 
सम्बन्ध में कहा गया है कि, 

“इस रूप तन्मात्र मण्डल से ऊपर स्पर्श तन्मात्र मण्डल है। इसकी 
कान्ति अस्तमन वेला में समुल्लसित सान्ध्य अरुण आभा के समान अतिशय 
भव्य है। डूबते सूरज के समय सारा आसमान लाल किरणों को लाली से नहा 
उठता है। जिस निकाई का निखार देखने वालों की आँखों में एक अनोखे पत 
के साथ खेलता सा लगता है--वेसा ही है आकर्षण इस स्पशंतन्मात्र मण्डल 
का है ।” 

स्व० तन्‍त्र के १०९०५ में स्पर्शतन्मात्र मण्डल के अधिपति का उल्लेख 
है, जो यहाँ उद्घृत है वहाँ लिखा है कि, 

“इस मण्डल के अधिपति 'ईद्यान' हैं। इस तन्मात्र से हो ईशान की 
इच्छा से प्रेरित होकर वायु रूप महाभूत की सृष्टि हो जातो है ।” 

श्रो० त०--११ 
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“तस्पात्त मण्डलादृध्व॑ शब्दतन्मात्रमण्डलम्‌ । 
नीलोत्पलद॒श्यामं म्वच्छोदकसमप्रभमस्‌ ।।' 
(स्व० १०९०७ ) इति। 
“भीमस्तत्राधिपत्येशत एक एवावतिष्ठते । 
तस्मान्नभों विनिष्क्रान्तं भोमेच्छाचोदितं महत्‌ ॥ 
(स्व० १० ६०९ ) इति। 
“तत' इति तत्तन्मात्रमण्डलमाश्रित्येत्यर्थ: | तेन च शब्दतन्मात्रस्योपरितने भागे 
मण्डलत्रयमेतद्गतंते, इति । “विभु: इति रुद्र:। “महान्‌' इति महादेव: | 'तेम्य:” 
इति निजनिजरुद्राधिपतिचोदितेभ्य: सूर्यादिमण्डलेस्य: । यदुक्तम्‌ 
तत अध्व सूयसंज्ञं यत्र रुद्रो विभुः स्थित: । 
तत ऊध्व॑ सोमसंज्ञ महादेवश्व तत्पति: ॥ 
उग्नेशाधिष्ठितं तस्मादृध्व॑ वे वेवमण्डलम्‌। 
एभ्य: सर्यस्तथा सोमो यजमानो विनिर्गता: ॥ 
कल्पे कल्पे ह्यासंड्याता:" / इति। 


शब्द तन्मात्र मण्डल के सम्बन्ध में स्व० तन्त्र १०९०७ का उद्धरण 
प्रस्तुत कर रहे हैं । 

“इस स्पर्शतन्मात्र मण्डल से ऊपर शब्द तम्मात्र मण्डल है । नोल कमल 
पत्र की कान्ति के समान आकषंक सलोनापन इस मण्डल में सवंत्र व्याप्त है। 
साफ पानी में जो स्वाभाविक चमक होती है उसी प्रकार की चिकनाई भरी 
कान्ति इस मण्डल की विशेषता है स्व० तन्‍्त्र १०९०९ के अनुसार इस मण्डल 
के अधिपति भगवान्‌ “'भीम' हैं। इनकी इच्छा से प्रेरित होकर हो शब्द तन्मात्र 
से आकाश का प्रजनन हो जाता है।" 

मूल इलोक २१८ में प्रयुक्त 'ततः' शब्द का भाव यह है कि इन तन्मात्र 
मण्डलों के ऊपर सूर्य, इन्दु और वेद के तीन मण्डल और भी हैं । स्व० तत्त्र में 
१०९१० से ९१९ तक इन तीनों का वर्णन है। यहाँ पर जयरथ ने जो उद्धरण 
दिया है, उसका परिचय नहीं दिया है । इसके अनुसार, 

“इन मण्डलों के ऊपर सूर्य मण्डल है । उसके अधिपति विभु-रुद्र हैं। इस 
के ऊपर सोम मण्डल है। महादेव इसके स्वामो हैं । इसके ऊपर वेद मण्डल है। 


इसके अधिपति उप्रेश हैं । इन्हों मण्डलों से परमेश्वर की इच्छा से क्रमशः सूर्य, 
सोम और यजमानों की उत्पत्ति हाती है।” 


इलो० २१७-२२४ ] अष्टममान्तिकम्‌ १६३ 


परा' इति तन्मात्रादोनां सूक्ष्मरूपत्वात्‌। 'ताभ्य” इति पराभ्यस्तनुभ्य:। 'तत' 
इति तन्मातरभ्योध्तन्तरं' करणमण्डलम्न' इति, तत्तच्छब्दोदीरणादिव्यापारात्मक- 
त्वातू करणप्रधान पद्नानां तत्त्वानां मण्डलं समूह इत्यर्थ:। तच्च वागादिभि: 
अरमेंर्द्रिये: संबद्ध न तु बुद्वोन्द्रियेरित्युक्त 'वागादिकर्माक्षयुक्तम्‌' इति । तदुक्तम्‌ 
'एम्य: परतरं चापि सण्डलं करणात्मकम्‌ ।' ( स्व० १०९१९ ) 
इत्युपक्रम्य 
करमंदेवा: प्रवर्तन्ते तस्मादे सर्वदेहिनाम्‌। 
वाक्पाणिपादपायुश्च उपस्थश्चेति पन्चम:॥* 
( स्व० १०९२१ ) इति। 
“तेषु' इति वागादिषु पञ्चसु तत्त्वेष । तेन वाक्‍तत्तवे वह्लिनायको यावदुपस्थतत्त्वे 
अह्मा । तदुक्तम्‌ 
'कर्मेंन्द्रियणां. पतयों वह्लीखहरिवेधसः । 
मिश्रश्च''* .5०७ ७७७७ #*७०००४४४०#+७ + # #+०*००९७७७ ७७७ ७७७ *+०%% पा इति । 
तस्मात्करणमण्डलदृध्व॑ तत्तच्छब्दाद्यर्थ प्रकाशत्वात्‌ प्रकाशप्रधानं तत्त्वानां मण्डल 
बुदृध्यक्षयत्चक “श्रुत' तत्त्वेत विख्यातमित्यर्थ: । तदुक्तम्‌ 
तेभ्य: प्रकाशकं॑ नाम परित: सूर्यसन्निभम्‌ । 
तस्माद्द संत्रवर्तम्ते पत्च बुद्धीन््रियेषु ते।॥। 
श्रोत्रं त्वक्चक्षुषी जि्ला नासिका च यथाक्रमम्‌ ।' 
( स्व० १०।९२३ ) इति। 


मूल ज्प्ल्ल्ज्डःःः में करण मण्डल की चर्चा है। स्व० तन्त्र १०९१९- 
२१ में इसका वर्णन है | वह इस प्रकार है-- 

“तन्मात्र मण्डलों से उतके ऊपर तीन मण्डलों के रहते हुए भो इन्द्रियों 
के मण्डलों की उत्पत्ति होती है। इनसे कम देव प्रर्वात्तित होते हैं | इन देवों से 
सभी प्राणधारियों में वाक्‌ू , पाणि, पाद, पायु और उपस्थ नामक कर्मेन्द्रियों की 
उत्पत्ति होती है ।” 

“इन कर्मेन्द्रियों के क्रमशः अग्नि, इन्द्र, विष्णु, ब्रह्मा और मित्र ही 
अधिपति देव हैं 


श्द्ढ श्रीतन्त्रालोक: [इलो० २१७-२२४ 


श्रोत्रादीति, तेन श्रोत्रे दिशां देवतात्व॑ यावदूच्राणे पृथिव्या इति । तदुक्तम््‌ 

'ज्राणाविश्रोश्रपर्यन्ता पृथिवी च अपाँ पतिः । 

रविविद्युद्ििशों छोव॑ स्थिता बुद्धीरियेषु ते ७ इति । 
प्रकाशमण्डलादुध्व॑मिति, मनस्तत्वे तत्रेव पडञुचानामपि शब्दादोनामर्थानामव- 
स्थानमुचितं, यत्तद्विघयत्वेनेव मनस्तानि तानीन्द्रियाणि प्रवर्तयतीति । तदो्रेषां 
परेण हूपेणैतद्भुवतमिति भावः। यर्दक्तत 

/एस्यः परतरं चास्ति चम्द्रमण्डलसल्लिभम्‌ । 

बिस्तारात्परिणाह/च्च सर्वतों रश्मिमण्डलम्‌ । 

तस्माद संप्रबर्तन्ते पड्चार्थाः सर्वदेहिनाम्‌ ४ 

(स्व० तनत्र १०९२५) इति । 

मनोमण्डलमिति, मनसः प्रधान भुवनमित्यर्थ:। एतस्मादिति . श्रकाश- 
मण्डलादप्युध्वंमु। अत्र च सोमस्याधिष्ठातुत्वे कि निमित्तम्‌ ? इत्याशड्क्याह 
'यतः इत्यादि। यतः साम्येताविशेषेण सर्वेन्द्रियाणां तत्तद्विषयौन्मुख्येत 
प्रवर्तकत्वात्मक॑ येंतु ऐश्वयंसु् स्वातन्त्रयचमत्कारस्तदात्मकः संस्तत्तत्स- 
च्छूल्पात्मव्यवहा रहपत्वात्‌ मन एव देवों 'बाह्यदेवेष! बहीरूपतया द्योतमानेषु 
बुद्धीन्द्रियादिष्वधिष्ठाता, ततो5्स्थ (दिव्य: सर्वदेवानामाप्यायकारितया दिवि 
हित: सोमो विभुरुकत इत्यर्थ:॥ २२४ ॥ 


/इसके शब्दादि बर्थों के प्रकाशक प्रकाश प्रधान ज्ञानेन्द्रियों की रचना 
हो जाती है । ये इन्द्रियाँ सूर्य को तरह तत्त्वों को प्रकाश में ले आने का काम 
करतो हैं | इनके नाम श्रोत्र, व्वक्‌, आँखें, जीभ और, नासिका हैं। स्व० तन्त्र 
१००२३ से इसका समर्थन किया गया है। इनमें त्राण की देवता पृथ्वी है | 
रसना के देव श्रो वरुण, चर के सूर्य, स्वक्‌ की देवता विद्युत्‌ और श्रोत्र की 
देवता दिशायें हैं। 

प्रकाश मण्डल रूप ज्ञानेन्द्रियों के उपरान्त पच्चार्थ मण्डल की चर्चा है । 
इनके माध्यम से मन इन्द्रियों को विषयों में विनियोजित करता है। स्व० त्त्र 

“इन सभो मण्डलों से उत्देट विस्तार में और रूप में भी चन्द्र मण्डल 
सद॒श मनोमण्डल है । इसी से सभी प्राणियों को विषय प्रवृत्ति होती हैं।' 
विषय के आलोचन को ही वृत्ति कहते हैं। कहा गया है कि “विषयालोचनं 
वृत्ति:। मनोमण्डल के देवता स्वयं विभु सोम हैं ॥२१६-२२४ ॥ 


इलो० २२५-२२७ ] अष्टममाह्निकम्‌ श््५्‌ 


ततोषपि सकलाक्षाणां योनेब्‌ दृध्यक्षजन्मनः । 
स्थूलादिच्छगलान्ताष्टयुक्त चाहंकृतेः पुरम्‌ ॥ २२५ ॥ 
बुद्धितत्व॑ _ततो. देवयोन्यष्टकपुराधिपम्‌ । 
पेशाचप्रभृतिब्राह्मपर्यन्त॑ तच्च कीतितम्‌ ॥ २२६ ॥ 
एतानि देवयोनीनां स्थानान्येव पुराण्यतः । 
अवतीर्यात्मजन्मानं ध्यायन्तः संभवन्ति ते॥ २२७ ॥ 
“ततो5पि” इति मनसोध्प्यनन्तरम्‌ | अहडकतेः इति अहड्भूरस्य । 
ननु किमिति नामास्य मनस ऊध्व॑ बुद्धेश्वाधोव्वस्थानस्‌ ? इत्याशड्क्योक्तं 
“सकलाक्षाणां योनेर्बुद्व्पक्षजन्मन:' इति। स्थूल' इति स्थूलेश्व र:। “छगल' इति 
छगलाण्ड: | तदुक्तम्‌ 
“स्थलस्थलेश्वरो शहकुकर्णकालञ्ज रावषि । 
मण्डलेश्वरमाकोटदुरण्डच्छगलाण्डका: ॥! 
(मा०वि० ५१२१) इति। 
श्रीस्वच्छन्दे च 
'छगलाण्ड दुरदण्ड च माकोटटं मण्डलेश्वरम्‌ । 
कालज्जरं शडकुकर्ण स्थूलेश्वरस्थलेश्वरो ॥ 
स्थाण्वष्टकं समाख्यातं'** लत न5 5००5 *न्न्न्न 
(स्व० १०८८१) इति। 
देवयोन्यथ्रकमेव 'पुराधिप! भुवनेश्वरं यत्र तत्तथा “तत' इति देवयो- 
न्यष्टकम्‌ । तदुक्तम्‌ 


आकाश आवरण के बाहर “अहंकार मण्डल' है | यह सबको व्याप्त कर 
स्थित रहने वाला तत्त्व है। तन्मात्र और इन्द्रियात्मक षोडश विकार 
इसी आवरण में हैं । यहाँ के रुद्रों के नाम--१--छगलाण्ड, २--दुरण्ड, ३-- 
माकोट, मण्डलेश्वर, कालञ्जर, शब्भुकर्ण, स्थूलेश्वर और स्थलेब्वर है। इन्हें 
स्थाण्पष्टक भी कहते हैं । ये पूवं से लेकर ईशान कोण तक के अधीश्वर रद हैं । 
इनके मध्य में अहंकारेबवर भगवान रुद्र अधिष्ठित हैं। मा० वि० ५।२१ में स्थूछ 
से छगलाण्ड का क्रम है | यही क्रम यहाँ गृहीत है। स्व० १०८८९ में छगलाण्ड 
से स्थलेश्वर का क्रम है। अहद्धूर ही कर्म ओर ज्ञानेन्द्रियों का उत्स है । 


१६६ स्स्ल्ब [ इलो० २२८-२२५९. 
“'वेशाचं राक्षस याक्ष॑ गान्धव॑ त्वन्द्रभेव च। 
सौम्यं तथा च॒ प्राजेशं ब्राह्ममरष्टममुच्यते ॥' 
(मा०वि० ५१२३) इति + 
एतान्येव बुद्धिगतानि ककुभादोनि पुराणि आसां देवयोनीनां 'स्थानानि' 
मुख्यानि अवस्थितेघेमिानीत्यथं:। अधः पश्चाष्टकादिल्‍्पतयावस्थितानां पुनरा- 


साममुख्यानि भुवनानीति भाव:। “अवतीर्य॑' इत्यर्थादधो ब्रह्माण्डादौ, 'संभवन्ति' 
इति पुनः पुनः सृष्टिमासादयन्तीत्यर्थ: ॥ २२७ ॥ 


परमेशनियोगाच्च चोद्यमानाइच.. सायया । 
नियामिता नियत्या च॒ ब्रह्मणोः्व्यक्तजन्मतः ॥ २२८ ,। 
व्यज्यन्ते. तेन सर्गादा नामरूपेरनेकधथा । 


ब्रह्मण: सर्गादौ “व्यज्यन्ते' तथा तथा स्थूलेन रूपेण व्यक्तीभवन्तीःत्यर्थ: ॥ 
अनेकधेति; तारतम्यादिभेदात्‌ ॥ २२८॥ 


न चेवमपि आसां बुद्धाववस्थितेभ्यो भुवनेभ्य: प्रच्याव:/--इत्याह 
स्वांशेनेव महात्मानो न त्यजन्ति स्वकेततम्‌ ।॥ २२९ ॥ 


इस आावरण मण्डल के बाद बुद्धि मण्डल है ।-यहीं आठ देव योनियों के: 
भी भुवन हैं । मा० वि ५३२३ के अनुसार इनके नाम पेशाच, राक्षस, यक्ष, 
गन्धर्व, ऐन्द्र, सोम्य, प्राजेश और ब्राह्म हैं। ये इन योनियों के प्रधान भुवन हैं + 
स्वनन्द विक्रात, कराल, सुभद्र, सुरूप, महेन्द्र, अमृत, प्रजेश विश्वरूप और 
पितामह इन आठों भुवनों के भुवनेश्वर हैं। इनका वर्णन स्वच्छन्द तन्त्र के 
१०९३८ से ९६९ तक के इलोकों में विशद रूप से किया गया है ॥२२५-२२७॥ 

परमेश्वर शिव के नियोग और नियति नियन्त्रित ये सभी माया के द्वारा 
प्रेरित होकर ब्रह्मा के द्वारा सर्ग के आदिम प्रवर्तन के समय अनेक नामों और 
रूपों में स्थूतया व्यक्त होते हैं। स्व० १०९३४ से ९७४ तक इस विषय का 
स्पष्टीकरण है ॥ २२८ ॥ 


फिर भी इन देवयोनियों का अपने निकेत से प्रच्याव नहीं होता क्योंकि 


ये अपने अंश रूप से अन्यत्र व्यक्त होती हैं । यह रहस्य आचार्य प्रवर वृहस्पति 
ने अपने शिवतनु नामक ग्रन्थ में व्यक्त किया है । वे इसके तत्त्व द्रष्टा अधिकारी 
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एवच्च बृहस्पतिपादेरेवं स्वग्रन्थे व्याकृतमित्याह 
उक्त च शिवतनाविदमधिकारपदस्थितेन गुरुणा नः । 
अष्टानां देवानां वक्त्याविर्भावयोनयोहोताः | २३० ॥ 


देवानां' पिशाचादीनाम्‌ 'आविर्भावो' व्यक्तिस्तेन शक्तिव्यक्तिरूपाद्‌ 
विविधा योनय इत्यर्थ:। तत्र बुद्धों शक्त्यात्मना आसामवस्थितिरधस्तु 
व्यक्त्यात्मनेति ॥ २३० ॥ 


तदाह 
तनुभोगाः पुनरेबामधः प्रभूतात्मकाः प्रोक्ता: । 
'प्रभूतात्मका:' स्थूलरूपा: ॥ 
तदेव दर्शयति 
चत्वारिशत्तुल्योपभोगदेशाधिकानि भुवनानि ॥ २३१॥ 
चत्वारिशदिति, लकुल्यादिभेदात्‌ ॥ २३१ ॥ 


ननु यद्येषां तुल्योपभोगादित्वमस्ति तत्कथं गुद्याष्टकाद्यट्कपद्चकतया 
भेद: ? इत्याश ड्ूुबाह 


विज्ञवयं गुरु हैं । उनके अनुसार यह सारी अभिव्यक्ति शक्ति प्रेरित है। बुद्धि में 
दक्तिर्प और अधघः तत्त्वों में व्यक्तिरूप इनकी स्थिति मानी जातो है | यहाँ देव 
शब्द से पिशाच आदि योनियों की गणना भो की जाती है । आविर्भाव का 
अर्थ भी शक्ति और व्यक्तिरूप योनियों में उत्पन्न होने से है।। २२५-२३० ॥ 


अधो लोकों में इनकी अभिव्यक्ति शरीर भोगवाद पर आधारित है। 
अपने सूक्ष्म जगत्‌ से ये योनियाँ स्थूल रूप में अभिव्यक्त होती है । इनके लगभग 
चालिस भुवनों में यह तनुभोगवाद की क्रिया परिचालित होती है। साधन 
भेद के आधार पर केवल पश्चाष्टक भुवन का ही शास्त्रों में उल्लेख है । भुवनों 
का शोध करते-करते जब साधक तन्मात्राओं के आगे मन का, मन से आगे 
अहंकार और पुनः बुद्धि का शोधन करता है तो उसे पहले इस पुरयंष्रक का 
बोध होता है । इसमें आत्मा बाह्य कर्मेन्द्रियों के साथ रहता है । शेष चार 
अष्टकों, जल से व्योम तत्त्व पर्यन्त शर्वादि अष्ट मूर्ति, स्थाण्वष्टक, देवयोन्यष्टक 
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साधनभेदात्केवलमष्टफपश्वकतयोक्तानि || 
साधनभेदमेवाह 
एतानि भक्तियोगप्राणत्यागादिगस्थानि ॥ २३२ ॥ 


तेषूमापतिरेव प्रभुः स्वतन्त्रेन्द्रयो विकरणात्सा । 
तरतमयोगेन ततोडपि देवयोन्यष्टक॑ लक्ष्य तु ॥ २३३ ॥। 
प्राणत्याग एतक्क्षेत्रादों, आदिशणब्दाल्लोकर्धामसाधकदीक्षादि | एपां 
चैव॑ व्यक्तीभाव: कि स्वयमुत कस्यापि अधिष्ठानेन ? इत्याशड्ूआह तिष्वित्यादि' 
पिशाचादिषु । स्वतत्रेन्द्रियस्वादेव 'विकरणात्मा' स्वेच्छाधीनेन्द्रियवृत्तिरित्यथ: | 
तदुक्तं तत्रेव 
'इच्छाधीनानि पुनविकरणसंज्ञानि ।' इति । 


ननन्‍्वासामविशेषेणेव कि सर्वत्रावस्थानं न वा ? इत्याशडूबाह “तरतमेत्यादि' | 
'तत' इति वुद्धे: । अपिभिन्नक्रम:, तेन अष्टावपीति योज्यम्‌ ॥ २३३ ॥ 


और क्रोधेड्वराष्ट्रक का संशोधन आवश्यक है । यही पश्चाष्टक योजना है । भक्ति 
से विभोर साधक उसी अनन्य भावना के आवेश में प्राण त्याग करता है और 
उन देवी धारणाओं से उन लोकों में पहुंचता है । 'शिवतनु' शास्त्र की मान्यता 
के अनुसार उमापति महादेव ही कारण प्रभु रूप से समर्थ होते हैं। अपनी 
स्वात्म विकास की ऊर्जा से प्रभावित साधक स्वतन्त्र प्रयोग प्रक्रिया, साधना 
या उपासना से इन स्थानों को प्राप्त करता है। उस अवस्था में वह करणों 
(इन्द्रियों) से अतीत स्थिति प्राप्त कर लेता हे । अर्थात्‌ इन्द्रियातीत अनुभूतियों 
में रमण करने लगता है | शिवतनु शास्त्र में इसे “स्वेच्छाधीन इन्द्रियवृत्ति” का 
परिणाम मानते हैं | परिणामत: कभी एक स्थिति से कुछ अच्छी दूसरी स्थिति 
(तर) और फिर सर्वोत्तम 'तमप्‌' की स्थिति प्राप्त करता है । सब तरह विचार 
करने पर यह प्रतीत होता है कि देवयोनियों के इन अष्टकों को लक्ष्य कर 
बहुत सारे साधनों का उपयोग अतीत में आगमिक लोग करते रहे हैं 
॥ २३१-२३३ ॥ 


््न्नन्न्न्न्न विन म्नन्न०--- 
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न केवलमासामेव तरतमभावो यावदक्षाणामपि, इत्याह 
लोकानामक्षाणि च विषयपरिच्छित्तिकरणानि । 
पिशाचादयो हि व्यवहितमपि चक्षुषा पश्यन्तीत्याशय:। 
न केवलमासां प्रतितत्वमेव तरतमभावों यावदन्योन्यमपीत्याह्‌ 
गन्धादेमंह॒दन्तादेकाधिक्येन जातमंइ्वयंम्‌ ॥॥ २३४ ॥। 
अणिमसाद्यात्मकमस्मिन्पैश्ाचाओ.. विरिश्वान्ते । 
गन्धदाब्देनात्र पृथ्व्या अभिधानं, कार्यकारणयोरमभेदोपचारात्‌ | एका- 
धिक्येन इति, तत्पैशाचे यादुशमैश्रयँ ततो5पि द्विगुणं राक्षसे, यावद्ब्राहोड्ट 
गुणमित्यथथ: ॥ २३४ ॥ 
अत एव च दीक्षायामेतच्छुद्धो यतितव्यमित्याह 
ज्ञात्वेवः दोधयेद्बुद्ध साथ पुर्यश्केन्द्रिय: ॥ २३५ ॥ 
एवमिति, बुद्धेरेवेंद निखिल जगद्विजुम्मितम्‌, - इत्यत एवोकक्‍तं (पुर्यष्ट- 
केन्द्रिये: साधंम्‌' इति ॥ २३५ ॥ 


केवल इन योनियों में हो तरप्‌ तमप्‌ भाव नहीं होते वरन्‌ इन्द्रियों में 
भी होते हैं । जैसे मानव की चरम चक्षु व्यवहित वस्तुओं को नहीं देख पातो, 
किन्तु पिशाच व्यवहित वस्तुओं को भी देख लेते हैं । यही बात इन्द्रियों में भी 
दृष्टिगोचर होती हैं । गन्ध से लेकर महान तक की सारो सृष्टि में यह वेशिष्ट्थ 
है। पृथ्वी के जीवों से अधिक बल यदि पिश्ञाच में है तो पिल्षाचों से अधिक 
राक्षसों और राक्षसों से भो अधिक यक्षों आदि में शक्‍्त्याधिक्य है। अणिमा 
महिमा आदि सिद्धियाँ भी उन्हें अनायास उपलब्ध हैं । बाह्य सृष्टि में अष्टागुणित 
(आठगुनी) अधिक दाक्ति होती है । इन सब बातों का ज्ञान हो जाने पर साधना 
में निष्ठा आती है | पुरयष्टक और इन्द्रियों द्वारा इतका शोधन सरल हो जाता 
है। इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि सारा जगत्‌ बुद्धि का विलछास है और इसमें 
उत्तरोत्तर विकास भी स्वाभाविक है । अत: साधक का कर्त्तव्य हे कि वह 
अनवरत अपनी इन्द्रियों, पुंष्टकों और बुद्धि के विकास में संलग्न रहे । 
॥ २२३४-२२५ ॥ 


॥| जे व अनाज: 
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क्‍ न केवलमत्र देवयोन्यष्रकमेवास्ति यावदन्यदपि, इत्याह , 


क्रोधेशाष्टकमानोलं संवर्ताद्यं ततो विदुः । 
तेजोष्टकं बलाध्यक्षप्रभूतिक्रोधनाष्टकात्‌ ॥ २३६॥। 
अकृतादि ततो बुद्धों योगाष्टकमुदाहतम्‌ । 
स्वच्छन्दशासने तत्तु मूले श्रीपूवंशासने ॥ २३७ ॥ 
योगाष्टकपदे यत्तु सोमे .श्रेकण्ठसेव च । 
ततो मायापुरं भूयः श्रीकण्ठस्थ च कथ्यते ॥ २३८ ॥ 
तेन द्वितीयं भुवनं तयोः प्रत्येकमुच्यते । 
यत्र मायापुरं देव्या यया विश्वसधिष्ठितम्‌ ।। २३९ ॥। 
प्रतिकल्प॑  नामभेदेर्भण्यते सा महेश्वरी । 
उमापतेः पुरं पदचान्मातृभिः परिवारितम्‌ ॥। २४० | 
श्रीकष्ठ. एव. परया मूुर्त्योमापतिरुच्यते । 


आनीलम' इति नीलोत्पलाभम्‌ । तदुक्तम््‌ 
'संवर्तस्त्वेकवी रश्च कृतान्तो जननाशन:। 
मृत्युहर्ता च रक्ताक्षो महाक्रोधश्च दुज्येंः ॥॥ 
नीलोत्पलदलाभानि तेषां व॑ भुवनानि तु ।! (स्व०१०९७६)इति । 
क्रोधनाष्टकादिति, तदूर्ध्वमित्यर्थ: | तदुक्तम्‌ | 
क्रोधेश्वराष्टकादुध्वं स्थितं तेजोडष्टक॑ महत्‌ । 
बलाध्यक्षों गणाध्यक्षस्त्रिदशस्त्रिपुराम्तक: ॥। 
सर्वरूपश्र शान्तश्र निर्मेषोन्मेष एव च | (स्व०१०।९७८) इति। 


इन देवयोन्यष्टकों के अतिरिक्त क्रोधेश्वराष्टक आदि ऐसे अष्टक हैं | 
जिनका शोधन साधक के लिए आवश्यक हे । ये भो बुद्धितत्व के अन्तर्गत हैं। 

स्व० तन्‍त्र १०।९७६ के अनुसार यह स्पष्ट हे कि, । 
“संवत्तं, एकवीर, कृतान्त, जननाशक, मृत्युहन्ता, रक्ताक्ष, महाक्रोध 

और दुर्जय ये क्रोधेव्वराष्टक हैं।” रुरु संग्रह में इनके दूसरे नाम भी दिश्रे गये 

हैं । स्व० तन्त्र १०९७८ में स्पष्ट किया गया है कि, 


इलो ० 5 | ॥| अष्टममाह्निकम्‌ १७१. 


'तत' तेजोप्टकादनन्तरम्‌ । तदुक्तम्‌ 

अकृतं च कृतं॑ चेव वंभवं ब्राह्ममेव च। 

वेष्णवं त्वथ कौमारमौम॑ श्रेकण्ठमेव च ॥ (स्व०१०।९८१ इति। 

अ्दों व्यतिरेके 'मूल' इति प्रकृतौ । यदुकतं तत्र 

'योगाष्टकं प्रधान को * ०० ह० ७८ ५००/००8 ,५००६५०७०१०००१ 
'्रोगाष्टकपद' इत्यपरेण रूपेणोक्त, भूव इति परेण रूपेण, तयोरिति उमापति- 
श्रोकण्ठपो:, तत्रेति द्वयनिर्धारणे | पुरमिति, अर्थाद्‌ द्वितीय । एवं विश्वाधिष्ठाने 
हेतुभंण्यते 'सा महेश्वरी' इति | तदुक्तम्‌ 

'तत: साक्षाद्ूगबती जगन्माता व्यवस्थिता। 


उमा त्वमेया विश्वस्य विश्वयोनि: स्वयंभवा ॥। 
(स्व० १०९८३) इत्यादि । 


“क्रोधेश्वराष्टक के ऊपर तेजोष्टक नामक बड़ा विश्ञाल भुवन हे । 
बलाध्यक्ष, गणाध्यक्ष, त्रिदश, त्रिपुरान्तक, सर्वरूप, शान्त, तिमेष और उन्मेष 
ये आठ भुवन हैं। इन्हें अग्निरुद्र भी कहते हैं।” स्व० तन्‍्त्र १०९८१ के 
अनुसार, 


इसके ऊपर योगाष्टक का क्षेत्र हे । अकृत, कृत, रेभव ब्रह्म, वेष्णव, 
कौमार, औम और श्रेकण्ठ ये आठ योगाष्टक कहलाते हैं ।” मा० वि० तत्त्र के 
अनुसार ये भाठों प्रधान तत्त्व के ही अधीन हैं। स्व० तन्‍्त्र के अनुसार और 
श्री पूर्वशास्त्र के अनुसार भी ये दोनों प्रधान के ही अधीन हैं। 


योगाष्टक "पद श्रीकण्ठ के उस रूप के साथ भी प्रयुक्त होता हे, जब वे 
रुद्रलोक में ज्योतिष्क शिखर पर भगवती उमा के साथ छार्व आदि से आवृत 
रहकर अपने सूक्ष्म अस्तित्व में विराजमान रहते हैं | सोमे से “उपचार सहिते' 
योगाष्टकपदे का अथ॑ ही यहाँ अभिप्रेत हे । वही ज्योतिष्क शिखर पर श्रेकण्ठ 
रूप आठ शरीरों में भी विराजमान हे । माहेश्वर योगी उस लोक के अधिकारी 
हैं । भाठ सृष्टियों से संवलित एक सोम शरीर भी होता हे । 


१. स्व० तन्‍्त्र ॥१०।१०३२-३३॥ 
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“'कल्पे पूर्वा जगमन्‍्माता जगद्योनिद्धितीयके । 
तृतीये शाम्भबी नाम चतुर्थे विश्वरूपिणो ॥ 
(स्व० १०१९९२) इत्यादि । 
मध्ये 


'कात्यायनीति दुर्गेंति. विविधेर्नामपर्ययः । 
सानुषाणां तु भक्तानां वरदा भक्तवत्समा ॥ 
पूर्बभेवावतोर्णासि विन्ध्यपव॑ तमूर्धनि ॥' 
(स्व० १०।१००३) इत्यन्तस्‌ | 
“पद्चात्‌' इत्युमापुरानन्तरम्‌ । ननु श्रोकण्ठस्थ “भूयः पुरं कथ्यते' इत्युपक्रम्य 
कथमुम!पतेरित्युक्तम्‌ ? इत्याशडूबाह 'श्रोकण्ठ एव' इत्यादि ॥२४०॥ 
कास्ता मातरः ? इत्याशदूबाह 
62 | हि प 
ब्राह्मयेशी स्कन्दजा हारी वाराह्मन्द्र 
स्विच्चका [चचिका ] ।। २४१ ॥ 
पीता शुक्ला पीतनीले नीला शुक्लाहणा क्रमात्‌ । 
अग्नोशसौस्थयास्पाप्यपूर्व तेऋतगास्तु ता; ॥ २४२ ॥ 


अंशेन मान॒षे लोके घात्रा ता ह्यत्रतारिताः। 
इसके बाद श्रोकण्ठ से अधिष्ठित माया भुवन हे | यह उमरापति और 
श्रीकष्ठ प्रत्येक के अधिकार से द्विधा गृहीत होता है | स्व० १०९८३ के अन- 
सार “साक्षात्‌ जगन्माता उमा यहाँ अपने अमेय स्वयं भू स्वातन्त्रय भाव से 
विराजमान रहती हैं” । स्व० तन्‍्त्र १०९९२ के इलोकों से स्पष्ट है कि, 

“कल्पों के अनुसार इसके नामों में अन्तर हो जाया करता हैं । किसी 
कल्प में जगन्माता, किसी में “जगद्योनि' किसी में 'शाम्भवो' और विश्व- 
रूपिणी नामों से विश्रुत होती हैं।” मायापुर उमापुर हो है । उमापति ही 
श्रोकण्ठ हैं। इनका पुर अलग है । वही श्रेकण्ठपुर है । उमापुर देवियों से 
समावृत पृथग्‌ महत्त्वपूर्ण भुवन हे । इसमें अग्निकोण में ब्राह्मी ईशान में 
माहेश्वरी, (ऐशी) उत्तर में कौमारी (स्कन्दजा) दक्षिण में वेष्णवी (हारी) 
आएुणो में वाराहो, पूर्व में इन्द्राणी, निऋति में चामुण्डा (्चाचिका) नामक सात 
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तदुक्तम्‌ 
ब्राह्मी कमलपत्राभा विव्याभरणभूविता। 
आन्नेय्यां दिशि"' हज लाल जलन तन | 0 
( स्व० १०१०१७ ) इति। 
'शंखगोक्षोरसकाशा त्वंशान्यां तु वरानने । 
माहेश्वरी बसे >०जा> 89 & “26०० 50७० 0०७ बेढद ०६७७८ बढब्ढ ॥ 

( स्व० १०११०१८ ) इति । 
कौमारी पद्मर्भाभा हारकेयूरभूषिता। 
विश्युत्तरस्यां ७०००७ *##+# ७8888 #+88$  ##७ ७0%  ##४#»++ #+ल्‍०+ ॥! 

( स्व० १०१०१९ ) इति। 
'स्निग्धनीलोत्पलनिभा हारकुण्डलमण्डिता । 
दक्षिणस्यां विशि तु सा उपास्ते परमेश्वरम्‌ ॥ 
वंप्णवीति च विख्याता ”४ “+ हे बहन >«« ! 

( स्व० १०।१०२० ) इति। 
मातायें समन्‍्तात्‌ पर्यवस्थित हैं । पोत, शुक्ल पीत, नोल, नोल शुक्ल, गौरवर्ण 
को देवियाँ निर्धारित दिल्ञाओं में विराजती हैं | युगानुसार ब्रह्माअंशावतार रूप 
से इन्हें मनुष्य छोग में अवतरित होने की व्यवस्था करते हैं । 

स्व० तन्‍त्र १०।१०१७ के अनुसार 'ब्राह्मी” शक्ति रक्त कमल किसलय 
सुकुमार है । उसको आभा का आरुण्य अत्यन्त आकर्षक है। वह दिव्य आभ- 
रणों से शाइवत आभूषित है। पृथ्वी से अग्निकोण पर उसका आवास है।” 

स्व० तन्त्र १०१०१८ के अनुसार “महेश्वर की शक्ति जिसे माहेश्वरी 
कहते हैं, यह ईशान कोण में विराजमान है । वह शद्भ और गोदुग्ध के समान 
इवेताभ सौन्दर्य की अधीव्वरी है । 

स्व० तन्त्र १०१०२० के अनुसार “वेष्णवी शक्ति नाम रूप से प्रसिद्ध 
विष्णु तत्त्व की शक्ति वेष्णवी कहलातो है | यह अत्यन्त चिकने और स्नेहतत्त्व 
समन्वित नील उत्पल के लालित्य से पुलकित देवी है। इसका निवास दक्षिण 
दिशा में है । वहाँ वह शाब्वत परमेश्वर की उपासना में संलूग्त है ।” 
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'नीलजीमृतसंकाशा सर्वाभरणभूषिता । 
वारुण्यां दिशि बाराही हरूक “न ००% «2०० ह»न्‍« ॥! 
( स्‍्व० १०११०२१ ) इति। 
'शड्डकुन्देन्दुधवला हारकुण्डलसण्डिता । 
ऐन्द्रयां विशि तु चेन्द्राणी “४ “* .... ** ॥! 
( स्व० १०१०२२ ) इति। 
'करालवदना दीप्ता सर्वाभरणभूषिता । 
नंकऋ त्यां वदिशि चामुण्डा हब_ ० »+ +» ॥ 
( स्व० १०११० २३ ) इति च | 
अंशेनेति, न तु सर्वसविकया । तदुक्तम््‌ 


के 


स्व० तन्‍त्र १०।१०२१ के अनुसार “वराह भगवान्‌ की शक्ति वाराही 
देवी वरुण के नाम से प्रसिद्ध वारुणी अर्थात्‌ पश्चिम दिशा में विराजमान हैं। 
नीले गभुआरे बादल में जो आकर्षण भरी रमणीयता होती है, वैसा ही सौन्दर्य 
इस नीलवर्ण देवरमणी में है। जितने आभरण इन्हें प्रिय हैं--उत् सभी 
आभुषणों से ये भूषित हैं |” 


स्व० तन्‍्त्र १०१०२२ के अनुसार इन्द्राणी वर्णन प्रसद्भ में कहा गया है 
कि “एक ऐसी देवी जिसका धवल सोौन्‍न्दय॑, शद्भू, कुन्द इन्दु की धवलिमा हि 
भी अतिक्रान्त करता रहता है--उसका नाम “इन्द्राणो' है। यह पूर्व दिशाको 
अधीश्वरो है । हार से इसका हृदय देश देदीप्यमान हे । उसके कान कुण्डलों को 
कमनीयता से सौन्दयं के प्रतीक लगते हैं । 


स्व० तन्‍्त्र १०१०२३ के अनुसार “अत्यन्त विकराल बदन वाली, 
अत्यन्त देदीप्यमान और समस्त श्वुज्भार साधक आभूषणों से सुशोभित देवी 
चामुण्डा नेऋत्य दिग्विभाग में भासमान हैं । 


मूल इलोक २४२ के नीचे वाली २४३वें इलोक की अर्धाली में प्रयुक्त 'अंशेन! 
शब्द यह सिद्ध करता है कि ये देवियाँ विश्वविधाता के द्वारा अवतार के लिए 
प्रेरित की जाती हैं | ये जहाँ भी अवतरित होती हैं, सव॑ सविकया नहीं अपितु 
न आझ से ही उत्पन्न होती हैं । स्व० तन्त्र १०१०।२५ में लिखा हुआ 
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“न त्यजन्ति हिता देवं॑ सर्वभावसमन्वितम्‌ । 

अंशेन मानुषं लोक॑ ब्रह्मणा चावतारिता:॥ 

असुराणां वधार्थाय मानुषाणां हिताय च |! 

( स्व० १०।१०२५ ) इति ॥ २४२॥ 
न चेयदन्तमेवासां व्याप्तिरित्याह 
स्वच्छन्दास्ता:परा श्रान्या: परे व्योम्नि व्यवस्थिता:॥ २४३ ॥ 
स्वच्छन्द॑ ता निषेवन्ते सप्रधेयमुमा यतः । 
परे व्योम्नि! इति उन्मनाधाम्ति। उमा” इति परशिवाभिन्ना परा 
पारमेद्वरो शक्ति: । तदुक्तम्‌ 


“स्वच्छन्दाश्च पराश्चान्या: परे व्योम्नि व्यवस्थिता:। 
स्वच्छन्द॑. पर्युपासीनाः परापरविभागत: ॥ 
उमा थे सप्तधा भूत्वा नामरूपविपयंय:।/ 
( स्व १०१०२७ ) इति ॥ २४३ ॥ 


“वे शक्ति देवियाँ स्वभाव समन्वित स्वामीरूप परमेश्वर का सर्वथा 
परित्याग नहीं कर पाती । ब्रह्मा के द्वारा वे मनुष्य लोक में अंशरूप से हो 
अवतरित होती हैं । ये असुरों के वध के उद्वं इय से जन्म लेती हैं। उतके अव- 
तरण का दूसरा उद्देश्य मनुष्यों का कल्याण है| इनसे हमेशा जन-जन का हित 
सम्पादित होता है” ॥ २३६-२४२ ॥ 

योग की भाषा में परम व्योम उन्‍्मना धाम को कहते हैं । वहाँ के दिव्य 
स्पन्दनोदरसुन्दर चक्र में उमा देवी पराशक्ति रूपा परशिवा5भिन्‍ता पारमेइ्वरी 
शक्ति का उल्लास होता है | यही सात रूपों में साधकों द्वारा उपास्य होती है । 


ये सातों रूप उसके अन्य रूप हैं | इनमें ही विभक्त होकर उमादेवी परम 
व्योम में व्याप्त हैं । ख़गाल की दृष्टि से परम व्योम पूरा शोवाण्ड है। यह 
परामृत बीज के चतुदंश धाम से भो ऊपर है। यही ब्रह्म विसर्ग को शून्यता 
है, जिसके अन्तराल में अनन्त अत्तन्‍्त ब्रह्माण्डों का विलास-उल्लास चल रहा है। 
डनत सभी अवस्थाओं के काल और दिक्‌ को व्याप्त कर भगवती उमा व्याप्त 
हैं। उत्तकी ये सातों शक्तियाँ परम स्व॒तन्त्र हैं । यहाँ स्वतन्त्र का तात्पर्य 
उच्छूड:खलता नहीं, अपितु उमा-तन्त्र लगाया जाता है । 
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उमापतिपुरस्योध्व॑ स्थित मूत्येष्टक॑ परम्‌ ॥ र४डंड ॥' 
शर्वादिक॑ यस्य सुष्टिधराद्या याजकान्ततः 
ताभ्य ईशानमूर्तिया सा मेरी संप्रतिष्ठिता ॥ २४५ ॥ 
श्रीकण्ठः स्फटिकाद्रों सा व्याप्ता तन्वष्टकैजेंगत्‌ । 


स्वच्छन्द तन्‍्त्र १०१०२७ में स्पष्ट लिखा गया है कि, 

“अन्य सारी सातों शक्तियाँ भी स्वच्छन्द हैं । ये परम व्योम में व्यव- 
स्थित हैं। ये स्वतन्त्र शक्तियाँ पर, अपर और परापर रूप से पर्यपासीन हैं। 
साधक वर्ग इनकी स्वतन्त्र उपासना की प्रक्रिया अपना कर साध्य की सिद्धि में 
प्रयत्नशील रहता है| ये सातों रूप उमा से अतिरिक्त नहीं हैं, अपितु उसी के 
ताम और रूप के विपर्यय मात्र हैं, जो सदा अनुभवनोय है ॥ २४३ ॥ 

उमापति पुर के ऊर्ध्व॑ विस्तार मे मूर्त्यष्टक धारी पर शिव विराजमान 
हैं । भूमि, आप, अनल, अनिल, आकाइ, सुर्य सोम और याजमानी रूपा आठ 
सृष्टि प्रतोकों से समन्वित शिव ही मूर्त्य्कधारी शिव हैँ | इन आठ मूर्तियों में 
शिव की ईशानमूरत्ति मेरु पर प्रतिष्ठित है । स्फटिक ज्योतिष्क शिखर पर 
श्रोकष्ठ यहाँ विराजमान हैं । शक्तियों का उमारूप ईशान भाव से आठ शरीरों 
से समन्वित वहाँ व्यापक रूप से अपने प्रभाव का विस्तार करता है। 

जो उपासक सत्तवादि वृत्तिप्रधान शिव की संयमपूर्ण सगुण उपासना 
करते हैं, वे वहाँ जाने के अधिकारी हैं । 

इस मण्डल में साधना के द्वारा प्रवेश पा लेने वाला भाग्यशाली साधक 
तत्क्षण गलत अवधारणाओं से प्राप्त द्वेत भाव से मुक्त हो जाता है। दर्शनमात्र 
से भी त्रिगुण ताप का निराकरण वहाँ हो जाता है । 

इस सन्दभ॑ में कुछ मुख्य शब्द विशेषतः विचारणीय हैं-- 

१. म्त्यंष्टक--इलोक २४४ में मूत्य॑ष्टक शब्द का प्रयोग किया गया 
है । उसकी परिभाषा धरादि याजकान्त के संकेत से इलोक २५५ में दी गयीः 
है । उनका उल्लेख किया जा चुका है । इन मूत्तियों के अधिष्ठाता परमशिवः 
हैं । वे 'पर' अर्थात्‌ अनुत्तर तत्त्व हैं । स्वच्छन्द तन्‍्त्र के १०१०२७ और मूल इलोकः 
२४३ में परापर रूपों का उल्लेख किया जा चुका है। अतः यहाँ 'पर” शब्द से; 
अनुत्तर तत्त्व ही अभीष्ट है, यह मानना चाहिए । 


न्घ्य्यं 


इलो० २०६-२४८ ] अष्टममाह्विकस्‌ १७७, 
ये योगं सगुणं शम्भोः संयताः पर्युपासते ॥ २४६ ॥ 
तन्मण्डलं वा दृष्ट्वेव मुक्तद्देता हततन्नयाः । 
मूर्ट्यष्टकमिति, तदधिष्ठातू परमिति, अपरस्य परापरस्य च पूर्व: 

मुक्तत्वात्‌ । यस्य' इति मूरत्य॑ष्टकाधिष्ठातु: शर्वादे: । 'ताभ्य' इति बष्दाभ्यो 

मूर्तिभ्यों मध्यात्‌ 'सगुणम््‌' इति स्त्वादिवृत्तिप्रधानं न तु पराद्ययरूपकमु । 
तन्मण्डलमिति, श्रीश्रीकण्ठायुक्तम्‌ । “मुक्तद्वेता! इति सांख्यादिक्रमेण 
लब्धकेवल्या: ॥ २४६ || 

ननु यदि नाम योगस्येयदन्तं प्राप्ती साम्थ्यंमस्ति तत्कथमस्य , अधरा- 
घरतत्त्वप्राप्तिरप्युक्ता ? इत्याशद्ूबाह्‌ 


गुणानामाध रौत्तर्याच्छुद्धाशुद्धत्वसंस्थितेः ॥ २४७ ॥ 
तारतम्याच्च योगस्य वेदात्फलविचित्रता । 
ततो भोगफलावाप्तिभेदाद्भेदो5यमुच्यते ॥| २४८ ॥॥ 


२. यस्य--इलोक २४५ यस्य यतु (जो) शब्द का पषष्ठयन्त प्रयोग है। 
इसका अर्थ 'जिसकी सुष्टि' होता है। इसमें अभी आमझां करना पड़ता है कि 
किसकी सृष्टि ? इसी आमर्श का उत्तर है--इन शर्वाष्टकात्मक काठों मूत्तियों 
के अधिष्ठाता की यह समग्र सुष्टि। इन्हें मूर्त्तीश्वराष्टक भी कहते हें । 
अधिष्ठातृ वर्ग का संकेत 'शर्वादिकम्‌' शब्द द्वारा इलछोक २४५ में ही दे दिया 
गया है । स्व० तन्‍्त्र १०/१०३१-३२ के अनुसार “शर्व, भव, रुद्र, पशुपति, 
ईशान, भीम, महादेव और उम्र ये शर्वादि < हैं । 

३. सगुणस्‌ ( इलो० २४६ )--शास्त्रों में सृष्टि त्रिगुणात्मिका मानी 
जातो है । सत्त्व, रजस्‌ और तमस्‌ इन तीन गुणों से समन्वित परमात्मा का 
रूप ही सगुण माना जाता है । उक्त शर्व आदि रूप भी त्रिगुणात्मक ही हें। 
शब्दतः उल्लेख कर यह स्पष्ट किया गया है कि उनका पराद्दय रूप नहीं 
होता । 

४. मुक्त द्वेता: ( इलो० २४७ ) द्वेत से मुक्त उपासक मुक्तद्वेत कहलाते 
हैं । द्वेतमुक्त होने को विविध शास्त्रीय पद्धतियाँ और परम्परायें हैँ। सांख्य 
आदि अपनी-अपनी परम्परा का प्रदर्शन करते हैं । हर दृष्टि से वही व्यक्ति 
मुक्त ढ्वेत माना जाता है, जो केवल्य प्राप्त कर लेता है ॥ २४४-२४६ ॥ 

श्री० त०--१२ 
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१७८ श्रीतन्त्राछोकः [ इलो० २४९-२५० 


आधरोत्तर्यात्‌' इति गुणप्रधानभावात्‌ । शुद्धत्वं, निर्बीजत्वात्‌ । अशुद्धत्व॑ 
सबीजत्वात्‌ । 'तारतम्यात्‌' इति मुद्ुमध्याधिमात्ररूपत्वात्‌ । फलविचित्रतेति 
तत्तत्तपप्राप्तिरूपा येनायं भेद: । कस्यचिद्योगस्योध्वोध्व तत्त्वेषु प्राप्तिनिमित्तत्वमु, 
अन्यस्य च अधराधरेष्विति ॥ २४८ ॥ 

सूत्यंष्टकोपरिष्ठात्तु | सुशिवा द्वादशोदिता: । 

वामाहकशिवान्तास्ते कुड्कुमाभाः सुतेजसः ॥ २४९ ॥ 

तदृष्व॑ वीरभव्रास्यो मण्डलाधिपतिः स्थितः । 

यत्त [स्त]त्सायुज्यमापन्न: स तेन सह मोदते ॥ २५० ॥ 

ततोः्प्यड्गुष्ठसात्रान्त महादेवाष्टक॑ भवेत्‌ । 


“जप 


लक अन्‍ल्‍अनकननरपअरन2८प्परनर>«<पनन्‍ 


गुणों के स्तर यदि अधम कोटि को होंगे तो फल विपरीत और यदि 
उत्तम होंगे तो बहुत हीं उत्तम कोटि के फल होते हैं। यही बात योग और 
शुद्धता में भी होती है । उत्तम योग के बल पर साधक उत्तम से उत्तम गति प्राप्त 
करता है । यदि यही योग अधम द्वेत साधना में प्रवृत्त करता है, तो साधक 
निम्न कोटि की अधम गति का भागी बनता है। शेव योग से हृतत्रय और 
मुक्त होने की बात लिखी गयी है । यह सत्य है। साधक जितना ही शुद्ध निर्मल 
और सुसंस्कृत होगा, उसी के तारतम्य से अधरौत्तयं स्थिति की प्राप्ति भी 
होगी--यह अवशध्यम्भावी है। स्व० १०१०३६-१०३८ में फल्ोद्देश का वर्णन 
है । फल की विचित्रता का कारण शोवेतर शास्त्र हैं तथा त्रिगुणात्मकता में आसक्त 
करने वाले उपदेश हैं । वेद भी त्रेगुष्य विषय हैँं--यह श्रीकृष्ण कहते हैं । द्वेत 
में जीने वाला द्वेत बलवान्‌ होगा ही । उससे भोग वाद का विस्तार होता है । 
विकल्प बढते हैं और भेदवाद से भेद भिन्न जीवन का सारा वेषम्य जीव को 
पशु बना देने का ही कारण बनता है | शुद्धता को निर्बीज दशा तथा अशुद्धता 
को सबीज अवस्था कहते हैं | इन दोनों दशाओं में अवस्थित साधक स्तरानुकूल 
'फल प्राप्त करते हैं। यही दक्शा योग के मृदु मध्य और अधिमात्र स्थितियों की , 
भऔी है ॥ २४७-२४८ ॥ 


| २५१] अष्टममाहिकम्‌ श्८९ 
“सुतेजस' इति सूर्यकोटिसमप्रभा: । यदुक्तम्‌ 


ववामो भीमस्तथोग्रश्च शिव: शर्वस्तथंव च। 
विद्यानामधिपश्चंव एकवीर: प्रचण्डधृत्‌ ॥ 


ईशानश्चाप्पुमाभर्ता 
तथा एकशिवश्चंव सुशिवा द्वादश स्मृताः॥ 
सर्व कुडकुससडूगशा: सुंयेकोटिसमप्रभा: ।* 
(स्व० १०॥१०३८ )इति। 


तदृध्व॑मिति, तच्छब्देन सुशिवपरामर्श: । 'तत' इति वीरभद्रमण्डलादप्यनन्तर्स । 
तदुक्तम्‌ 
महादेवी.. महातेजो वामदेव्वोज्भूवी । 
एकपिड्भक्षणशानभुवनेशपुरःसरा ॥। 


अडगगुष्ठसात्रसहिता महादेवाष्टके शिवाः 
( स्व० १०१०४२ ) इति ॥२५०॥ 
एतदेवोपसंहरति 


बुद्धिततत्वमिदं प्रोक्तं देवयोन्यष्टकादितः ॥ २५१ ॥। 


मूर्स्यष्टक के ऊपर बारह सुशिवों का पावन परिवेश मण्डल है। स्व०- 
तन्त्र में वाम, भीम, ईश, शिव, शर्व, विद्येश, एकवोर, ईशान, उमापति, अजेश, 
अनत्त और एक शिव ये सुशिवों के १२ नाम हैं। सभी कुद्धुमवर्णी और तेजस्वी 
हैं। करोड़ों सूर्यों की प्रकाश रश्मियों को तिरस्कृत करती इनकी ऊर्जा अप्रतिम 
है । ये सभी शद्भू के सदृश आकृति वाले यानों में रहते हैं। स्व०तन्त्र १०६ ०३९- 
४१ द्वारा इसका समर्थन किया गया है। 

इनके ऊपर वीरभद्र प्रभु का धाम है। ये स्वयं मण्डलाधिपति हैं । 
सायुज्य प्राप्त करने वाला साधक उनके सान्निध्य का सौभाग्य प्राप्त कर प्रसन्न 
होता है। इसके ऊपर आठ महादेवों का परिवेश है । “महादेव, महातेज, 
वामदेव भव, उद्भव, एक पिज्ञेक्षण, ईशान, और अंगुष्ठमात्रक ये आठ महादेव 
कहलाते हैं। ये सर्वथा माया के प्रभाव से मुक्त और परम ईशान सदुद हैं। 
इन्हें महांदेवाष्टक भी कहते हैं। इसका उल्लेख स्व०्तन्त्र १०१०४४ में किया 
गया । उसी का उद्धरण यहाँ दिया गया है। 


१८० आओ. पु [ इलो ० २५२रप से 


महादेवाष्टकान्ते तद्‌ योगाष्टकमिहोदितम्‌ । 

तन्न श्रेकण्ठमुक्त यत्‌॒ तस्थेबोसापतिस्तथा ॥ २५२ ॥ 

मूतंयः सुशिवा बवोरो महादेवाष्टकं॑ वपुः । 

एवंविधे च बुद्धितत्त्वे योगाष्टकमध्ये यमष्टमं श्रेकण्ठं भुवनमुक्त॑ तद- 
घिष्ठाता च यः श्रीकष्ठनाथ उक्त:, तस्यैवायमुमापतेरारभ्य सर्व: प्रपश्च/-- 
इत्युक्त 'तस्येवेत्यादि' । 'वीरो' वीरभद्र: । तदुक्तम्‌ 

'सर्वेश्वरानधिष्ठाय श्रीकण्ठ: कारणेच्छया । 

एक: स बहुसभी रूपरास्ते प्रतिनिकेतनम्‌ ॥' इति ॥ २५२ ॥ 
उपरिष्टाड्धियोध्घश्च प्रकृतेगुणसंज्ञितम्‌ ॥ २५३ ॥ 
तत्त्वं तत्न तु संक्षुब्धा गुणाः प्रसुवते घियम्‌ । 

“गुणसंज्ञितं तत्त्व! गुणतत्त्वमित्यर्थ:। ननु 'प्रकृतेम॑हानु” (सां० का० २२) 
इत्युक्त्या प्रकृत्यनन्तरं तत्कार्यभूत॑ बुद्धितत्त्वमन्यैरुक्तमु--इति कथमिहान्तरा: 
गुणतत्त्वमुच्यते ? इत्याशद्धूघाह “तत्र तुः इत्यादि। तुशब्दो हेतौ। 
संक्षुब्धा! इति परणस्पराज्ाज़िभावेन वेषम्यापत््या कार्यजननोन्मुखा 
इत्यर्थ: । प्रकृतो हि तेषामविशेषेणावस्थानम्‌ । यदाहु: 


देवयोनि अष्टक से छेकर महादेवाष्टक तक ये अष्टक बुद्धितत्त्व के 
अन्तर्गत आते हैं | इनमें श्रेकण्ठ भुवन ही आठवाँ भुवन है। श्रोकण्ठ ही इनके 
अधिष्ठाता हैं। इन्हें ही उमापति भी कहते हैं। उनकी मूत्तियाँ ही सुशिव 
कहलातो हैं | वही एक वीर हैं। वही स्वातन्त्रय के कारण प्रति निकेतनों में 
अनन्त रूपों में अभिव्यक्त होते हैं | इन अष्टकों के अन्तर्गत ही योगाष्टक की 
चर्चा भी की गयी है। बुद्धितत्त्व में योगाष्टक के बीच में ही आठवाँ श्रैकण्ठ 
भुवन है ॥ २४९-२५२ ॥ 

इस तरह देवयोन्यष्टक, क्रोधेश्वराष्टक, तेजोष्टक, योगाष्टक और 
मूर्त्यष्टक ये ५ अष्टक मिलकर ४० तत्त्वों के प्रतीक देवेश्वर होते हैं। योगाष्टक 
के ऊपर औम ओर श्रेकण्ठ भुवन हैं। इसके बाद बारह सुशिवों का परिवेश 
आता है । इसके साथ महादेवाष्टक के आठ महादेवों का परिगणन करने पर 
४०+ २-+-१५+८5> बासठ देवेद्वरों के भुवनों का विबरण स्पष्ट हो जाता 
है । भुवन दीक्षा के प्रसज्भ में इनके शोधन की आवश्यकता होती है। 


इलो० २५४ ] अष्टममाह्निकस्‌ १८१ 


“सत्त्वरजस्तमसां सास्यावस्था प्रकृति: ॥” 


( सा० सू० १६१ ) इति। 

नच वेषम्यमनापन्‍नं कारणं कार्य जनयेतू, बीजं हि जलादिसंपर्का- 

दुच्छूनतापन्‍्नं सत्‌ अद्भु रादि उत्पादयेत्‌ नान्यथा, तथास्वे हि मूलादपि तदुत्पाद: 
स्यात्‌, तदाह 


न॒ वेषम्यमतापन्त॑ कारणं कायसूतये ॥ २५४॥ 


अत एवं वेषम्यमनापन्ना प्रकृति: कथं बुद्धिजन्मनि कारणं स्यात्‌ ? 
'इत्याह्‌ 


बुद्धि प्रकृति की कार्य मानी जाती है । उसके बाद प्रकृति के त्रिगुणात्मक 
रूप का वर्णन यहाँ अभिप्राय पूवंक ही किया गया है । संक्षुब्ध गुण ही बुद्धि को 
उत्पन्न करते हैं। बुद्धितत्व के ऊपर और नीचे प्रकृति के गुण व्याप्त हैं। यहाँ . 
प्रश्न होता है कि शास्त्रीय नियम “सा० का० २२ के अनुसार प्रकृति से महान्‌ 
की उत्पत्ति होतो है ।” प्रकृति कारण है। बुद्धितत्त्व कार्य है। मूल इलोक में 
गुण तत्त्व को पृथक्‌ निदिष्ट किया गया हैं। इस प्रइन का समाधान दूसरी 
अर्धाछो में किया है। प्रकृति की दो अवस्थायें स्वाभाविक हैं। १--शान्‍्त और 
क्षुब्ध | शान्‍्त प्रकृति के विषय में सांख्यसूत्र १६१ में स्पष्ट कहा गया है कि 
“सत््व, रजस्‌ और तमस्‌ की साम्यावस्था का नाम ही प्रकृति है।” इस 
अवस्था में भी तत्त्व का पूर्ण अस्तित्त्व प्रकृति से व्याप्त है। जब क्षुब्ध अवस्था 
आतो है तो गुण भी संक्षुब्ध होते हैं | वे क्षोम के कारण सात्त्विक, 
राजस और तामसिक बुद्धि का प्रसवन करते हैं। वहाँ कार्य कारण भाव की 
प्रधानता होतो हे । इसलिये शाश्रकार कहते हैं कि वेषम्य को न प्राप्त करने 
वाला कारण कार्योत्पत्ति नहीं कर सकता। जेसे बीज हे । वह खाद, पानी 
और हवा के सम्पक से क्षुब्ध हो कर ही अंकुर उत्पन्न करता हे। अन्यथा 
नहीं करता । 


बीज और अंकुर के उदाहरण से एक नयी समस्या आ खड़ी होती है। 
चैषम्पापन्त बीज ने जैसे अंकुर को जन्म दिया, उसी तरह मूल प्रकृति के 
वेषम्य से बुद्धि तत्त्व की उत्पत्ति स्वाभाविक हे । इस अवस्था में गुणतत्त्व से 
नहीं, अपितु मूल प्रकृति से भी बुद्धि का उद्गम सिद्ध होता हे। इसलिये 


श्थ८र अमन [ इलो ० २५५. 
गुणसास्यात्मिका तेन प्रकृतिः कारणं भवेत्‌ । 


'तेन” इति वेषम्यापत्तिभावेन। तदवह्यं प्रकृतिकार्य तत्क्षोभरूपं गुण- 
तच्वमन्तराज्ीकार्य येन बुद्धिजन्म स्यात्‌ । 

ननु यद्येवं तद्गुणतत्त्वमपि प्रकृति: कि क्षोभ॑ विना जनयेन्न वा ? तत्राद्ये 
पक्षे बुद्धितत््वमेव तथा जनयतु किमन्तराकल्पितेन गुणत्वेत | अथ सत्ति क्षोमे 
तत्‌ सो5पि क्षोभः कि क्षोभान्तरे सत्यसति वा ? इत्यनवस्था स्पात्‌, येन न 
गुणानां नापि बुर्द्धेजंन्म सिड्येतु; तदाह 

नन्‍्वेवं सापि संक्षोभ॑ बिना तान्विषसान्गुणान्‌ ॥ २५५ ॥ 

कर्थ सुवीत तत्राद्य क्षोमे स्यादनवस्थिति: । 

ननु भवेदयं दोष: किन्तु सांख्यस्य न पुनरस्माकं, न हि नाम जडं कारणं. 
क्षोभ॑ विना कार्यमेव जनयितुमल लोके बीजाडूरादों तथा दर्शनात्‌, तदाह 


गुणसाम्यात्मिका प्रकृति भी बुद्धि तत्त्व के प्रसव में कारण हे, यह मानना 
न्‍्यायोचित है । इसी आधार पर कुछ मनीषी विचारक यह मानते हैं. कि, 
साम्यात्मिका प्रकृति में सत्वगुण का उल्लास ही बुद्धि तत्त्व हे | यों बुद्धि 
राजस और तामस भी होती हे । 


जहाँ तक गुण तत्त्वों की उत्पत्ति का प्रइन हे, विना संक्षोभ के प्रकृति 
से उत्तकी उत्पत्ति नहीं होती । प्रधान छाब्द का विग्रह वाक्य है-- प्रधीयते 
अन्न गुणान्तं बिद्वमिति-प्रधानम्‌। कहा गया है कि 'गुणानां या पराकाष्ठा, 
ततु प्रधानम्‌' । पराकाष्ठा तो अविभागावस्था ही होतो हे। वास्तविकता 
तो यह है कि गुणतत्त्व प्रकृति से अभिन्‍न ही होते हैं। इस भुवन प्रकरण में 
भेद भिन्‍न गुण तत्त्व प्रदर्शित करना शास्त्र की विवशता है। यह भी सोचने 
की बात है कि पहले क्षोभम की बात यदि मानी जाय तो इससे अनवस्था दोष 
ही उत्पन्न होगा। प्रकृति जड हे । विना क्षोभ के यह कोई कार्य उत्पन्न नहीं 
कर सकती | इसलिये साम्यावस्था वाली प्रकृति में पहले प्रधान की उत्पत्ति 
बीजाडूर के समान और पुनः स्वतः शुब्ध गुणों से अव्यक्त की उत्पत्ति का 
क्रम मान लेने पर विना किसी को दोष दिये और साथ साथ सां० का० 
११ के अनुसार प्रसवर्धामता मान लेने पर कार्योत्याद की बात स्पष्ट हो 


जाती है॥ २५३-२५५॥ 


जन 


इलो० २५६ ] अष्टममाह्निकम्‌ | 


सांख्यस्य दोष एवाय॑ 


एवकारो भिन्‍्नक्रम:। तेन सांख्यस्यैवेति | यद्वा तस्यापि नाय॑ दोषों 
यत्तेन स्वत एव क्षुब्धास्ते गुणा अव्यक्तस्थ रूपमिष्टमू, अन्यथा कथं तत्कार्योत्पाद: 
स्यातृ; अत एवं 'प्रसवर्धम” ( सां० का० ११ ) इत्युक्तम्‌ । 
तदाह-- 
यदि वा तेन ते गुणा; ॥ २५६ ॥ 
अव्यक्तमिष्टा:--- 
ननु यद्येवं॑ तत्तस्य 'सत्त्वरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृति:” इति कर्थ॑ः 
संगच्छेत ? इत्याशडूघाह 
साम्यं तु 
सज्मात्र न चेतरत्‌ । 


साम्य॑ पुनरत्र गुणानां सज्भमात्रत्वं, क्षुब्धत्वेषपि समस्पधितया समुदित- 
स्वमेव केवल विवक्षितं न त्वितरत्‌ अक्षुब्धत्वात्‌ अविश्येपेणावस्थानं, तथास्वे हि 
यथोक्तदोषावकाशात्मा बाधः स्यात्‌ ॥ 


सांख्य शासत्र का अपना स्वतनत्र दृष्टिकोण हे । किसी शाश्र के दृष्टिकोण 
को उसका दोष नहीं कहा जा सकता | बीजाडूुरखत्‌ स्वत: क्षुब्ध गुण अव्यक्त 
प्रकृति के इष्ट रूप हैं। सां० का० ११ की प्रसवधर्मिता की उक्ति इसो आधार 
पर चरितार्थ मानी जाती हे और कार्य का कारण से उत्पन्न होना स्वाभाविक 
हो जाता हे । 

क्षोभ के इस दृष्टिकोण और 'सत््व, रजस्‌ तमस्‌ की साम्यावस्था 
प्रकृति हे” इस दृष्टिकोण में कोई अन्तविरोध भी नहीं आ सकता हे । साम्य 
का अथं यहाँ सज्भमात्र हे। क्षोम होने पर भी समस्पर्शी भाव से गुणों का 


उच्छलन एक नये साम्य को जन्म देता हे । अक्षोभ दशा की साम्यावस्था वहाँ 
अभिप्रेत नही है । 


शै८४ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० २५७-२५८ 

तन्‍न सांख्यानां कश्चिद्वोष उक्त: किन्तु गुणतत्त्ववादिनामेव ? इत्या- 
शद्धूघाह 

अस्माक॑तु॒ स्वतन्‍्त्रेशतथेच्छाक्षोभसख्भतम्‌ ॥ २५७ ॥ 

अव्यक्तं बुद्धितत्त्वस्थ कारणं क्षोभिता गुणा: । 

इह तावज्जड्ड कारण क्षुब्धतामनापन्‍्नं सत्‌ कार्य जनयितुमेव नालमित्युक्तं 
न चास्य क्षुब्धतापत्तावपि क्षोभान्तरमपेक्षणीयम्‌ ईश्वरेच्छातस्तथाभावात्‌, न च 
तामन्तरेण कार्यकारणभाव एव स्थात्‌,--इत्यग्रे भविष्यति,--इंति नेहायस्तम्‌ । 
अतझ्च अस्महर्शने प्रकृतितत्त्वाधिष्ठातुः स्वतन्त्रस्येश्वरस्य तथा स्वतन्त्रेवेयमिच्छा, 
तया क्षुब्धमव्यक्त क्षोभिता गुणात्मतत्त्वात्मतां यातं सत्‌ बुद्धितत्त्वस्य 'कारणं' 
तत्प्रसवसमथ्थ॑मित्यर्थ: ॥ २५७ ॥ 

ननु यद्येव॑ तदीश्वरेच्छात: क्षुब्ध॑ सदव्यक्त॑ बुद्धितत्वमेव जनयतु 
किमन्तरापरिकल्पितेन प्रतिपत्तिगौरवकारिणा गुणतत्त्वेन)? इत्याह्‌ 

ननु तत्त्वेशवरेच्छातो यः क्षोभः प्रकृतेः पुरा॥ २५८ ॥ 

तदेव बुद्धितत्त्वं स्पात्‌ किसन्‍्ये: कल्पितैगंणे: । 


कोई जड कारण जिसमें क्षोभ नहीं हे, कभी कार्य॑ उत्पन्न नहीं कर 
सकता । क्षोभ क्षुब्धता की दब्शा है। एक क्षोभ से पुनः क्षोम किसी के वश की 
बात नहों | यह परमेश्वर की इच्छा पर आधारित है | इच्छा उसका स्वातन्त्र्य 
है | स्वतन्त्र शिव की इच्छा से हो कभी भी क्षोभ हो सकता है। नहीं भी हो 
सकता है । प्रकृति तत्त्व के अधिष्ठाता परमेश्वर हैं। उसकी इच्छा से अव्यक्त 
क्षुब्ध होता है। क्षोभित गुण होते हैं | गुणात्मिका अव्यक्त प्रकृति ही बुद्धितत्त्व 
की भी कारण है । यहाँ बुद्धितत््व की प्रसव धरम्िता भी सिद्ध हो जातो 
हैं ॥ २५७॥ 


प्रकृति में ईइवर की इच्छा से क्षोम होता है । प्रकृति बुद्धितत््व को 
उत्पन्न करे। अन्य कल्पित गुणों से क्या ? यह अन्तरा परिकल्पित और प्रति- 
पत्ति गौरवकारी गुणतत्त्व की मान्यता समाप्त कर देनी चाहिए। इस प्रइन को 
यूव॑पक्ष के रूप से प्रस्तुत कर उसका स्वयं प्रतिविधान कर रहे हैं-- 


इलो० २५९ ] अष्टममाह्निकस्‌ १८५ 


एतदेव प्रतिविधत्ते 

नैतत्कारणतारूपपरामर्शावरोधि यत्‌ ॥ २५९ ॥ 

क्षोभान्तरं ततः कार्य बोजोच्छुनाडकुरादिवत्‌ । 

तद्धि नाम कारणमुच्यते यत्क्षोभापत्तावषि तद्गूपतापरामर॑मिव 
अवरून्ध्यात्‌, उच्छुनमपि हि बोजं बीजमेवोच्यते, तेन ततक्षोभरूपमपि गुणतत्त्वं 
कारणत्वपरामर्शमवरोद्धुमुत्सहते, तथात्वेषपि कथंचित्‌ प्रक्ृत्येक्यानपायातु; 
अतश्च गुणतत्त्व॑ नाम न प्रकृतितत्त्वातिरिक्त॑ तत्त्वान्तरं किन्तु तस्येव 
कार्यजननोन्मुखं क्षुब्ध॑ रूपान्तरमिति । तस्थ हि तत्त्वान्तरत्वे सप्तत्रिशत्तत्त्वानि 
स्युरिति । 

'घर्ट्त्रिशत्ततत्वमुख्यानि यथा शोध्यानि पावंति। 


पृथिव्यादिशिवास्तानि ००० ८०००००:-०१७॥७ल स्व ०१५४२) 
इत्यादि दुष्येत्‌ । 

चतुविशतितत्त्वानि ब्रह्मा व्याप्य व्यवस्थित: । 

प्रधानान्तं २००५: ००००० मन ॥ (स्व० ११।४६) इति । 


कारण वह तत्त्व है जो क्षुब्धता की स्थिति में भी तद्गूपतापरामर्श में 
अवरोध उपस्थित करे | जैसे मिट्टो से घट । घट मृत्तिका रूप परामर्श का अव- 
रोधक हो जाता है । दूसरा उदाहरण बीज का है | बीज जब पानी, हवा और 
खाद से फूलता है, तो उसमें से अंकुर निकलता है । इस अवस्था में भो बीज- 
बीज ही कहलाता है। यहाँ तीन अवस्थायें एक साथ हैं। १. बीज, २. आदव्या- 
नत्वप्राप्त नीज और ३. अंकुर | 


अव्यक्त, बुद्धितत्व और गुण को इसी सन्दर्भ में समझना है। अव्यक्त 
का क्षोभरूप गुण है । इसका कारण अव्यक्त है | अव्यक्त के कारणत्व के परामशँ 
का अवरोध सा यहाँ प्रतीत होता है । पर बात ऐसी नहीं हैं । गुण तत्त्व के 
मये रूप में उदित उच्छलित होने पर भी प्रकृत्येक्_्ष का अपाय नहीं होता। 
इसलिए यह कहा जा सकता है कि गुणतत्त्व प्रकृतितत्त्व के अतिरिक्त कोई 
दूसरा तत्त्व नहीं है । अपितु प्रकृति का हो कार्यजननोन्मुख एंक क्षुब्ध रूपान्तर 
मात्र है। 


१८६ श्रोतन्त्रालोक: [ ब्लो० २६० 


पुरुष: पच्चविशक: ।! 

इत्याद्यपि निरुद्येत, एवं हि प्रधान॑ पद्नविद्व॑ स्थात्‌ पुरुषम्च॒पषड्विशक: इति + 
तस्मात्‌ यथा मायाया ग्रन्थितत्त्वात्मना द्वेविध्यं तथा प्रक्ृतेरपि क्षुब्धाक्षुध- 
डपतया,--इत्मवगन्तव्यं येन सर्व समञ्जसं स्यात्‌ । बुद्धितत्त्वं तु सर्व॑स्थैवोद्रेका- 
दत्यन्तमेव ततो विलक्षणं बीजादिवाडू-र:,--इति तत्काय॑मेव न तु कारणमपि,- 
इत्यवश्यमन्तरा बुद्धिकारण गुणत्त्वमज्रोकार्यम्र । एवं स्वतः क्षुब्धा एवं गुणा: 
प्रकृति: ?--इत्यभिदधतो5पि सांख्यस्य न दोषावकाश:,--इति प्रकाशितम्‌ । 
तथात्वे हि गुणानामक्षुब्धमपि रूप॑ पूर्व॑ वक्तव्यम्र॒ अन्यथा क्षुब्धत्व॑ किमपेक्षं 


अत एवात्र बीजोच्छूनाडू-रादिवत्‌' इत्यवस्थात्रयमेव द्शितम्‌ ॥ २५९ ॥ 
एवं गुणतत्त्वं साधयित्वा तदन्तर्वीत भुवनजातमपि दर्शयति 


क्रमात्तमोरज:ः सत्त्वे गुरूणां षड़क्तय: स्थिताः ।: २६० ॥। 


स्व० तन्त्र ५३२ के अनुसार ३६ तत्त्व होते हैं | गुण तत्त्व को तत्वान्तर 
मानने पर ३७ तत्त्व होने लगेंगे और शास्त्रविरोध अनुचित माना जाता है। 
स्व० ११।४६ के अनुसार पृथ्वी से प्रधान तक के २४ तत्त्वों तक ब्रह्मा व्याप्त 
हैं । तथा “र५वाँ तत्त्व पुरुष है! इस कथन में भो अन्तर आने हलगेगा। गुणों 
के तत्त्वान्तर मानने पर प्रधान २५वाँ और पुरुष रश्वाँ तत्व होने लगेगा और 
शास्त्र विरोध उपस्थित हो जायेगा । 


अतः निष्कषं रूप से कहा जा सकता है कि, जैसे माया 'ग्रन्थिरूपा, 
और तत्त्वात्मिका दो तरह की होतो है, उसी तरह प्रकृति के भो क्षुब्ध और. 
अक्षुब्ध दो रूप मान्य हैं। इस तरह सारे ऊहापोह शान्त हो जाते हैं । 


जहाँ तक बुद्धितत्त्व का प्रइन है, यह एक प्रकार का उद्रेक है। बीज से 
पृथक्‌ विलक्षण अंकुर के समान इसका भी अव्यक्त से पृथक्‌ अस्तित्व है। अतः 
यह कार्य है, कारण नहीं। गुण के भी दो रूप मानने होंगे। १--क्षुब्ध और 
२--अक्षुब्ध । अक्षुब्ध से क्षोभ की कल्पना को आधार मिलता है । अक्षुब्धगुणा 
प्रकृति, क्षुब्ध गुणा प्रकृति और कार्य॑रूप क्षोभान्तरत्वप्राप्ता प्रकृति की तीन 
अवस्थाओं में दो प्रकृति और तीसरी बुद्धि को अनुभूति ठीक लगती है । कार्य 
का यहो स्वरूप संगत है ॥ २५८-२५९ ।! 
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मै २६१ ] अष्टममाहिकम्‌ १८७ 


तिस्रो द्वात्रिशदेकार्तास्त्रशदप्पेकविशतिः । 
स्वज्ञानयोगबलत: . क्रीडन्तोी दैशिकोत्तमा: ॥ २६१ ॥ 
न्रिनेत्राः पाशनिर्मुक्तास्तेतत्रानुप्रहकारिण: । 
'तमोरज ःसत्वे” इति समाहार: | तदुक्तम् 
“प्रथमा तससः पडिसक्तिरुपरिष्टादृध्यवस्थिता । 
तेषां नासानि कथ्यस्ते यथावदनुपूवंशः ॥ 
शिवः प्रभूर्वामदेवश्वण्डश्चेव॑ प्रतापवान्‌ । 
प्रह्लादश्चोत्तमो भीम: कराल: पिड्डूलस्तथा ॥ 
महेखो दिनकृच्चेव प्रतोदो दक्ष एवं च। 
कडेवरश्र॒ विख्यातस्तथेब च कटडूट: ॥ 


अस्बुहर्ता च नारीशः श्वेत ऋग्वेद एबं च। 
यजुर्वेद:ः सामवेदस्त्वर्वा सुशिवस्तथा ॥ 


क्रमशः तामस, राजस और सात्विक गुणों के परिवेद् में गुरुओं की 
पंक्तियाँ अवस्थित हैं । पंक्तियों की संख्या ३९, ३० भौर २१ है। अपने ज्ञान 
योग के प्रभाव से ये देशिकोत्तम पुष्य पुरुष उनमें निवास करते हैं । ये शिव के. 
सदृद्द त्िनेत्र हैं और पाशमुक्त हैं । 

अनुग्रह करने का इन्हें अधिकार है । पहली तामस पंक्ति है। इसमें आने 
वालों के ३२ नाम स्पष्ट हैं। दूसरी पंक्ति राजस है । शिव आदि नाम वाले इसमें 
३० रुद्र हैं। तीसरी सात्त्विक पंक्ति में २१ नाम हैं । तोनों पंक्तियों के गुरुजनों 
के नाम स्व० तत्त्र १०१०४७ से लेकर १०६१ तक को कारिकाओं में स्पष्ट 
दिये गये हैं । इनका उद्धरण जयरथ ने दिया है। 

स्वच्छन्द तन्‍त्र १०/१०४७ से १०६१ तक के इलोकों के अनुसार तामस, 
राजस और सात्त्विक नामक तीन पंक्तियों का उल्लेख है। उनमें रहने वाले 
देवों का ऋमिक वर्णन इस प्रकार है-- 

१--प्रथमा तमसः पंक्तिः--[ ३२ रुद्र 

तमस्‌ की यह पहली पंक्ति सबसे ऊपर अवस्थित है। इसमें देशिकोत्तम 
अनुग्रह समर्थ ३२ रुद्र निवास करते हैं । उनके नाम इस प्रकार हैं-- 


ही. बप्न 


विख्पाक्षस्तथा ज्येष्ठो विप्रो नारायणस्तथा । 
गण्डोदरो यमो साली गहनेशश्र पीडन:ः ॥ 
प्रथमा पड़क्तिरहिष्टा रद्रे््नाश्रितता बृता। 
रजसश्रवोपरिष्ठात्तु द्वितीया पड्क्तिरुच्यते ॥ 
शुक्लो वास: सुदासश्र लोकाक्ष: सूर्य एव च । 
सुहोत्न एकपादश्वच गृद्ध्रश्चेब शिवेश्वर: ।। 
गौतमश्चंब योगीशो दधिबाहुस्तथापरः । 
ऋषभश्चेब गोकर्णो देवश्चेब._ गुहेश्वरः ॥। 
गुहेशान: शिखण्डी च जटी माली तथोग्रक: । 
भूगुः शिखोी तथा शली सुगतिश्र सुपालन:॥ 
अट्टहासो वारुकश्न लाडगुलिश्व त्रिदण्डकः। 
भावनशभ्र तथा भाव्यो लकुलेशस्तथा परः॥ 


त्रिशवृद्राः समाख्याता द्वितीया पडक्तिरुत्तमा । 
सत्त्वस्य चोपरिष्टात्त ततीया पड़क्तिरुच्यते ॥ 


१-शिव, २-वामदेव, ३-चण्ड, ४-प्रह्लाद, ५-उत्तम, ६-भीम, ७- 
कराल, ८-पिज्डल, ९-महेन्द्र, १०-दिनकर, ११-प्रतोद, १२-दक्ष, १३-कडेवर, 
१४-विख्यात, १५-कटडूट, १६-अम्बुहर्त्ता, १७-नारीश, १८-छवेत, १५- 
ऋग्वेद, २०-यजुर्वेद, २१-अथर्वा, २२-साम, २३-सुशिव, २४-विरूपाक्ष, 
२५-ज्येष्ठ, २६-विप्र, २७-नारायण, २८-गण्डोदर, २९-यम, ३०-माछी, 
३१-गहनेश और ३२-पीडन ।” 

२--द्वितीया रजस: पंक्ति:--[ ३० रुद्र ] 

१-“शुक्ल, २-दास, ३-सुदास, ४-लोकाक्ष सूयं, ५-सुहोत्र एकपाद, 
६-गुद्घ्न, ७-शिवेब्वर, ८-गौतम, ९-योगीश्वर, १०-दधिबाहु, ११-ऋषभ, 
१२-गोकर्ण, १३-गुहेश्वर, १४-गुहेशान, १५-शिखण्डी, १६-जटी, १७-माली, 
१८-उम्र, १५-भृूगु, २०-शिखो, २१-शूली, २२-सुगति, २३-सुपालन, २४-अट्ट- 


हास, २५-दारुक, २६-लाजुलि, २७-त्रिदण्डक, २८-भवन, २९-भव्य ओर 
३०-लकुलेश ।” 


[ एलो० २६१ 


लो० २६२ ] अष्टममा छ्विकस्‌ १८९. 


देवारणो . दीघंबाहुररिभूतिश्र स्थाणुक: । 
सद्योजातस्तथा शण्ठी पप्मुखश्रतुरानन:॥ 
चक्रपाणिश्वच कर्माक्षस्त्वप॑ंनारीश एवं च। 
संबतंकश्न॒ भस्मीश: कासनाशन एवं च॥ 
कपाली भूभुंवश्चेच वषट्कारस्तथंब च। 
बोषट्कारस्तथा स्वाहा सुधा च॒ परिकीतिता ॥ 
एकविशतिरुद्रास्तु पडक्तिरेषा तृतीयका। 


(स्व० १०१०४७-६१) इति ॥ २६१ ॥ 
इयदल्तं भुवनानि संकलयति 


बुद्धेश्च . गुणपर्यन्तमुभे. सप्तधिके झते॥ २६२ ॥। 

रुद्राणां भुवनानां च मुख्यतो5न्ये तदल्‍्तरे । 

बुद्धेरिति, कार्यप्रपश्चहपाया: । ते पृथ्वीतत्त्वादारभ्य गुणतत्त्वपर्यन्त 
मुख्यतोःन्यथा संख्याया आनन्त्यात्‌ भुवनानां सप्ताधिक शतद्वयं॑ भवेत्‌ | तथा हि 
पृथिव्यामधस्तादनन्तस्येक॑ भुवनस्‌, अन्त: काल्ाग्निकृष्माण्डहाटकब्रह्मविष्णु- 


३-तृतीया सात्त्विकी उपरिष्टात्‌ पंक्ति: [ २१ रुद्र ] 

१-देवारुण, २-दीघंबाहु ३े-भूति, ४-स्थाणु, ५-सद्योजात, 
६-शण्ठी, ७-षण्मुख, ८-चतुरानन, ९-चक्रपाणि, १०-कूर्माक्ष, ११-अध॑नारीशर 
१२-संवर्त्तक, १३-भस्मेश, १४-कामनाशन, १५--कपाली, १६-भूः, १७-भुवः, 
१८-वषदकार, १९५-वौषट्‌ , २०-स्वाहा और २१-स्वधा ।” 

इस तरह ३२+३०+२१०० ८३ तिरासी रुद्र तीनों पंक्तियों में माने 
गये हैं ।” ।॥२६०-२६१॥। 

संकलित रूप से बुद्धि से गुण पर्यन्त दो सौ सात मुख्य रुद्र भुवन हैं। 
यों तो इनकी संख्याओं की कोई गणना नहीं है। २०७ संख्या इस प्रकार है-- 

१--पृथ्वी तत्त्व में अधोभाग १, अन्तर्भाग में कालाग्नि, कुष्माण्ड, हाटक, 
ब्रह्म, विष्णु रुद्र ६ और बाह्य भाग में शतरुद्रों के १०० तथा इनके अधिष्ठाता 
वीरभद्र का १ कुछ मिलाकर १५६७ ११०८ भुवन हैं । 

२--अप्तत्त्व में अधिष्ठाता वीरभद्र का १ भुवन तथा गुद्याष्ठकों के ८ 
भुवन कुल मिलाकर ९ भुवन होते हें । 


कक ९० श्रीतन्त्रालोकः [ इलो ० २६३ 


रुद्राणां पट्‌, बहिः शतरुद्राणां शतं, तदधिष्ठातुर्वीरभद्रस्प चैकमु,--इत्यशोत्तरं 
शतम्‌ । अप्तत्वे तदधिष्ठातुर्वीरभद्वस्य गुह्माष्टकस्य च--इति नव भुवनानि। 
तेजस्तत्त्वे शिवाग्नेरतिगुह्याष्टकस्य च,--इति नव | वायुतत्त्वे प्राणस्य गुह्माद- 
गुह्मतराष्टकस्य च,--इति नव । आकाशतत्तवे आकाशस्य पवित्राष्टकस्प चेति 
नव । तन्मात्रेषु मूर्तीनामष्टो, कर्मेन्द्रियाधिपानां पद्म, ज्ञानेन्द्रियाधिपानां पश्च, 
मनसि सोमस्येकम्‌, अहद्भूरे'ह छू रेशस्थ स्थाण्वष्टकस्प चेति नव, बुद्धों देवयोनि- 
क्रोधतेजोयोगार्यानि चत्वारय॑ष्टकानि, इति द्वात्रिशतु, गुणतत्त्वे च पडक्ति- 
त्रयमिति ॥ २६२ ॥ 
अन्यत्र पुनरियान्विशेष:, इत्याह्‌ 


योगाष्टक गुणस्कन्धे प्रोक्त॑ शिवतनों पुनः ॥ २६३ ॥ 
“गुणस्कन्धे' गुणतत्त्वे ॥ २६३ ॥ 


३--तेजस्तत्व में शिवाग्नि भुवन १+भअतिगुद्याष्टकक ८5९ 
भुवन है । 
४--वायुतत्त्व में प्राणभुवन १ + गुद्यातिगुह्याष्टक ८5९ भुवन हैं । 
५--आकाश तत्त्व में आकाश १+पवित्राष्टक ८5९ भुवन हैं । 
६--तन्मांत्र तत्त्व में मूर्तियों के ८ भुवन होते हैं । 
७--कर्मेन्द्रियों में इनके अधिष्ठाता देवों के ५ भुवन होते हैं । 
<-ज्ञानेन्द्रियों में इनके अधिष्ठाता के ५ भुवन होते हैं । 
९--मनस्तत्त्व में सोम अधिष्ठातादेव है । इसका १ ही भुवन है । 
१०--अहंकार तत्त्व में महंकारेश का १ और स्थाण्वष्टकों के ८5८९ 
भुवन हैं । 
११--बुद्धितत्त्व में देवयोनि, क्रोध, तेज और योग के चार श्रष्टक भर्थात्‌ 
४»९८०३२ भुवन हैं । 
गुण तत्त्व की तामस, राजस्‌ और सात्त्विक को तीन पंक्तियाँ हैं। 
कुल १०८+९+९+९+९+८+५+५+१+९-+-३२+ ३ मिलाकर २०७ 
: भुवनों की संख्या मुख्य संख्या है। यों तो अनगिनत भुवनों के अस्तित्व 
हैं ॥ २६३ ॥ 


अलो० २६४-२६६ ] अष्टममाह्निक्‌ १९१ 
तद्ग्रन्थमेव पठति 
थोनीरतोत्य गोणे स्कस्धे . स्पुर्योगदातारः । 
अक्ृतकृतविभुविरिश्चा हरिगुंहः क्रमवशात्ततो देवी ॥ २६४ ॥ 
करणान्यणिमादिगुणा: कार्याणि प्रत्ययप्रपश्चजच । 
अव्यक्तादुत्पन्ना गुणाइच. सत्त्वादयोइ्मोषाम्‌ ॥ २६५ ॥ 
धर्मज्ञानविरागानेश्वर्य॑ तत्फलानि विविधानि । 
यच्छन्ति ग॒णेभ्योध्मो पुरुषेश्यों योगदातारः॥ २६६॥ 


शिवतनु ज्षास्त्र में गुणतत्त्व में भी योगाष्टकों की स्थिति का उल्लेख है। 
उनके अनुसार अक्ृत, कृत, विभु, विरिश्च, हरि, ओम (श्रेकण्ठ ओर) गुह॒देव हैं । 
गुण अव्यक्त से उत्पन्न हैं। योगप्रद इनके आठों अधिष्ठातृ देव धमं, ज्ञान, 
वेराग्य और ऐ्वर्य आदि फल, प्रदान करते हैं । 


अन्य आगमिक प्रामाण्य के विशेष दृष्टिकोण के विंशेष॑ सन्दर्भ को व्यक्त 
करने के लिए शिव तनु शासत्र की चर्चा करते हुएं विशेष॑ निर्देश कर रहे हैं-- 

योगाष्टक का खगोल अवस्थान, शिवतनु-द्ासतर गुण स्कन्ध के परिवेश 
में स्वीकार करता है। गुण स्कन्ध का तात्पय॑ गुण तत्त्वों का क्षेत्र है ॥ 

शिवतनु शाख््र के वचनों को ज्यों का त्यों प्रस्तुत कर रहे हैं - 

विभिन्न योनियों के कर्म भोग क्षय के अनन्तर पुन: योगाष्टक में सन्निवेश 
प्रदान करने वाले अक्ृत, कृत, विभु, विरिश्न, हरि और गुह क्रमिक रूप से 


गुणतत्त्व के स्कन्ध में स्थान देने की व्यवस्था करते हैं । तत्पश्चात्‌ देवी भगवती 
उमा भी इस व्यवस्था को अन्तिम रूप प्रदान करती हैं । 


करण ( इन्द्रिय वर्ग ) अणिमादि सिद्धियाँ सत््व, रजस और तमस्‌ 
स्वभाव, विविध जागतिक प्रत्यय प्रपश्च रूप कार्यों का सब्निधान, अव्यक्त से 
उत्पन्न गुणात्मक संस्कार, धामिक प्रवृत्तियाँ, ज्ञान के स्तरीय स्वरूप, राग 
विराग की प्रवृत्तियाँ, विविध ऐश्वर्यं और इनके तदनुरूप फल आदि सब कुछ 
उन पुरुषों को जो गुण स्कन्ध में समाविष्ट हो चुके होते हैं--उन्हें प्रदान करते 
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तेभ्यः परतो भुवनं सत्त्वादिगुणासनस्य देवस्य । 

सकलजगदेकमातुर्भ तु श्रीकण्ठनाथस्य ॥ २६७ ॥ 

'प्रत्ययप्रपञ्चर इति विपयंयादि: पद्चाशदाद्यः । “अमीषाम” अकृतादोनां 
योगदातृणाम्‌ । एतच्चेषां दातृत्वं यत्परेभ्योषषि धर्मादि प्रयच्छन्तीति | 'परत' 
इत्यूध्वंस्‌ || २६७ ॥ 

ननु एभ्योथ्प्यूध्वमवस्थानेन अस्य कि स्यात्‌ ? इत्याशब्क्याह 

येनोमागुहनोलब्रह्मऋभुक्षकृतादिभुवनेषु । 

| | शक्त्या प्राभ्व्याधिष्ठानि भूतानि ॥ २६८ ॥ 

'त्तीलो” विष्णु:, ग्रहरूपिण्येति, अवष्टम्भात्मिकयेत्यथ॑: । “अधिष्ठानि” 
अधिष्ठितानि ।। २६८ ॥ 
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हैं । इसीलिये इन्हें योग दाता कहते हैं । यह ध्यान देने को बात है कि जितने ये 

अक्ृत आदि योग दाता हैं, ये ही करणों प्रत्यय (५०) प्रपश्चों और सत्त्वादि 
अव्यक्तज गुणों के अधिकारी हैं । इसी से ये सारे फल प्रदान करने में समर्थ 
होते हैं । 

इनके बाद सत्त्वादि गुणों के अधिष्ठाता, सारे संसार के एक मात्र 
वात्सल्यप्रद प्रभु श्रीकण्ठनाथ का भुवन है । इन भुवनों की अवष्टम्भात्मिका 
प्राभ्वी शक्ति इनमें रहने वाले जीवों को धारण करती है ॥ २६३-२६७ ॥। 

प्रइन उपस्थित होता है कि इन योगप्रद देव प्रतीक रुद्रों के ऊपर श्रेकण्ठ. 
भुवन होने से श्रोकण्ठ के वेशिष्टय में कोई नई बात क्या होती है, जिससे यहाँ 
ऊध्व॑ स्थान की चर्चा की गयी है ? इसका उत्तर दे रहे हैं-- 


ऊध्व॑ अवस्थान श्रीकण्ठ की सर्वोत्तम और सर्व नियन्त्रक शक्ति की ओर 
संकेत करता है। उनके द्वारा गुह ( देव सेनाध्यक्ष ) नील ( विष्णु ) ब्रह्मा 
ऋशभुक्ष, कृत और अकत आदि भुवनों में सर्वग्राहिणी शक्ति के माध्यम से सभी 
प्राणिमात्र अधिष्ठित होते हैं। अर्थात्‌ अन्य सभी योग दाता शक्तिमन्तों के भी 
ये शक्तिस्नोत हैं। यही इनकी सबसे बड़ी विशेषता है ॥ २६८ ॥। 


इलो० २६९-२७२ ] अष्टममाह्लिकम्‌ श्र 
तत्तदधिष्ठानमेव व्याचट्टे 
उपसंजिहीर्षरिह यश्चतुराननपद्धूजं समाविश्य । 
दग्ध्वा चतुरो लोकाऊजनलोकान्निमिणोति पुनः ।| २६९ ॥ 
यस्येच्छात:सत्त्वा दिगुणशरीरा विसृजति रुद्राणी । 
अनुकल्पो रुद्राण्या बेदी तज्रेज्यतेडनुकल्पेन ॥ २७० ॥ 
पशुपतिरिन्द्रोपेन्द्रविरिज्चेरथ तदुपलम्भतो देवे: । 
गन्धर्वयक्षराक्षसपितुमुनिभिश्रित्रितास्तथा यागाः ॥ २७१ ॥। 
समाविश्य' इति अधिष्ठाय “दग्ध्वा' इति अर्थात्कालाग्निख्पतया । 
“रुद्राणी' उमादेवी । 'अनुकल्पो' गौणी मूर्ति: 'वेदी” क्रियाशक्तद्यात्मा पीठिका + 
तत्रेति वेद्यां | पशुपतिरिति भर्थाद्‌ बाह्यलिज्भुरूप: ॥ २७१ ॥ 
गुणानां यत्परं साम्यं तदव्यक्तं गुणोध्वंतः । 
क्रोधेशचण्डसंवर्ता ज्योति: पिच्चलसुरकों ॥ २७२ ॥ 
पञ्चान्तकेकवी रो च शिखोदश्राष्ट तत्र ते। 


यह उमा शक्ति ब्रह्मा के उद्गमस्थर कमल की कंणिका में प्रवेश कर 
लोक संहार के लक्ष्य से चारों लोकों को दग्धथ कर जन आदि लोकों का निर्माण 
करती है । जिसकी स्वात्म स्पन्दित इच्छा से रुद्राणी देवी ( उमादेवी ) सत्त्वादि 
गुणों का शरीर धारण कर प्रत्येक कल्प में पुनः इनका विसर्जन करती है। 
उपसंहार और विसगं की यह छीला प्रतिकल्पों में क्रिया शक्त्यात्मिका वेदी 
पर सम्पन्न होती है। इस वेदिका पर सम्पन्न यह अद्भुत याग भगवान पशुपति 
पूरा करते हैं । इसमें इन्द्र, उपेन्द्र और ब्रह्मा साधन उपलब्ध कराते हैं। गन्धर्व, 
यक्ष राक्षस, पितर मुनि आदि से चित्र विचित्र यह क्रतु क्रियात्मिका शक्ति के 
परिवेश का एक शाइवत अनुष्ठान है ॥ २६९-२७१॥ 


गुणों की अक्षुब्धवस्था में प्राप्त साम्य ही अव्यक्त है। गुणों के परे 
क्रोधेश, चण्ड, संवत्त॑, ज्योति: पिज्भल, पद्चान्तक, एक वीरेश, और शिखोद ये 
आठ भुवनपाल होते हैं । इनकी चर्चा श्रीरुद और श्री नन्दिशिखा शाख्रों में भी 


श्री० त०--१३ 
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'परं साम्यम्‌' इति अक्षुब्धतयावस्थानम्‌, अत एवं “अव्यक्तम्‌' इत्युक्तम्‌ । 
इह सर्वत्र भुवनेद्वराणामादिग्रहणनेव प्रक्रान्तेईपि संग्रहे स्वकण्ठेनेव पाठेध्यमा- 
डायो - यदत्र बहूनि शास्त्रातन्रेष्वसमझ्जसानि पाठान्तराणि संभवन्ति,--इति 
श्रोतृणां मा भूत्संमोह:--इंति । तदुक्त श्रीरुरो 


'क्रोधेशचण्डसंवर्तज्योति: पिड्लसू रका: || 
पञ्चान्तकंकवी रेशशिखोदास्या.. महेश्वरा ॥! इति। 
अश्रीनन्दिशिखायामपि 


“अष्टो भुवनपाला ये क्रोधेशश्चण्डसंज्ञक: । 

संबतं: पिड़ुलो ज्योतिस्तथा पञ्चान्तको विभु:॥ 

एकवीरः शिखोदश्च गुणातां परत: स्थिता: ।” इति ॥ २७२॥ 
अत्रापि शिवतनावुक्तं विशेष दर्शयति 
गहन पुरुषनिधानं प्रकृतिसूलं प्रधानसव्यक्तम्‌ ॥ २७३ ॥ 
गुणकारणमित्येते  मायाप्रभवस्थ॒ पर्यायाः । 
नन्‍्वेवमभिधानामत्र प्रवृत्ती कि निमित्तम्‌ ? इत्याशड्क्याह 
यावन्तः क्षेत्रज्ा: सहजागन्तुकृमलोपदिग्धचितः ॥ २७४॥। 
ते सर्वेतत्र विनिहिता रुद्राश्व तदुत्यभोंगभुजः । 
मूढविवृत्तविलीनेः करणेः केचित्तु विकरणका: ॥ २७५ ॥ 


की गयी है। श्री रुक दास में कहा गया है. कि, “क्रोधेश चण्ड, संवत्तं, ज्योति: 


पिज्भूल, पश्चान्तक एक वीरेश और शिखोद नामक महेद्वर भुवनों को रक्षा 
करने वाले भुवनपाल हैं।” 

श्री नन्दिशिखा में कहा गया है कि--'आठ भुवनपाल प्रसिद्ध हैं। 
क्रोघेश, चण्ड संवर्त्त, पिज्भूल, ज्योति, पद्मान्तक, एक वीर ओर शिखोद उनके 
नाम हैं।' 

शिवतनु शाश्र में कहा गया है कि माया से उत्सूष्ट तत्त्वों के पर्याय ही-- 
“गहन ही पुरुष' प्रकृति हो मूल, प्रधान हो अव्यक्त आदि हैं। ये त्रिगुण के 
कारण हैं| ये सभी माया से उत्पन्न प्रतीक तत्त्वों के पर्याय हैं । यह पुरुष प्रधान 
निर्मिति है। इसमें जितने क्षेत्रज्ञ हैं-त्रे आणव, कार्म और मायीय मलों से 
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यतो्त्र सर्व एव क्षेत्रज्ञा रुद्रा वा विनिहिताः सल्तः केचिन्मूढादिरूपे: 
ऋरणेस्तदुत्यं भोग भुझ्जते, केचित्तु विकरणा एव,--इति । 'सहज' आणव:ः। 
+आगल्तुकौ' कार्ममायीयों ॥ २७५ ॥ 

मूढादिरूपत्वमेव व्याचष्टे 

अकृताधिष्ठानतया कृत्याशक्तानि सूुढ़ानि । 
प्रतिनियतविषयभाज्ि स्फूटानि शास्त्रे विवृत्तानि॥ २७६ ॥। 


भग्नानि महाप्रलूये सृष्ठो नोत्पादितानि लीनानि । 
इच्छाघीनानि पुनविकरणसंज्ञानि कार्यमप्येवम्‌ ॥॥ २७७ ॥ 


कृत्यं' शब्दाद्यालोचनम; अत एवं बाधिरयादिविशिष्वृत्तित्वे हेतु: 
“प्रतिनियतंविषयभाज्िज' इति । सुष्टावनुत्पाद एवं लीनत्वे हेतु:। “इच्छाधो- 
नानि! इति स्वात्मायत्तानीत्यर्थ: । अत एव श्रीकण्ठादीनां स्वतन्त्रेन्द्रियत्वम्‌ । 
यदुक्तमत्रेव 
'तेषुमापतिरेव प्रभु: स्वतन्त्रेन्द्रियो बिकरणात्मा /। (त० ८।२२९) 
एवमिति, मूढादिभेदाच्चतुर्धा || २७७ ॥ 


सहज और आगन्तुक मलों से प्रभावित हैं। उनको चेतना प्रायः दग्ध हो चुकी 
होतो है । इससे प्रभावित रुद्र भी गुण से उत्पन्न भोगवाद में प्रवुत्त होकर 
करणों द्वारा भोगों का उपभोग करते हैं । कुछ रुद्र विकरणक हो रह जाते 
हैं ॥| २७२-२७५ ॥ 

विकरण अवस्था के विपरीत करण द्वारा भोग-रत मूढ पुरुष एक 
प्रकार से अधिष्ठान रहित और पुण्य होन होते हैं । कोई समय बद्ध प्रक्रिया ये 
प्रारम्भ नहीं कर सकते । प्रतिनियत विषय ग्रस्त और शाख््रीय परम्पराओं से 
शूत्प रहते हैं । महाप्रूय में सवंनाश के बाद उत्तर सुष्टि में पुत: इनको स्थान 
नहीं मिलता | इनकी यह चार प्रकार की दशा इनकी मूढता का हो परिणाम 
हैं। जो विकरण स्तरोय महापुरुष हैं, उनका सजंन उतकी इच्छा पर निर्भर 
करता है । उनके कार्य भी संस्कार सम्पन्न ही होते हैं। जो विकरणात्मक 
हैं जेसे श्रोकण्ठ आदि, ये सभी स्वात्मायत्त सृजन के अधिकारी होते हैं श्रीत० 
८।२३३ में कहां गया है कि, “उनमें उमापति ही सर्व समर्थ प्रभु हैं। स्वातन्त्र्य 
सम्पन्न जितेन्द्रिय और करण जन्य दुष्प्रभाव मुक्त महेश्वर यहो हैं ॥२७६-२७७॥ 


१४9७ नूऋंूूऋओूुंंूंूुईूओओ आन 


१९६ श्रीतन्त्रालोक: [ इ्लो० २७८ 


पुंस्तत््वे तुष्टिनवक॑ सिद्धयोउष्टो च तत्पुरः । 
तावत्य एवाणिसादिभुवनाष्टकमसेव. च॥ २७८ ॥ ४ 
तावत्यो, नवाष्टो च। तदुक्तम्‌ 
“अम्बा च सलिला ओघा वृष्टि: साध च तारया । 
सुतारा च सुनेनच्रा च कुमारी च ततः परम्‌ ॥ 
उत्तमाम्भसिका चंब तुष्ठयो नव कीतिता: । 
तारा चंब सुतारा च तारयन्ती प्रमोदिका ॥ 


प्रमुदिता सोदमाना रम्यका च ततः परम्‌ । 
सदाप्रमुदका चेव सिद्धयष्टकमुदाहृतम्‌ ॥ 


पुरुष तत्त्व में ९ प्रकार को तुष्टि और आठ प्रकार की सिद्धियाँ होती हैं + 
उनके भुवन भी अणिमादिक < हो होते हैं | अम्बा, सलिला, ओघा, दृष्टि, 
तारा, सुतारा सुनेत्रा कुमारी, उत्तमाम्भसिका ये नव तुष्टियाँ है । तारा, सुतारा 
तारयन्ती, प्रमोदिका, प्रमुदिता मोदमाना रम्यका और सदा प्रमुदिका ये आठ 
सिद्धियाँ हैं। अणिमा, महिमा, लघिमा, प्राप्ति, प्राकाम्य, ईशित्व और वशित्व 
ये ऐश्वर्य सिद्धियाँ हैं। इन्हीं नामवाले देवताओं से ये अधिष्ठित भो हैं। 
तुष्टियों और सिद्धियों के वर्णन सांख्य में बुद्धि के धर्म के रूप से उपलब्ध हैं। 
इस दर्शन में जिनकी चित्‌ शक्ति संकुचित हो गयी है, कला आदि कडब्चुकों से 
संकुचित होने के कारण जिनके विवेक कुण्ठित हो गये हैं, ऐसे भोग रागरक्त 
षुरुषों के लिये ये तुष्टियाँ ओर सिद्धियाँ आवरण रूप हो होतो हैं। 

स्व० तन्‍त्र १०१०६९ से १०७२ तक के इलोकों में उल्लेख है कि, 

“प्रकृति के ऊर्ध्व परिवेश में पुरुष तत्त्व का विस्तार है। पुरुष तत्त्व 
पारमेश्वर-स्वरूप गोपन क्रम में संकुचित चिदाभास तत्त्व है। यह गुणों की 
अविभाग अवस्था रूप प्रधान तत्त्व से ऊपर अवस्थित है । इसमें तुष्टियों, सिद्धियों 
और ऐद्वर्य सिद्धियों का आवास है । उक्त तन्‍्त्र के १०१०७० के अनुसार, तुष्टियों 
के नाम इस प्रकार हैं। अम्बा, सलिला, ओघा, वृष्टि, तारा, सुतारा, सुनेत्रा कुमारी 
और उत्तमाम्भसिका ये नव तुष्टियाँ हैं। इसी तरह १०।१०७१ के अनुसार तारा, 
सुतारा, तारयत्तो, प्रमोदिका प्रमोदिता, मोदमाना, रम्यका और सदाग्रमुदिका 
ये आठ सिद्धियाँ भी पुरुष क्षेत्र में हैं। (सांख्य दर्शन में तुष्टियाँ और सिद्धियाँ 


| २७९ ] अष्टममाह्निकस्‌ १९७ 
अणिमा लघधिमा चंब महिमा प्राप्तिरेव च। 

प्राकाम्यं च तथेशित्व॑ वशित्व॑ यवुदाहतम्‌ ॥ 

यत्र कामावसायित्वमणिमाद्ष्टकं स्मृतम्‌ ।! 

( स्व० १०।१०६९-१०७३ ) इति॥ २७८॥ 
तुष्टयादीनां च कि रूपम्‌ ? इत्याशड्क्याह 

अतत्त्वे तत्त्वबुद्ध्या यः सन्तोषस्तुष्टिरत्न सा। 
हेयेष्प्पादेयधी: . सिद्धिः 

न चेतदस्मदुपन्ञमेवेत्याह 

तथाचोक्‍्त॑ हि. कापिलेः ॥ २७९ ॥ 


बुद्धिकी धर्म रूप मानी गयो हैं। यहाँ संकुचित चित्‌ स्वभाववान्‌ कलादि- ।क्‍ 
कंचुकांचित अविवेकी पुरुष की आवारक मात्र रूपसे मान्य हैं ) ये सभो अधि- || 
देवता रूप होती हैं । यहो स्थिति अणिमा आदि ऐद्वर्य सिद्धियों की है। ये भी | 
अणिमा आदि परमेश्वर योग क्रम साध्य ऐच्वर्य हैं। इन आठों से ये आठ ॥ 
शेड्वर्य अधिष्ठित हैं । इनके नाम इस प्रकार हैं-- 


१. अणिमा--शरीर को अत्यन्त सूक्ष्म बना लेने का सामथ्यं । 
२. लघिमा--रूई की तरह अत्यन्त हल्का होने का सामथ्यं । 
३. महिमा- अपने रूप को अत्यन्त विशाल बना लेने की क्षमता । ॥' 
४. प्राप्ति--संकल्प मात्र से जिस देश में जाने की इच्छा हो वहाँ 

उपस्थिति को क्षमता । ॥ 


५. प्राकाम्य--एक शरोर को एक ही क्षण में अनन्त बना लेने की 
शक्ति। । 
६, ईश्ित्व -ऐब्वर्य युक्त हो जाने की तत्कालीन क्षमता । 
७. वशित्व--समस्त प्राणियों को वश्ञ में कर लेने की क्षमता । 
<. कामावसायित्व--संकल्प मात्र से ही देशकाल स्वभाव वस्तु निश्चय 
सामर्थ्य । 


कुछ लोग गरिमा को भी अछग मानते हैं । पर उसका अन्तर्भाव महिमा 
में हो जाता है॥ २७८ ॥ 


१्थ्ट श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० २८०-२८९ 


तदाह्‌ 

आध्यात्मिकाश्वतस्रः प्रकृत्युपादानकालभाग्याख्या: । 

प्ञ् विषयोपरमतोःजेनरक्षासड्भपक्षयविघातः । २८० ४ 
ऊहः शब्दोध्ध्ययनं दुःखविधातास्त्रयः सुहृत्पाप्तिः । 

दानं च सिद्धयोःष्टो सिद्धेः पूर्वोष्डःकुज्ञस्त्रिविधः ॥ २८१ ७ 


दम लक जककलर 


एक परिभाषिक शब्द है। स्वमान्यतया अतत्त्व में तत्व बुद्धि हो 
जाने पर एक प्रकार का भौतिक सल्तोष प्राप्त होता है। वही तुष्टि हे । हेय 
में भी उपादेय बुद्धि का नाम ही सिद्धि हे। यह विषय कपिल सांख्य शाख में 
अपने ढज्भ॒ से विवेचित है ॥ २७९॥ 

कपिल के सांख्य दर्शन में कहा गया है कि आध्यात्मिक तुष्टियाँ चार 
प्रकार की होती हैं. । ये चारों अनात्म रूप प्रकृति आदि में होती हैं। जेसे-- 
प्रधान (मूल प्रकृति] और महान आदि भेदों से प्रकृति आठ भ्रकार की मानी 
जाती है । यही विश्व की उत्पत्ति की निमित्त हैं। इसमें सद्भ और द्वेष आदि 
दोष होते हैं । योगी लोग इनको हटाने का अभ्यास करते हैं। अभ्यास के इस: 
अध्यवसाय में प्रकृति नामक एक तुष्टि होती है । 

इसी तरह सामान्यतया हमेशा (सबसे सब की उत्पत्ति होती है इस 
नियम के अनुसार भावों (पदार्थों) के उत्पादक उपादान योगी की इच्छा के 
अनुरूप हों, ऐसे अध्यवसाय में रत साधक उपादानाख्या तुष्टि प्राप्त करता है । 
भावों की उत्पत्ति काल क्रम से होती है। अतः काल भी विश्व का कारण 
है । इसमें ही भोकतृत्व का अध्यवसाय करने वाला योगी 'काल' नामक तुष्टि 
प्राप्त करता है। इसी तरह भाग्य विशेष से फलविद्येष की दृष्टि से भाग्य भी 
विद्वोत्पादक माना जा सकता है । इसमें अध्यवसाय निष्ठ योगी को 'भाग्या 
तुष्टि होती है । 

विषयों के अर्जन में कष्ट ही कष्ट है, यह सोचकर विषयों से उपराम 
होने लगता है । दोष दर्शन से ताटस्थ्य प्राप्त योगी को अज॑न, रक्षण, संग, 
संचय और विघात ये पाँचों मिलाकर ९ तुष्टियाँ होती हैं । ऊह, शब्द, अध्ययन 
दुःख विघात के तीन, सुहृत्याप्ति और दान मे आठ सिद्धियाँ भी योगी के अध्य- 
बसाय की परिणाम ही होती है। विपरयंय, अशक्ति और अतुष्टि नामक अद्भुओों. 
के कारण सामान्यतया सिद्धियों में सबकी प्रवृत्ति नहीं होती है । 


इलो० २८०-२८१ ] अष्टममाह्विकस्‌ १९९. 


“आध्याल्मिका' इति अनात्मरूपे प्रकृत्यादौ भवन्तोत्यर्थ : । तत्र प्रधानमह- 
दादिरूपतयाष्टविधा प्रकृतिरेव विश्वोत्पत्तिनिमित्त नान्यतु,--इति तत्रेव सज्भ 
देषादिनिवृत्तिनिमित्तं भोक्त्त्वाद्यध्यवस्यतो योगिन: प्रकृत्याख्या तुष्टि:। एवं च' 
प्रकृतेरविशेषात्‌ सर्वदा सव॑स्माच्च स्व॑स्योत्पत्ति: स्यात्‌,--इति यथास्वोपादानं. 


इसकी तालिका इस तरह बनाई जा सकतो है । 
१-- अध्यात्मिक तुश्टियाँ 


१ २ | ३३ 
कला यल रु 5 कउाओं अत्काो। 
प्रकृति उपादान काल भाग्य 
२--विषयोपरामजन्य तुश्टियाँ 
१ २ | ३ ५ ५ 
कि के भा ० अक<कलक त पलक, 

अरज॑न रक्षा सड़ संक्षय. विधात 5९ 
सिद्धियाँ-- 
१-ऊह, शब्द, अध्ययन च्न्रे 


२--५ प्रत्यनीक-दुःखत्रय, सन्देह, दौर्भाग्य 
। 


0 कक आटा 3)। 
आध्या०, आ० दे०,. आधिभौ० ३+११+१७५ 
सिद्धियों के ३ अद्भुशआ-- 
१--विपयंय, २---अशक्ति और ३--अतुष्टि 
जी सिद्धियाँ 
५ २ ३ |॥ ५ ६ ७ ८ 


(७० 28 क आज ऑफ जो ५ 3त कफ । है ऋड स्का 
अणिमा ग्य महिमा प्राप्ति प्राकाम्य ईशित्व वशित्व कामावसायित्व 


ये सभी पारिभाषिक दाब्द हैं | यहाँ इनकी परिभाषा का विवरण प्रस्तुत 
करना आवद्यक है-- 


२०० श्रीतन्त्रालोकः इलो० २८०-२८१ 


भावानामुत्पादो न्‍्याय्य:--इति । तदेव विश्वकारणम्‌ /--इंति पृथिव्यादावुपादान 
भोक्त्ल्वाद्यव्यवस्यत उपादानाख्या । एवमपि कालमपेक्ष्य भावानामुर्तत्तिरिति 
सएव विश्वकारणम्‌ं-इति तत्रेव भोक्तुत्वाद्यध्यवस्यतः कालाख्या । एवमपि 
भाग्यविशेषात्फलविशेष:,--इति तेषामेव विश्वकारणत्वमिति तत्रेव भोवतृत्वा- 
द्यध्यवस्यतो भाग्याख्येति चतस्र: | पड्चेति, बाह्यविषयोपरमस्य पद्चहेतुत्वात्‌, 
3... नेक नननन नी 


१. आध्यात्मिक-वह स्तर जहाँ अनात्म रूप प्रकृति आदि में तुष्टि को 
अनुभूति होती है। थे चार प्रकार की होती है । इन चारों का स्तर आध्यात्मिक 
होता है -- 


१--प्रकृति तुष्टि-यह स्पष्ट है कि प्रधान और महत्‌ आदि भेदों से 
भिन्‍न आठ प्रकार की प्रकृति हो विद्वोत्पत्ति की निमित्त है। इसो में सर्च द्वेष 
आदि दोषों की निमित्त प्रकृति नामक तुष्टि होतो है । यह उन योगियों में 
विशेष रूप से होती हे, जो भोक्ता भाव के अध्यवसाय के अभ्प्रास में संलग्न 
रहते हैं । 

२--उपादान तुष्टि-सामान्यतया प्रकृति के परिवेश में ही विना किसी 
विद्येष की अनुसन्धानात्मक स्थिति में कमी साधक में यह अनुभूति स्पन्दित 
होने लगती हैं कि 'यह शाइवत नियम है कि सबसे सबकी उत्पत्ति सम्भाव्य है 
अतः यथानुरूप भावों का अर्थात्‌ पदार्थ मात्र का उत्पाद सम्भव है और यह 
उचित भी है । इस तरह यथास्व उत्पत्ति निमित्त में विश्व की कारणात्मकता 
का परिंदर्शन करने वाले और पुथ्वो आदि सब उपादानों में भोकतुत्व के 
अध्यवसाय में संछग्न साधक को उपादानाख्या तुष्टि होती है। 


३--काल नामक तुष्टि--काल की अपेक्षा से हो पदार्थों की उत्पत्ति 
होती है । अतः काल ही विद्वोत्पत्ति का निमित्त है। इस विमश्ं में वहीं भोक्ता 
भाव का अध्यवसाय करने वाले साधक को कालाख्या तुष्टि होती है । 

४--भाग्याख्या तुष्टि--ऐसी अवस्था में भी 'भाग्य विशेष से फल विशेष 
की उत्पत्ति होती है! | अतः भाग्य ही विद्वोर्पत्ति निमित्त है । ऐसे विचार 
में जो भोक्‍तुत्व का अध्यवसाय करता है, उसे भाग्य नामक तुष्टि 
होती है। 


२. बाह्यविषयगत तुष्टियाँ ५ प्रकार की होती हैं-- 
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ते चार्जनादयः, सर्वस्य सुखाथ॑ विषयेषु प्रवृत्ति: न॒च तेभ्य: कदाचिदपि 
सड्ूवेत्‌ यद्धिषयाणामर्जनादो त्रितये यतमानस्य पुंसः कष्टमेव, एवमपि एषामा- 
कस्मिक: स्वयमेव संक्षयः,--इति महत्कष्टम्‌ न चेतत्परोपघातं विना सिद्धयेत्‌-- 
इति कष्टात्कष्टतरम्‌ | तदेषामेवं दोषदर्शनान्माध्यस्थ्यमवलूम्बमानस्य योगिनः 
पञ्चेति नवाम्बाद्यास्तुष्टय: क्रमेण उक्ता:। अनेन च पाठेनेवमीश्व रक्ृष्ण: 


१--अज॑न--बाह्य विषयों में उपरति रूप तुष्टि का यह पहला रूप होता 
है | इसमें नाम के अनुकूल ही उपलब्ध्यात्मक तुष्टि होती है। कहते यह हैं कि 
सामाजिक सुख के लिए ही विषयों में प्रवृत्ति होती है। किन्तु इनमें क्रमिक 
रूप से कष्ट ही हाथ लगता है । अर्जन करने में घोर अध्यवसाय को सुख तो 
मानते हैं पर वास्तव में चित्स्वाभाव्य के संकोच का इन्द्रजाल ही वहाँ काम 
करता है। 

२--रक्षा--वस्तु को प्राप्त करने के घोर परिश्रम और प्राप्त वस्तु के 
रक्षण से अध्यवसाय में योग क्षेमात्मक तुष्टि का नाम रक्षा है। किन्तु वास्त- 
विकता यह है कि न अर्जन और न रक्षा ही अपने वश की बात है । अपने वह 
में तो कष्ट ही कष्ट है । अर्जन से कष्ट रक्षा में कष्ट ! यह दशा सज्भू नामक 
तुष्टि की है। 


३--संग--संकुचित पुरुष क्या करना चाहता हे और क्या होता हे ? 
और नहीं तो मन के ऊपर जागतिक इन्द्रजाल अपने आकपंण के व्यामोह 
से उसे आसक्ति के गत्त में गिराता हो रहता है। 


४--संक्षय--सब कुछ सक्रियता के नाम लग जाता है। शेष श्न्य 
बच रहता है | विवशता की बयार सब कुछ उड़ा ले जाती हे | अन्त में सारा 
किया-धिया टॉय-टाँय फिस हो जाता हे । उस समय जो कष्ट होता हे, वह 
हर एक पुदुगल पुरुष को अनुभूति का विषय हे । 

५--अपने स्वार्थ की पूर्ति रूप तुष्टि के लिए परोपघात का अनर्थंकारो 
आश्रय ! यह तो जीवन का हारा हुआ जुआ बन जाता है | दुर्भाग्य तो यह कि 
पुद्गल पुरुष को इनमें तुष्टि का अनुभव होता है। 


इनमें दोष दर्शन करने वाले भाग्यशाली साधक वर्ग की कुछ दूसरी 
ही अवस्था होतो है । ऐसे पुरुष माध्यस्थ्य का अवलम्बन करते हैं। उनके लिए 
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शिक्षितों--यदन्यथा नवानां तुष्टीनां स्वकण्ठेनेवोपादानं स्थादिति | ऊह: प्रत्यक्षा- 
दिप्रमाणव्यतिरेकेण स्वयमेव तत्तदर्थविषयः प्रत्ययः, शब्द: स्वयमेवमप्रतिपत्तौ 
तद्विषय: सक्कद्गुरूपदेश:, अध्ययनमेवमप्रतिपत्तो तत्रेव पौन:पुन्येनाभ्यास: 
एपां पञ्म प्रत्यनीका दुःखत्रथं सन्देहो दौर्भाग्यं चेति | तत्र दुःखत्रस्य शास्त्रान्तर- 


पूर्वोक्त अम्बा आदि तुष्टियाँ ही उनके जीवन की दिशा का निर्धारण करती 
हैं । इस सन्दर्भ में ईश्वर कृष्ण पर कटाक्ष करते हुए जयरथ ने नौ तुष्टियों की 
ओर संकेत किया है । 


सिद्धियों सम्बन्धी पारिभाषिक शब्द निम्नलिखित हैं-- 
१. 'ऊह'-प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों के व्यतिरिक्त स्वयम्म॒ एवं उन विषयों 


में विशिष्ट विश्वास उत्पन्न होना ऊह कहलाता है। यह भी एक प्रकार की 
सिद्धि है। 


२. 'शब्द'--उपदेश । स्वयम्र्‌ किसी विषय का प्रत्यय न होने पर गुरु 
के शब्दों द्वारा विश्वास ही 'शब्द' रूप सिद्धि है। 

३. अध्ययन--किसी प्रकार प्रत्यय न होने पर स्वयम्र्‌ शास्त्रों का 
अनवरत स्वाध्याय उस साधक को एक विनिश्चय के बिन्दु पर छा बिठाता 
है। यही अध्ययन रूप स्वाध्याय सिद्धि है । 


सिद्धियों के प्रत्ययोक--[ ४, ५, ६ ] तीन दुःख-- 


४. आध्यात्मिक दुःख- बात, पित्त और कफ आदि दोषों से उत्पन्न 
शारीरिक कष्ट तथा काम क्रोध आदि से उत्पन्न मानसिक दुःख आध्यात्मिक 
कहलाते हैं । 

५. आधिदेविक--यक्षों, राक्षसों और ग्रहादिकों से उत्पन्न दुःख आधि* 
देविक होते हैं । 


६. आधिभौतिक--सर्प, व्यात्र और अन्य प्राणियों से उत्पत्न दुःख 
आधिभौतिक दुःख कहलाते हैं । कुछ लोग १६ प्रकार के दुःख मानते हैं । 


७. सन्देह-अनवधारणात्मक ज्ञान हो सन्देह होता है | यह उभयः 
कोटिक होता है । 
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दृष्टेस्पायेविघात कृत्वा कल्याणमित्रपरिचयाच्च्र सन्देहं व्युदस्य, दानेन च 
दौर्भाग्यमपाकृत्य पूर्वेषां त्रयाणामन्‍्यतमेन साधयन्ति,--इत्यष्टी सिद्धयस्ताराद्या: 
क्रमेण उक्ता:। ननु सर्वेषामविशेषेणेता: सिद्धयः कि न॒स्युरित्याशड्क्योक्तम, 
'सिद्धेः पूर्वोडडुशस्लिविध:” इति पूर्वो विपर्ययाशक्त्यतुष्टिलक्षणोड्रुशों निरोध- 
कारित्वातू, तेनाविशेषेण सर्वप्राणिषु सिद्धीनामप्रवृत्ति रिति ॥ २८१ ॥ 
अणिमादुूष्व॑ंतस्तित्न: पड्क्तयो गुरुशिष्यगाः । 
तत्रापि त्रिगुणच्छायायोगात्‌ त्रित्वमुदाहृतम्‌ ।। २८२ ॥। 
नाडीविद्याप्टकं चोध्व॑ पडःक्तीनां स्पादिडादिकम्‌ । 


तत्रापीति, अपिशब्देन न केवर्ल गुणतत्त्वे गुरूणां गुणत्रययोगितया 
त्रित्वमुक्तं यावदिहापि,--इत्यभिहितम्र्‌ । तदुक्तम्‌ 


८. दौर्भाग्य-भाग्य की वैपरीत्यात्मक स्थिति । इन तीनों से तीनों दुःखों 
के विधात शास्त्रों द्वारा निदिष्ट उपायों से होता है । सुहृत्पराप्ति और कल्याण- 
कारी मित्रों द्वारा सन्देह को नाश होता है । दान के द्वारा दौर्भाग्य का ध्रुव रूप: 
से ध्वंस हो जाता है। इस प्रकार से इनमें अधिष्ठित तारा आदि सिद्धियों का 
उल्लेख पहले ही किया जा चुका है । 

अद्भुढआ-- 

१. विपर्यय - उल्टो बातों के संस्कार । सिद्धि के लिए उद्यत साधक में 
यह सबसे पहले जन्म लेता है । 

२. अशक्ति--नाम के अर्थ से व्यक्त । 

३. अतुष्टि--अन्वर्थ, तुष्टि का अभाव । 

ये तीनों सिद्धियों के निरोधक हैं । इनके कारण ही प्राणियों में सिद्धियों 
के प्रति अरुचि उत्पन्न हो जाती है। सिद्धि के चाहने वालों को सर्वप्रथम 
इनका उपाय कर हो आगे कदम बढ़ाना चाहिए | ऐड्वर्य सिद्धियों की परिभाषा 
पहले ही दी जा चुको है ॥ २७५-२८१ ॥ 


अणिमा आदि अष्टकों के ऊपर गुरु शिष्यों को तीन पंक्तियाँ हैं। इनमें 
२२ गुरुजनों की पहली पंक्ति है । मस्करी से भदन्त तक के ये गुरुजन दृष्टादृष्ट 
मान्यताओं के उपासनात्मक और स्वत: प्रत्ययात्मक दोनों पक्षों पर विश्वास करने: 
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अथोध्व गुरुशिष्याणां पडक्तित्रयमतः श्वुणु। 
सस्करी पूरणः कृत्स्त: कपिछ: काश एवं च ॥ 
सनत्कुमारगोतमवसिष्ठाद्यांशकास्तथा | 
काश्यपो नासिकेतुश्च गालवों भौतिकस्तथा ॥ 
शाकल्यस्तु समाख्यातो दुर्वासा: परमो सुनि:। 
वाल्मीकिश्व॒ गुरुश्रेष्ठ.. सपराशरगालव: ॥। 
पिप्पछादश्य सोमित्रो वाधुपुत्रो भवन्‍्तकः। 
मस्कर्यादिभवन्तान्ता दृष्टादष्टस्प वादिन:॥ 
हाविशतिगुंस्वरा: प्रथमा पडक्तिरिष्यते । 
जह्श्व॒ तृणविन्दुश्च॒ मुनिस्ताक्ष्यंस्तथेव च ॥। 
ध्यानाश्षयोषथ दीघंश्र होताजगर एव च्‌। 
अगस्त्यो वसुभोमश्च उपाध्याश्च कीतित: ॥ 


शुक्रो भूग्वाड्धिरा रामो जमदग्निसुतोध्वंग:। 
स्थूलगिरा बालखिल्यो मनुजश्चेति कीतितः ॥ 


वज्ञ्रात्रेयो विशुद्धश्च शिवश्चारुरथानुगः । 
जह्‌ न्‍्वादिचारुपयंन्ता द्वितीया पडुक्तिरिष्यते ।। 
हरो जण्ठी प्रतोदश्थच अमरेशश्चतु्थक्र: । 
कृष्णपिड्गेशरुद्रश्व इन्द्रजिद्वृषभ: शिव: ॥। 


वाले विचारक लोग होते हैं | इनके नाम क्रमश: मस्करी, पूरण, कृत्स्त, कपिल, 
कादाय, सनत्कुमार, गौतम, वशिष्ठ, आद्यांशझक, गालव ( भौतिक ) कद्यप, 
नासिकेतु, गालव, शाकल्य, दुर्वासाः. वाल्मीकि पराशर, पिप्पछाद, सोमित्रि, 
वायुपुत्र और भदन्त हैं । 


इसके ऊपर रजः स्पर्ण प्रधान शिष्यरूपी ऋषिवृन्द रहते हैं। इनके 
नाम इस प्रकार हैं-जह्न , तृणबिन्दु, मुनि, ताक्ष्य, ध्यानाश्रय, दीर्घ, होता 
अजगर, आगस्त्य, वसुभौम, उपाध्याय, शुक्र, भूगु, अंगिरा, परशुराम, ऊध्वंग, 
स्थूलशिरा बालखिल्य, मनुज, बज्न, आत्रेय विशुद्ध, शिव और चारु | जह्न , से 
चारु पय॑न्त २५ ऋषियों की यह दूसरी पंक्ति है। 


इलो० २८२ ] अष्टममाह्निकस्‌ २०५: 


यमः ऋरश्व विख्यातों गड्भाधर उमरापतिः। 
भूतेश्वर: कपालीश: शद्भूरश्व तथंव च।॥ 
अधंनारोीश्व रश्चेव पिड्ढुलश्र तथा परः। 
महाकालश्च संवर्तों मण्डली त्वेकवीरक: ॥ 
तथा चान्यश्र विख्यातों भारभूतेश्वरों ध्रुवः। 
जह्‌ स्वादिचारुपर्यन्ता ऋषयः पड्चविशति: ॥ 
हरादयो ध्रवान्ताश्व गुरवो विशति: स्मृता:।' 
( स्व० १०।१०७४-१०८६ ) इति। 


सत्त्व संस्पर्श भूमि की तीसरी पंक्ति के क्रम में हर जण्ठी, प्रतोद, अमरेश, 
कृष्णरुद्र, पिज्ेशरुद्र, इन्द्रजितु वुषभ, शिव, यम, गज्भाधघर, उमापति, कपालीश, 
शद्धूर अर्धनारीश्वर, पिड्रल, महाकाल, संवत्तं, एकवीरक, भारभूतेश्वर और 
श्रुव, ये २० ऋषि आते हैं । 


ऋषियों की ये तीनों पंक्तियाँ त्रिगुणच्छाया से प्रभावित पंक्तियाँ हैं। 
गुणों के त्रित्व की तरह पंक्तियों में भी त्रित्व स्वाभाविक है। इन तीनों के 
ऊपर नाडोविद्याष्टक मण्डल है । ये नाडियाँ पुर्यष्टकों से सम्बन्धित हैं। इनके 
नाम चूड़ा, चन्द्रिणी, गौरी, शान्ति, माला, मालिनी, स्वाहा और स्वधा हैं। 
स्व० तन्‍त्र १०।१०७४ से १०८५ तक इस विषथ का विशद वर्णन है। 


वहाँ गुरु शिष्यों को तीनों पंक्तियों का उनके निवासो गुरुजनों, शिष्यों 
और ऋषियों के नाम स्पष्ट रूप से दिये गये हैं। श्रीतन्त्रालोक में, आचार्य ने 
मात्र तीन पंक्तियों का उल्लेख कर यह निर्देश किया है कि यह त्रित्व त्रिगुण 
की छाया के योग के प्रभाव से विकसित है। इन पंक्तियों के ऊपर भी नाड़ी 
विद्याष्टक का संकेत किया गया है । राजानक जयरथ ने योग्य व्याख्याकार के 
ही अनुरूप स्वच्छन्द तन्त्र से उन उद्धरणों को यहाँ उद्धृत कर अध्येता वर्ग का 
महान उपकार किया है । स्वच्छन्दतन्त्र के अनुसार सारे नाम हिन्दी भाष्य में 
दे दिये गये हैं | प्रथम पंक्ति में २९ नाम मस्करी से लेकर भदन्त पर्यन्त होते 
हैं। इनमें आद्यांशक शब्द से सनक ओर सनन्‍दन की गणना अभिप्रेत है। 
गालव दो हैं। एक भोतिकवादी और दूसरे पराशर के सहचारी। इस तरह. 
२२ नाम पूरे होते हैं । 


रण्द्‌ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० २८२-२८३ 


अन्न च पडक्तिदये गुरुशब्दोपादानान्मध्यमायां पहकौ शिष्या एव,--इत्यर्थ- 
सिद्धम्‌ | नाडीरूपाश्च ता विद्यास्तदधिष्ठातृदेवता इत्यर्थ:। तदुक्तम्‌ 
“इडा च चन्द्रिणी चंव शान्तिः शान्तिकरीतथा । 
माला च मालिनी चंव स्वाहा चेब सुधा तथा ॥! 
( स्व० १०।१०८५ ) इति ॥ २८२ ॥ 
ननु नाव्यधिष्ठातृदेवतानां पुंस्तत्त्वावस्थाने कि निमित्तम्‌ ? 
इत्याशड्क्याह 
पुंसि नादमयी शक्तिः प्रसराख्या च यत्स्थिता ॥ २८३ ॥ 
चोध्वधारणे । यद्यस्मात्पुंस्तत्वाधिष्ठातरि संक्ुचितरूपत्वात्‌ अणुशब्दादि- 
व्यपदेब्ये पुंस्येव, नदति स्वात्माभेदेन विद्वं परामृशति इति 'नाद: स्वातन्त्या- | 
त्मपरकतुंत्वलक्षणो विमर्श, तन्‍्मयी शक्तिबहीरूपतया प्रसरणशीलत्वात 
प्रसराख्या स्थिता, क्रियाशक्तिपर्य॑न्तेन स्थूलरखूपेण स्फुरतीत्यर्थ: । इदमुक्त भवति, 
चिच्छत्तिरेव हि स्वस्वातन्त्यात्‌ संकुचितात्मरूपतामाभास्य देहाद्यात्मतामपि 
जिघृक्षु: प्रथमं नाडीरूपतामियादिति । यदुक्‍त॑ प्राक्‌ 


दूसरी पंक्ति शिष्यों की पंक्ति है क्योंकि ऊपर और नीचे की पंक्तियों के 
लिए गुरु पंक्ति का स्पष्ट निर्देशन है। शिष्यों की इस पंक्ति में २५ शिष्यों की 
गणना है । तीसरी गुरु पंक्ति में देवश्रेणी के गुरुवर्य हैं। इनकी संख्या २० मानी 
गयी है । 

नाडियों के नाम से हो नाडी नामक विद्याओं की अधिष्ठात्री देवियों 
के भी नाम हैं। इनका संकुचित पुंस्तत्त्व में हो अवस्थान अनिवार्य है। ये 
सभी नादमयी शक्तियाँ हैं | 'नाद' स्वात्म से अभेदभाव से विश्व के प्रामर्श को 
कहते हैं । इसे स्वातन्त्रय सम्पन्त विमर्श भी कहते हैं | चूंकि विमशंमयी यह 
चित्शक्ति बाहर को ओर प्रसरण शील है। इसलिए इसे '“प्रसरा' शक्ति भी 
कहते हैं । स्वात्मस्वातन्त्र्य के प्रभाव से संकुचित चिति देह आदि आकृति ग्रहण 
की इच्छा करती है और पहले पहल नाडी रूप में हो उसकी अभिव्यक्ति होती 
है। श्री० तन्‍्त्रा० ७६६ में की इसकी चर्चा है। वहाँ प्राण की प्रतिष्ठा के 
प्रसज्भू में कहा गया है कि, 


इलो० २८३ ] अष्टममाह्निकम्र्‌ २०७ 


“चित्स्पन्वप्राणवृत्तोनामन्त्या या स्थूलता सुषि:। 
सा नाडीरूपतामेत्य देह॑ सन्‍्तानयेदिदम्‌ ॥ 
( त्तं० ७६६ ) इति ॥ २८३ ॥ 
ननु भवेदेव॑ यदि पूंछ: कतृत्वं सिद्धयेत्‌, तदेव पुनरतिदुर्लभ यत्‌ तथा- 
स्वेधस्य क्षोरादिवदचेतन्यं स्थात्‌, - इत्याशड्क्याह 
न ह्वाकर्ता पुसान्कतुं: कारणत्वं च संस्थितम्‌ । 
एवं हि भुजिक्रियाकतृत्वायोगात्‌ भोक्तृत्वमपि अस्य न स्यात्‌ । ननु 
भव्ध्िजंगतां कार्यत्व॑ साधयितु पुंस: कतृंत्वमभ्युपेयते, तत्च॒ अस्माक प्रकृतिरेव 
उद्दोढुमुत्सहते,-इति कि तेन अचेतन्याधायिना,--इत्याशड्क्यो क्तं 'कर्तू: 
कारणत्व॑ च संस्थितमर' इति | कतुंरिति न तु जडस्थ प्रकृत्यादे:। एतच्च 
समनन्‍्तराह्लिक एवं साधयिष्यते तत एवावधार्यम्‌ ॥| 


“प्राण में काल प्रतिष्ठित है । शरोर प्राण से आविष्ट है। देह में 
प्रतिष्ठित प्राण के पहले हो निरूपित कई स्वरूप हैं । पहली “चित्‌' है। पहले 
'संवित्‌' ही प्राणरूप में परिणत हुई थी । दूसरा स्वरूप उसका स्पन्‍्द है। 
'स्पन्द' एक पारिभाषिक शब्द है । महार्थ मञ्जरीकार इसे परामर्शात्मक 
चमत्कार” कहते हैं । तीसरी है प्राणवृत्ति | इन तीनों वृत्तियों में कार्य जननौ- 
न्मुख्य व्यापार होता है । इन वृत्तियों में अन्तिम अवस्था को 'सुषि' कहते हैं। 
'सुषि' अन्तिम स्थूलता में रूपायित होती है। यह 'सुषि” ही नाडीरूपता को 
प्राप्त कर देह को पूरा आयाम प्रदान करती हैं। 'सुषि' रूप स्थूलता का अर्थ 
बाह्य की ओर विस्तार की स्थिति का एक रूप है। पैर के अंगुष्ठ में व्यक्त 
होकर यह नाभि और हृदय देश होती हुई सुषुम्ना रूप से स्फुरित होतो है । 

प्राणियों के प्राणसंचार की यह मुख्य कारण है । सारी अन्य नाड़ियाँ शरीर को 
पूर्णता प्रदान करने में विशेष सहायक हैं” ॥२८२-२८३॥ 

यह नादमयी शक्ति पुंस्तत्त्व में स्थिर है । यह ध्यान देने की बात है कि 
जगत्‌ रूपी काय्य॑ की साधिका यद्यपि प्रकृति है परन्तु पुमान्‌ अकर्त्ता नहीं है । 
कत्त्‌ स्व जड प्रकृति में नहीं रह सकता । दूध से दही की तरह यह जगत्‌ मात्र 
जड़मयी उत्पत्ति की परम्परा नहीं अपि तु नादमयी प्रसराख्या चित्‌ शक्ति का 
उल्लास है। अचेतन्य पुरुष के कत्त्‌ त्व की कल्पना नहीं की जा सकती | कत्तुत्व 
का कार्य कारण भाव भो विशेष रूप से विचारणोय है । 


१. म० मञ्जरी का० ३४ प्रू० ८० 


२०८ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० २८४ 


ननु यद्यचेतन्यात्युंसः क्तृस्व॑ नाम्युवेयेत तत्तथात्वेषषि तनोपरमेत्‌, 
इत्याह्‌ 4 
अकतंर्यंपि वा पुंसि सहकारितया  स्थिते ॥ २८४ । 
दोषकार्यात्मतैष्टव्यान्यथा सत्कारयहानितः । 


इह तावड्िश्ोत्पत्तो प्रकृति: कारणं सा च पुरुषमनपेक्ष्य न किचिदाधातु 
शबनुयात्‌ तत्संयोगेनेव विश्वोत्पादस्योक्तत्वातू । यदाहु: 
पुरुषस्थ दशनार्थ: कंवल्याथंस्तया प्रधानस्य । 
पहुग्वम्धवदुभयो राप संसर्गस्तत्कृत: सर्गः ॥ 

( सां २१ का० ) इति। 
तदन्वयब्यतिरेकानुविवा नातु पुमानपि विश्वोत्तत्ती कारणं, तत्च॒विश्वस्य 
तद्ग॒पानुवुत्यसं भवात्‌ नोपादानरूप॑ किन्तु सहकारिरूपं तथात्वे च अस्योपादेया- 
तिर्क्तिसहकार्यात्मतावह्यमेषितब्यान्यथा सत्कार्यवादो होयते,....इल्येवमपि अस्य. 
विश्वात्मतापरिणामादचैतन्यमेवापतेत्‌ ॥ २८४ ॥ 


प्रकृति विद्वोत्पत्ति में कारण है किन्तु पुरुष की अपेक्षा से ही वह सारे 
व्यापार कर सकती है । उसके संयोग को अनिवायंता कार्योत्यत्ति का हेतु है । 
पड़ और अन्ध के संयोग से जैसे सदृष्टि गतिशीलता का कार्य सम्पन्न होता 
है, बेसे ही यहाँ भो प्रकृति पुरुष संयोग की अपेक्षा स्वीकार्य है। सांख्य का० 
२१ में कहा गया है कि, 

“परुष का प्रधान संसर्ग दो उद्देव्यों को पूर्ण करता है--यह सम्बन्ध 
संसर्ग दर्शन और कैवल्यधाम की गतिशोलता है। इसी से सर्ग की संभूति 
होती है ।* 

अन्वय व्यतिरेक पद्धति से पुमान्‌ और प्रकृति दोनों विद्वोत्पत्ति में 
कारण हैं ऐसा सभी लोग मानते हैं । हाँ यह कारणता उपादान रूपा नहीं होती 
क्योंकि विष्व का तद्गुपानुवत्तंन असम्भव है। स्वर्ण से स्वर्ण का आभूषण बनता 
है। स्वर्णकार उसे पुनः स्वर्ण रूप में बदल देता है । घड़े का निर्माण मिट्टी से 
होता है। पर उसमें दण्ड चोवर आदि भी कारण हैं । ये सहकारी निमित्तः 
कारण हैं। उसी तरह पुरुष में भी सहकारी भाव से यह कारणता स्थिर है | यह. 
उपादेयातिरिक्त स्थिति है । 


इलो० २८५-२८६ ] अष्टममाह्निकम्‌ २०९. 


तदेवं विश्वोत्पत्तो पुंस एवं कतृत्वमेष्टव्यं येनास्य तत्तद्रपोपग्रहेअपि स्वस्व- 
ख्पाप्रच्युतेरचेतन्यं न स्यातु, तदाह्‌ 


तस्मात्तथाविधे कार्य या शक्ति: पुरुषस्य सा ॥ २८५ ॥ 
तावन्ति रूपाण्यादाय पूर्णतामधिगच्छति । 


“तथाविध' इति क्रियाशक्त्यात्मनि स्थूलरूपे । तावन्तीति, नाडोविद्यादि- 
रूपाणि | पूर्णतामित्येवमपि स्वात्ममात्रविश्रान्तत्वातु ॥ २८५ ॥ 


इदानीं प्रकृतमेवानुस रति 
नाड््ष्टकोध्वे. कथित विग्रह्मष्टकमुच्यते ।। २८६ ॥। 
कथितमिति, सर्वशास्त्रे ॥ २८६ ॥ 


ऐसा न मानने पर सत्कायंवाद की मान्यता में दोष होने लगेगा। पेरने 
से तिलों से तिल निकल आता है और दूहने पर गायों से दूध निकलता है, 
तिलों में तेल और गायों में दूध पहले से हैं, केवल पेरने और दूहने की प्रक्रिया 
अपनानो पड़ती है । यह अभिव्यंजक प्रक्रिया कारण रूपा है पर कार्य तो पहले 
ही विद्यमान है । इसलिए कहते हैं कि कारण व्यापार से पहले कार्य का अस्तित्व 
रहता ही है। उसो सत्‌ पदार्थ से उसो की अभिव्यक्ति होती है। असत्‌ वस्तु 
के कारण का अस्तित्व होता नहीं | सांख्यवादी तो सत्कार्यवादी होते ही हैं । 
कारण काय॑ को दो तरह से उत्पन्न करता है। १-उससे संबद्ध होकर 
या २-उससे असंबद्ध होकर । पहला पक्ष सत्कार्यवादी का है। दूसरे 
पक्ष में बड़ो कठिताई है। दूध से ग्वाला असंबद्ध है पर निमित्त होने से 
संबद्ध भी है। मिट्टी घट से सम्बद्ध है। पट से असम्बद्ध है पर मिट्टी से ही 
बिनौला अंकुर देता है और परम्परा से पट मिलता है। इसलिए असंबद्ध 
कारण कार्य को उत्पन्न नहीं करता यही मानते हैं । यहाँ प्रकृति पुमान्‌ से 
अपंबद्ध रहकर सर्ग का कारण नहीं बन सकती । कार्यकारण में अभेद सम्बन्ध 
भी माना जाता है । इसलिए कारण से पृथक्‌ कार्य की सत्ता भो नहीं मानी 
जा सकतो है । इन सम्बद्ध दृष्टियों से विचार करते पर यही निष्करष॑ निकलता 
है कि विश्वोत्पत्ति में पुरुष का कत्तु त्त्व भी मान्य है । ऐसा मानने से अनन्त 
रूपों में अभिव्यक्त होने पर भी स्वातन्त्र्य के कारण स्वरूप से उसका प्रच्याव 
नहीं होता । इसलिए ऐसे कार्य में जो शक्ति कारण है, वह पुरुष की ही शक्ति 


श्री० त०--१४ 
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तदाह्‌ 

कार्य हेतुदु:खं॑सुखं च विज्ञानसाध्यकरणानि । 

साधनमिति विग्रहतायुगष्टक॑ भवति पुंस्तत््वे ॥| २८७ ॥॥ 

कार्य तम्मात्र हेतुरिति, वागादोन्द्रियदशकात्मका रणम्‌ । “विज्ञान-साध्य' 
इत्यनेन बुद्धिकर्मेन्द्रियाभिव्यड्भूथ ज्ञानमात्रं व्यापारमात्र चोक्तम्‌। करणेति, 
अन्त:करणत्रयम् | साधनमिति, सर्वकारणं प्रधानमित्यर्थ:। विग्रहतायुगिति, 
सुक्ष्मशरी रारम्भकत्वातु, भवति--इति सूक्ष्मेण रूपेण, स्थुलेन रूपेणेषामुक्तत्वात्‌, 
परेण च रूपेण मायाया वक्ष्यमाणत्वात्‌ ॥| २८७ ॥ 

भुवनं देहधर्माणां दकशानां विग्रह्मष्ठकात्‌ । 

अहिंसा सत्यमस्तेयं ब्रह्माकल्काक्रधो गुरोः ॥ २८८ ॥ 

शुश्रूषाशौचसन्तोषा._ ऋजुतेति दल्कयोदिताः । 

पुस्तत्त्व एव गन्धान्त॑ स्थित षोडशक पुन; ॥ २८९ ॥ 


है यह सिद्ध हो जाता है। अनन्त रूपों और आक्ृतियों को ग्रहण करने वाली 
शक्ति का आनन्त्य सदा पूर्णता से ओत-प्रोत रहता ही है। फलितार्थ यह हुआ 
कि नाड्यष्टक में अधिष्ठात्रो शक्तियाँ ही आक्ृति ग्रहण की ओर उन्मुख होती 
हैं ॥ २८५-२८६ ॥ 

कार्यात्मक सुक्ष्मदेह के आरम्भ में हेतु तत्मात्र को जागृत करने वाले 
पुंस्तत््व के आवरण को 'कार्य' कहते हें । सुक्ष्मदेह स्थित अनभिव्यक्तप्राय 
बाह्मेन्द्रिय के उत्थापक आवरण को 'करण' कहते हैं। ये दश इन्द्रियों को संज्ञा 
धारण करते हैं। सुख और दुःख के भोग सम्पादक दोनों के नाम क्रमशः 
सुख और दुःख हैं । अनभिव्यक्त ५ ज्ञानेन्द्रियों और कर्मेन्द्रियों द्वारा ज्ञान मात्र 
और व्यापार मात्र के अधिष्ठाता एतन्‍्नामक देव ही 'ज्ञान' और 'साध्य' हैं । 

कारण रूप प्रधान तत्त्व का उत्थापक देवतामय आवारक तत्त्व 'कारण' 
हैं । अन्तः करण में व्याप्त तीन देव 'साधन' कहलाते हैं । ये सूक्ष्म और स्थूल 
दोनों शरीरों में रहते हैं । शरीर विग्रह है। इसलिए इन्हें विग्रहयुगाष्टक कहते 
हैं । अथवा सुक्षम स्थूल और परात्मक माया में रहने के कारण भी इनका यहो 
नाम है ॥ २८७॥ 
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आरश्यदेहपाशाखूयं पुरं बुद्धिगुणास्ततः । 
तत्रनेवाष्टावहंकारस्त्रिधा._ कामादिकास्तथा ॥ २९० ॥ 
पाशा आगल्तुकगाणेशवेद्येश्वरभेदिता: । 
त्रिविधास्ते स्थिता: पुसि सोक्षमार्गोपरोधकाः ॥ २९१ ॥ 
विग्रह्मष्टकादिति ऊध्व॑म्र्‌ | पुंस्तत्त्व एवेत्यर्थातु, दशविधस्यापि धर्म॑- 
स्पोष्व॑घ्‌ | देहपाशेत्याद्यावृत्यापि एतदनन्तरं देहपाशानां सुक्ष्मदेहा रम्भिणां 
विषयशब्दवाच्यानां छाव्दादीनां पश्चानामपि पुर व्याख्येयम्‌ । तदुक्तम्‌ 
“शब्द: स्पशंश्च रूपं च रसो गन्धश्च पठझुचम: । 
विषयास्तु समाख्याता: शोधनीया: प्रयत्नत: ॥' 

( स्व० १०१०९६ ) इति। 
एतच्च यद्यपि श्रीस्वच्छन्दे त्रिविधादहद्भारादनन्तरमुक्तं तथापि इह॒ विकार- 
पोडशकसाजात्येनेव॑ व्याख्यात्तम्‌ | शब्दादीनामेव च सर्वतोमुखं परं बन्धकत्वं 
समस्ति, - इति परसूक्ष्मस्थूलतयैषां तत्र तत्र पोन:पुन्येन शोध्यस्वेताभिधानम्‌ ,-- 


इति न कश्चिद्दोष:। कामादिकाः पाशाश्लिविधा उदिता इति सम्बन्ध: | एपां 
चात्र अवस्थाने हेतुमक्षमार्गोपरोधका इति । तदुक्तम्‌ 


विग्रहाष्टकों से ऊपर, पुंस्तत््व के अन्दर देह पाशों ( जिनसे स्थूल देह 
धारण होता है ) को स्थिति उत्पन्न होती है। ये देह धर्म भी कहलाते हैं। 
वे निम्तलिखित हैं--१-अहिंसा, २-सत्य, ३-अस्तेय, ४-बरह्मचयं, ५-अकल्कता, 
६-अक्रोध, ७ “गुरुशुश्रूषा, ८-शोच, ९-सन्‍्तोष, १०-आजंव । इनके व्यवहार 
से ही पुरुष धर्मकर््ता कहलाते हैं। स्व० १०१०९० में भो यह प्रकरण यथावतु 
उपवर्णित है। वहाँ यह भो कहा गया है कि “शब्द, स्पर्श, रूप, रस और गन्ध ये 
५ विषय हैं । प्रयत्न पूवंक इनका शोधन जीवन के उत्कर्ष के लिये आवश्यक है! 


अहंतत्तव में ही १६ विकार होते हैं, जिनमें देह पाश प्रधान हैं । देश- 
पाश १६ होते हैं 'जेसे ५ तन्मात्र' १० इन्द्रियाँ और १--मन | इसी में बुद्धि 
तत्त्व के गुण भो आते हैं । ये भो सूक्ष्म देहपाश रूप ही हैं । धर्म, ज्ञान, वेराग्य, 
ऐश्वर्य, अधरमं, अज्ञान, अवैराग्य, अनेश्वर्य, राजस, तामस और सात्त्विक 
अहंकार, ऐ ग्यारह भी सूक्ष्म रूप से बाँधने वाले धर्म हैँ । 
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'कामः क्रोधश्च लोभश्च मोहः पंशुन्पमेव च | 
जन्ममृत्पुजराग्याधिक्षुत्तद्तृष्णास्तथेव._ च॥ 
विषावश्च भयं चेव मदो हर्षणमसेव च। 
रागो द्वेषश्व वचित्त्यं कुपितानृतद्रोहिता ॥ 
साया सात्सयं धर्मश्व अधमंश्चास्व॒तन्त्रता । 
आगम्तुकाश्च बोद्धव्या गणपाशान्निबोध से॥ 
देवी नन्दिमहाकालो गणेशों वृषभस्तथा। 
भृज्ञी चण्डेश्वरश्चेव कारतिकेयोषष्टम: स्मृत: ॥ 
अनम्तस्त्रितनु: सुक्ष्म: श्रीकण्ठश्च शिवोत्तम: । 
शिखण्डी चेकनेन्रश्च एकरुद्रस्तथा पर:॥ 
विद्येश्वराष्टकान्पाशान्दीक्षाकाले विशोधयेत |! 
( स्व० १०१०९९-११०१४ ) इति ॥ २५१ ॥ 
नन्विह त्रिविधा: पाशा:ः--आणवः: कार्मो मायीयछचेति । तत्र विकार- 
षोडछकादे: पाशत्वं यद्यभिधीयते तदास्तां, स हि मायीयस्येव पाशस्य प्रपश्च:, 
यत्युनरिदं गणानां विद्येशानां च पाशत्वमुच्यते तदपूर्वमिव नः प्रतिभासते,-- 
इत्याहशाडः क्याह 
काम, क्रोध, लोभ, मोह पैशुन्य, जन्म, मृत्यु, जरा, व्याधि, क्षुधा, 
प्यास, तृष्ण, विवाद, भय, मद, हष॑ राग, द्वेष, वेचित्य, कुपितानृत द्रोहिता, 
मात्सर्य धर्म, अधर्म और पारतन्त्र्य ये सभी भोक्ता पुरुष में सूक्ष्म रूप में भोग्य 
रूप से स्थित आगस्तुक पाश हैं। साधक को इनके शोधन में सदा सावधान 
रहना चाहिये । इनमें आगन्तुक, गणेश और वैेश्येशवर पाशों के संयोजन से 
ये २७ होते हैं । ये सभी पाश मोक्षमार्ग के अवरोधक हैं । पाशवद्ध पशु, पशुपति 
के हाथ में रहता है। उन्हीं की कृपा से इस अपरम्पार ऊमिल पारावार मयी 
पाथंक्य प्रथा से मुक्ति मिल सकती है। स्व० तन्त्र १०।१०९९ से ११०४ तक 
की कारिकाओं में आगन्तुक मोक्षमार्गोपरोधक पाश्ों के उपरान्त गण और 
विद्येश्वर पाक्षों की चर्चा भी की गयी है। वे १६ हैं--देवो, नन्‍्दी, महाकाल, 
गणेश, वृषभ, भृज्ी, चण्डेश्वर और कारत्तिकेय के अतिरिक्त अनन्त, त्रितनु, 
सूक्ष्म, श्रीकण्ठ, शिखण्डी, एकनेत्र, एकरुद्र और विद्येश्वर नामक दूसरा अष्टक 
भा वहाँ परिगणित है। दीक्षा में इनका शोधन आवश्यक है ॥ २८८-२९५१ ॥ 


२५०२ ] अष्टममाह्निकम््‌ २१३ 


यश्किचित्परमाहेतसंवित्स्वातन्त्यसुन्दरात्‌ । 

पराच्छिवादुत्तरूपादन्यत्तत्पाश उच्यते ॥| २९२ ॥ 

इंद खलु पू्व॑मुक्तस्वरूपात्रकाशेकमात्रवपुष: 'परात्‌” पूर्णाच्छिवात्‌ 
यह्किचित्‌ न तु नियतमेव “अन्यत्‌' अतिरिक्त तन्निखिलमेव पादय उच्यते-- 
बन्धकतयैव अभिमतमित्यर्थ: । ननु परस्मात्परकाशादन्यज्नाम न किंचिदेव संभवेत्‌ 
तदतिरेकेगास्य भानायोगात्‌, तथात्वे वा तदेकमात्ररूपत्वाद्‌ तत्कस्य पाशस्वेन 
अभिधानम्‌ ? इत्याशडः क्योक्‍त॑ 'परमाद्वेतसंवित्स्वातन्त्यसुन्दरात्‌ुर इति । स 
हि पर: शिव: परमाद्वेतसंविद्यपत्वे४पि स्वातन्त्यसुन्दरो येन स्वं स्वरूप गोपायित्वा 


तैन तेन संकुचितेत रूपेण प्रस्फुरेतु, यतोथ्य॑ भेदप्रयात्मा मायीय एवं मलः 
प्रबलतामियात्‌ ॥ २९२ | 


आणव, कार्म और मायीय पाशों की चर्चा पहले की जा चुको है । सांख्योक्त 
'पोडश विकारों को भी पाश कहा गया है। सम्मवतः ये सब मायीय पाश के 
ही प्रपन्न प्रतीत होते हैं। आगसन्तुक पाशों के साथ गणेश और विद्येश्वर 
सम्बन्धी पाश भी बन्धन प्रद होते हैं । ये पुंस्तत्त्व में ही उल्लसित हैं और मोक्ष 
मार्ग के अवरोधक हैं । इन पाशों का शोधन साधक वृन्द के लिये अनिवार्य 
है । दीक्षा के सन्दर्भ में इन के सबन्ध में विशेष जागरूक रहना चाहिये । 


पाश मुख्यतः आणव, कार्म॑ और मायीय ये तीन प्रकार के हो माने 
गये हैं । इनके अतिरिक्त गाणपत्य-वेद्येश्वर पाशों की बात समझ से परे लगतो 
है। इस प्रकार की जिज्ञासा का उत्तर देते हुए कह रहे हैं कि इस सृष्टि के 
उल्लास में एक मात्र ललित ललितिेश्वर, परमाद्वेत संविद्रप, स्वातन्त्रय सुन्दर 
परम शिव ही हंस: सोहं सत्त्व में अधिष्ठित परम तत्त्व है। उसके अतिरिक्त 
जो कुछ भो है, सभी पाश ही है । इसमें आश्चर्य का कोई कारण 
नहीं । प्रइत है कि इस परम प्रकाश के अतिरिक्त इस विद्व में कुछ दूसरा बचता 
हो नहीं। अप्रकाश का भान तो असंभव ही है । ऐसी अवस्था में किसे पाश कहा 
जाय, इसका उत्तर स्वातन्त्रय सुन्दर शब्द में है। स्वातन्त्रय वश ही वह अपता 
गोपन कर संकरुचित रूपसे प्रस्फुरित होता है। परिणामतः भेद-प्रथा रूप 
आयोयमल प्रबल बनकर विश्व को पाद बद्ध बना देता है ॥ २५२ ॥ 


२१४ श्रीतन्त्रालोक: [ इ्लो० २५३ 


नन्‍्वेवं वेदकेकस्वरूपात्‌ पराच्छिवादन्ये वेद्येकरूपास्तनुकरणादयो जडा 
यदि पाणल्वेनेष्यन्ते तदास्तां कथं पुनः वेदकेकस्वभावाः पररूपा: प्रमातारो४॑पि ? 
इत्याद्डः क्याह्‌ 


तदेव॑ पुंस्त्वमापन्ने . पूर्णेपि परमेह्वरे । 
तत्स्वरूपापरिज्ञानं चित्र हि. पुरुषास्ततः ॥ २६३ ॥। 


इह खलु पारमेश्वराद्रपात्‌ भेदेन प्रथनं नाम बच्चों यदख्यातिरिति 
संत्रोद्धोष्यते, तच्च वेदकानां वेद्यानां चाविशिष्टम्‌ --इति सर्वेधामपि पाशरूप- 
तायाँ समातः पन्‍था:। एवमपि तत्स्वरूपापरिज्ञाने पुंसामत्योन्यमतिशय: संभवेतु 
येनैषामपि वैचित्रय्म्‌ू। तथा हि--कस्यचिदेक एवं मलः कस्यचित्‌ दौ, कस्य- 
चित्त्रयोग्यीति । एवमपि पाशरूपतायामेषां न कश्चिद्विशेषः, पारमेश्वरस्य 
स्वरूपापरिज्ञानस्य तादवस्थ्यात्‌। एवं च विद्येशत्व॑ त्वपरा मुक्तिः--इत्यादि 
युक्तमेव | अत एवं 


वेदकेक पर रूप प्रमाताओं को पाशरूपता में संदेह की कोई आवद्यकता 
नहीं क्योंकि पूर्ण परमेश्वर अपने स्वातन्त्रय के कारण स्वरूप गोपन कर जब 
जब इस रूप में व्यक्त होते हैं तो अपने ही 'स्व' रूप का परिज्ञान नहीं रह: 
जाता । यहो वैचित्र्य है। परमेश्वर के पर रूप से पार्थंक्य प्रथा में प्रथित होना 
हो बन्धत है, यहो अख्याति है। इस सन्दर्भ में तनु करण आदि वेद्य और 
गणपति विद्येश्वर प्रभृति वेदक सभी सामान्यतः पाद-सिद्ध हो जाते हैं। स्वात्म 
के परिज्ञान में श्रेणीगत आतिशय्य की स्थिति के कारण प्रभाव प्रमिति में 
अन्तर से विचित्रता का व्यामोह सबको विमुग्ध करता है। एक से दो या तोन 
ओर, अन्य अधिक मलों से मलिन कोई भी हो पाशबद्ध तो उसे कहना ही 
पड़ेगा क्योंकि पारमेहवर पर रूप का परिज्ञान उसे नहीं रह गया होता है। 


इसमें भी 'स्व' रूप के अपरिज्ञान के कारण विचित्र विचित्र अन्तर, अनुभूति के. 


विषय हैं। किसो पाशबद्ध संकुचित पुरुष में एकमल, किसो में दो और किसी में 
तोनों मलों का प्राबल्य होता ही है। पाशबद्धता की दृष्टि से सभी समान हैं । 
इस अवस्था में पारमेश्वर पर 'स्व' रूप का अपरिज्ञान तो हो हो जाता है + 


इलो ० २९४-२९७ ] अष्टममाह्लिकम््‌ २१५ 
'समनान्त॑ वरारोहे पाशजालमनम्तकम्‌ ।” ( स्व० ४४२९ ) 
इत्याय्ुक्तम्‌ ॥ २९३ ॥ 
एवमिहापि अनुक्त॑ यत्किचित्पराच्छिवादन्यत्‌ तत्सव॑ पाशतयेव 
जेयमित्याह 
उक्तानुक्तास्तु ये पाशाः परतन्त्रोक्तलक्षणा: । 
ते पुंसि सर्वे तांस्तन्न शोधयन्मुच्यते भवात्‌ ॥ २९४ ॥ 
पुंस ऊर्ध्व तु॒नियतिस्तत्रस्था: शंकरा दह । 
हेमाभाः सुसिता: कालतत्तवे तु दश ते शिवा: ॥ २९५॥ 
फोटि: घोडशसाहल॑ प्रत्येक॑ परिवारिणः । 
रागे वीरेशभुवनं॑ गुर्वेन्तेवासिनां पुरम्‌ ॥ २६६ ॥ 
पुरं चाशुद्धविद्यायां स्थाच्छक्तिनवकोज्ज्वलम्‌ । 
सनोन्‍्मन्यन्तगास्ताश्र वामाद्या: परिकोतिता: ॥ २९७ ॥ 
कलायां स्यान्महादेवत्रयस्थ पुरमुत्तमम्‌ । 


गणपत्यष्टक से उत्कृष्ट वेद्येश्वर अष्टक है । वह अपरा मुक्ति रूप ही है। स्व०- 
४।४२९ के अनुसार 'समना' पर्यत्त अनन्त पाश-राशि की कलना की जाती है। 
विद्येश्वर की अवस्था को अपरा मुक्ति ही मानते हैं, परा नहीं। इस तरह 
स्वाल्म संज्ञान के अभाव का परिवेश पाश का परिवेश बन जाता है-यह 
स्वाभाविक है || २५३ ॥ 


निष्कषंत: महामाहेश्वर परमाचार्य का यह उद्घोष और निर्देश है कि 
उक्त और अनुक्त जितने भी पाश हैं, सभो पारतन्त्र्य परिलक्षक हैं । पुंस्तत्त्व में 
इनका उल्लास होता है | इनके परिशोधन से ही भवबन्धन से छुटकारा मिल 
सकता है। 


२१६ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० २९४-२९७ 


“शंकरा' इस्येतत्संज्ञा:। 
ववामवेवस्तया श्वंस्तथा चेव भवोडझ्धूबों । 
बज्ञदेह प्रभुश्चेव दाता च॑ ऋसविक्रमों ॥ 
सुप्रभेदश्च दशमो नियत्यां शंक्रा स्‍्मृताः ।' 
( स्व० १०११०४ ) इति। 
हेमाभा इति, शंकराः: | सुसिता इति, शिवाः । तदुक्तम्‌ 
'हेमाभ्ना: शंकरा: प्रोक्ता: शिवा: स्फटिकसंनिभाः । 
( स्व० १०११०८ ) इति | 
शुद्धों बुद्धः प्रबुद्धश्व प्रशान्त: परमाक्षरः | 
शिवश्च सुशिवश्चेव प्र वचाक्षरशम्भुराद्‌ ॥ 
बशंते कालतत्त्वे तु शिवा ज्ञेया वरानने ।' 
( स्व० १०११०७ ) इति च । 
वीरेशभुवनमिति, अर्थादष्टसंख्यावच्छिन्नम्‌ । 'पुरम्‌' इति अन्यत्‌ दह्संख्या- 
-वच्छिन्नम्‌ | तदुक्तम्‌ 


अत ऊर्ब हरिहरो रागतत्त्वे निबोध से। 
संहृष्ट: सुप्रहृष्टश्चसुरूषो रूपवर्ध तः ॥। 
सनोन्‍्मनो महावीरो वोरेशाः परिकीतिताः ।* 
( स्व० १०१११२ ) इति। 


पुरुषतत्त्व के ऊपर नियति मण्डल है। उसमें स्व० तन्त्र १०) ११०४ के 
अनुसार वामदेव, घ्॒व, भव, उद्धव, वजदेह, प्रभु, दाता, क्रम, विक्रम और 
सुप्रभेद दश शंकर हैं। स्वर्ण के समान सौर्वाणक रमणीयता के वे आधार हैं । 
इवेत्य से विभूषित हैं | काल तत्त्व में भी दर शिवों की कलना की गयी है । 

स्व० तन्‍त्र १२०।११०७ के अनुसार 

“शुद्ध, बुद्ध, प्रबुद्ध, प्रशान्त, परमाक्षर, शिव, सुशिव, ध्रुव, अक्षर और 
झाम्भु ये इनके नाम हैं ।” 

इनमें प्रत्येक शिव के परिवार हैं । इनकी संख्या १ करोड़ १६ हजार 
आकलित की गयी है। रागतत्त्व में ८ वीरेब्वरों के भुवन हैं । स्व० तल्त्र 
१०।१११२ के अनुसार उनके नाम हरि, हर, संदृष्ट, सुप्रदूट, सुरूप, रूपवर्धन, 
मनोन्‍्मन और महावीर हैं। उनमें भुवनों में गुरु और शिष्य भाव से भी ये 


& | २९८-२९९ ] अष्टममाह्लिकम्‌ २१७ 


कल्याण: पिज्भलो बश्नर्वोरश्च प्रभवस्तथा। 
मेघातिथिश्छेवकश्च दाहुक: शास्त्रकारिण:॥ 
पञ्च शिष्यास्तथाचार्या वशते संव्यवस्थिता: ।' 

( स्व० १०।१११४ ) इति च । 
“ता इति शक्तय:। तदुक्तम्‌ 

(वामा ज्येष्ठा च रोद्रो च काली बिकरणी तथा। 
बलविकरणी चेब बलप्रमथनी तथा ॥ 
सर्वभूततमनी च तथा चेव मनोन्‍्सनी ॥' 

( स्व० १०११४४ ) इति च । 
अत्र च स््रीपाठ एव साधुमंहाजने: परिगृहीतत्वात्‌ । उत्तममिति, विश्वस्य परायां 
काष्ठायामधिरोहात्‌ । तदुक्तम्‌ 

'महावेत्रो महातेजा महाज्योति”' नल ॥ इति ॥ २९७ ॥ 
इदानीं ग्रन्थितत्वशक्त्यात्मना त्रिप्रकारं मायाया: स्वरूपं निरूपयति 
ततो माया त्रिपरुटिका मुख्यतोइ्लन्तकोटिभिः ॥ २६८ ॥ 
आक्रान्ता सा भगबिलः प्रोक्तं शेव्यां तनौ पुनः । 
अद्भुष्ठमात्रपयंन्त॑ महादेवाष्टक॑ निशि ॥ २९९ ॥ 


विशिष्ट रूप धारण कर निवास करते हैं। इनमें ५ शिष्य और ५ शास्त्र 
प्रवर्तक गुरु भी हैं। कल्याण, पिज्भल, बश्नु, वीर और प्रभु नामक ५ शिष्यों 
के अतिरिक्त मेधा, अतिथि, छन्‍्दक, दाहुक और शाखत्रकर ये ५ गुरु हैं | 

स्व० तन्‍्त्र १०११४४ के अनुसार अशुद्ध विद्या में नव शक्तियों 
के भुवन हैं इनके नाम वामा, ज्येष्ठा, रौद्री, काली, विकरणी, बलविकरणी 
बल प्रमथनी, सर्वभूत दमनो और मनोन्‍्मनी हैं। स्व० तन्‍्त्र १०१११८ के 
अनुसार कलातत्त्व में तीन शव भुवन हैं। महादेव, महातेजा और महाज्योति 
नामक ये तीत शिव विद्व की परा काष्ठा में अधिरोहण कर अधिष्ठित 
हैं ॥ २५४-२९५७ ॥ 

इस उत्तम पराकाष्ठा के उपरान्त माया का परिवेश सर्ग को अपने 
अन्तराल में लिये हुए सुशोभित है। माया त्रिपुटिका शक्ति है। यों तो यह 
व्अनन्त अनन्त कोटि भग-विलों से ( ऐश्वर्यात्मक आकर्षक काम त्रिक्रोण 


।$ 
' 
२१८ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो ० २९८-२९९ | 
| 
* 


चक्राष्टफाधिप्येन तथा श्रीमालिनीमते । 


मुख्यत इति, अन्यथा हि अस्था वक्ष्यमाणदृशा पुटानामानेक्यम्र्‌ । 
'महादेवाष्टक॑ निशि' इत्यत्रापि 'शेव्यां तनो' इति योज्यम््‌ । तदुकतं तत्र 
'भगविलसहस्रकलितं गुहाशिरो यत्प्रपच्ससवंगतम्‌ ।” इति । 
तत्रानघप्रमाव: प्रथमश्नक्राधिगो महातेजा:। 
वामो नाम्ना बलवान्‌ द्वितीयचक्राधिपो रुद्र: ॥ 
चक्र भवो:द्गूवाख्यस्तृती यमंधि तिष्ठति स्ववीयेंण । 
हज प्रभुरेकपि ड्रचक्ष भ्र कस्प पतिश्चतुर्थंस्थ ॥ 


ईशान इति प्रथितों यञचक्र प”-चमं प्रवतंयति। 
षष्ठस्पाधिष्ठाता भुवनेशोी भुवनचक्रस्थ ॥ 


प्रथितः पुरःसराख्यो यः सप्तमचकऋरनायको देव: । 
अडग्गुष्ठमात्रनामा पतिरष्टमभवनचक़स्य ॥' इति च । 


न केवलमत्रेवेतदुक्तं यावदन्यत्रापि,--इत्याह “तथा श्रीमालिनीमते' इति | यदुक्तं 
तत्र 
'महातेज:प्रभुतयो मण्डलेशानसंज्ञका: । 
सायातत्त्वे  स्थितास्तत्र वामदेवभवोड्भूवों ॥ 
एकपिड्डेक्षणशानभ वने शपु र:स रा: । 
अडगुष्ठभाजसहिता: कालानलसमत्विष:ः ॥।! 
( मा० वि० ५२९ ) इति ॥ २९९ |। 


कुण्डों से ) परिवेष्टित है किन्तु ग्रन्थि, तत्व और शक्तिरूप के ऐब्वर्यों से 
त्रिपुटित शक्ति ही मानी जाती है। माया की एक शेवी तनु रूपा शक्ति है। 
इसमें महादेवों के आठ चक्र हैं। उन चक्रों के आठ नाम के अधीर्वर भी हैं । 
मालिनी विजयोत्तर तन्त्र ५१२५ के सन्दर्भ में भी इसकी चर्चा है। 


पहला चक्रेश अनघ प्रभाव है। यह चक्राधिप और महातेज हैं । 
द्वितीय चक्रेश वाम है। यही चक्राधिप रुद्र है। तृतीय मनोभव है । वही उसके 
अधिष्ठाता भी हैं । एक पिड्भचक्षु चतुर्थ चक्र के अधिपति हैं। पाँचवें चक्र 
के ईशान, छठें के भुवनेश्वर, सातवें के पुरःसर और आठवें भुवनचक्र के- 
अधीश्वर अंगुष्ठ मात्र शिव हैं ॥ २९८-२९९ ॥ 
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अत्र च श्रीपूर्वशास्त्रादपि विशेषान्तरमस्ति,--श्त्याह 
वामाद्याः पुरुषादो ये प्रोक्ताः श्रीपूर्वशासने ॥ ३०० ॥ 
ते मायातत्त्व एवोक्तास्तना दशोव्यामनन्ततः । 


पुरुषादाविति, आदिशब्दाद्रागतत्त्वम्‌ । यदुक्तं तत्र 
“पुरुषे वामभीसोग्रभवेशानंकवी रका: । 
प्रचण्डों माधवो5जश््व॒ अनन्तेकशिवावथ ॥॥ 
( मा० वि० ५२६ ) इति | 
“अनन्तत' इति अनन्तपर्य॑न्तमित्यर्थ: । यदुक्त॑ तन्र 
“बामस्य ततो भुवनं तस्माउडू मं ततोडपि चोग्रस्प । 
तस्माजूवस्य भुवनं तदुपरि शर्वेस्थ देवस्थ ॥ इति। 


'तस्माव्‌गुणविचित्रेभूवनवरं चक्रवीरस्थ ।' इति | 


'अपरिमितगुणनिधानं भुवनवरं तदुपरि प्रचण्डस्य । 
यत्र प्रचण्डनामा स्थितो5नुशास्त्येकवी रादीन्‌ ॥।” 
इति च॥ ३०० ॥ 


अन्न चेषामुपदेशेन को5र्थ: ? इत्याशडक्याह्‌ 

कपालब्रतिनः  स्वाड्होतारः:. कष्टतापसा: ॥ ३०१ ॥ 
सर्वाभया: खडब्जधारात्रतास्तत्तत्व्वेदितः । 
“तत्तत्त्ववेदिन' इति वामादिसायुज्यभाज हत्यर्थ:। तदुक्तम्‌ 


'ज्ञातज्ञेया विप्रा: कपालब्रतभूतो विगतसद्भा: । 
भस्मोपलेपनिष्ठा ब्रजन्ति बामस्य सायुज्यम्‌ ॥ 


श्री पूर्व शास्त्र में कुछ विशेष कथन है। पुरुष तत्त्व में वाम, भीम, 
उम्र, भव, ईशान एकवीर प्रचण्ड, माधव, अज, अनन्त और एक शिव इतने 
शिव कहे गये हैं । महामाहेश्वर इनको स्थिति शैवी तनु रूपा माया के परिवेश 
में ही मानते हैं ॥| ३०० ॥ 

उक्त विवरण का लाभ यह है कि इन्हें जानकर साधक सावधान रह 
कर अपने पथ का निर्धारण करता है। कपालब्रती सम्प्रदाय साधक अपने बज्जों 
के हवन करने वाले, कष्ट साध्य तप करने वाले, सर्वत्र अभय भाव से अघोर 


२० श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० ३०२-३०३ 
उपलब्धवेदनीया अतिभीमपदेप्सवो निजशिरोधि: । 
स्वयमुल्लूनेरिष्ट्वा भेस॑ गच्छन्ति तद्घाम ॥ 


बिहितोग्रयोगविधयों ये धीरा दुष्करे तपस्पुग्रे । 
ध्यायम्त्युग्रमजस्न' तेईपि लभस्ते गुणानौग्रान्‌ ॥ 


विज्ञाय भवं देवं भीतानामभयदानसंसिद्धाः । 
भवपवमारोहब्तो ध्यानाहितचेतसो विपध्राः ॥ 


सख्ग्वस्त्रालडूगरेरसिरास॑ रूपलतात्मनः हत्वा । 
असिधारात्रतनिष्ठा: पूर्वपदं ध्यापिनों पान्ति ॥' इति ॥ ३०१ ॥ 


नन्‍्वेषामपि सुष्ट्यादिकारी प्रभुरनत्तोइस्ति,--इति किमेतावत्पद- 
आप्तया,-- इस्पाशडः क्याह 

क्रमात्तत्तत्वमायान्ति. यत्रेशोउततन्त उच्यते ॥ ३०२ ॥ 

'तत्तत्वम' इति मायीय॑ प्रधान भुवनमित्यर्थ:। ईद इति, भर्थादियदल्त- 
्थाध्वनः ॥ ३०२ ॥ 

किमत्र प्रमाणम्र्‌ ? इत्याशडः क्याह 

उक्त च्‌ तस्प परतः स्थानसनन्ताधिपस्य देवस्य । 

स्थितिविलयसर्गकर्तुगुहाभगद्वारपालस्य ॥ ३०३ ७ 

उक्तमिति, शिवतनावेव । 'परत' इत्यूध्वंघ् | 'गुहा' इति माया ॥ ३०३ ॥ 


व्रत पालन करने वाले होते हैं। खज् धाराब्रती साधक उपासना दीक्षा के अनुसार 
उन-उन तत्वों में ज्ञान के आधार पर अनुप्रवेश करते हैं । इनमें से पहले साधक 
वामदेव, दूसरे 'भीम' तीसरे साधक 'उम्र चौथे 'भव' और पाँचवें भी अपने 
उपास्य से सायुज्य प्राप्त करते हैं। क्रमशः इस श्रकार उत उन उपास्य तत्त्वों 
को आत्मसात्‌ करते हैं। ये सभी भुवन मायीय प्रधान भुवन हैं। इनके स्वामी 
अनन्तेद् हैं | अनन्तेश स्थिति, विलय और सं के करने वाले देव हैं। ये माया 
तत्व के सिहद्वर के स्वामी है, जहाँ से शिवत्व की ओर. अग्रसर होने वाले 
साधक पहले शुद्धविद्या के क्षेत्र में अनुप्रवेश करते हैं ॥ ३०१-३०३ ॥। 
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स्थित्यादिकारित्वमेवास्य दर्शयति 

धर्मातणिमादिगुणाउज्ञानानि तपःसुखानि योगांश्व । 
सायाबिलात्प्रदत्ते पुसां निष्कृष्प निष्कृष्य ॥ ३०४ ॥ 
तच्छक्तोद्धस्वबला गुहाधिकारान्धकारगुणदोपा: । 
सर्वेइनन्तप्रमुखा दोप्यन्ते. झतभवप्रमुखान्ताः ॥ ३०५ ॥ 
सो5व्यक्तम्रधिष्ठाय प्रकरोति जगन्नियोगतः शम्भो: । 
शुद्धाशुद्धज्ञोतोषघिका रहेतुः: शिवा यस्मात्‌ ॥ ३०६ ॥ 


तच्छक्तीति, तच्छब्देन अनन्तपरामर्श:। अनेन च न केवलमयं क्षेत्रज्ञाना- 
मेव स्थिति विधत्ते यावद्रुदाणामपीत्युक्तम्‌ । “गुणा: सर्वज्ञत्वादय: । अनन्त- 
प्रमुखा इति, अनन्तस्वामिका इत्यथं: । जगदिति, कार्यकारणात्मनियोगतः 
शम्भोरिति, न तु स्वेच्छामात्रातू । अत्र हेतुः 'शुद्धेत्यादिना' । तदुकतं. 
तत्र 
“अव्यक्तमधिष्ठाय प्रकरोति जगद्यत: स देवेश: । 
संसारमहाविवरे पयंस्तांस्त्रायते च यतः ॥॥ 
शिवयोगबलोपेतस्तस्मत्पत्युनियोग आसीन:। 
शुद्धाशुद्धन्षोतो5ईधिकारहेतु:. शिवा ज्ञेय: ॥' इति ॥ ३०६ ॥ 


धर्म, अणिमादि गुण, ज्ञान, तप, सुख और योग इनकी चर्चा पहले आ 
चुकी है | माया के ऊध्व॑ पुट में ६ रुद्रों का प्रभाव है। इनमें छठें अनन्तेश हैं । 
ये ही जगत्‌ के उद्भव का उद्भावन करते हैं। जीव जगत्‌ के कम-परिपाक 
के आधार पर स्थावर जंगम आदि का, शिवेच्छा से विचार करते हैं। जिसको 
जो उचित है, उसी का आवंटन उसके नाम से करते हैं । किसी को अणिमादि 
सिद्धि, किसी को ज्ञान, किसी को तपस्या को सुख और किन्हीं को योग भादि 
प्रदान करते हैं । ये सारी चीजें माया के अधोपुट में रखी रहती हैं । उसी में से 
निकाल निकाल कर पुरुषों को कमं-विपाकानुसार क्षेत्रज्ञों और रुद्रों की भी 
स्थिति का आदिम विधान करते हैं। 


अनन्तेश के अधिकार क्षेत्र में उल्लसित और उन्हीं की शक्ति से एधमान 
सिद्धि वाले ये रुद्र, मायान्धकार में दीपस्तम्म के समान देदीप्यमान शतसरूद्र 


[ इलो० ३०७ 


ननु को नाम शुद्धाशुद्धयो: स्रोतसो रधिकार ? इत्याशड,क्याह 
छ्ञिवगुणयोगे तस्सिन्‌ महति पदे ये प्रतिष्ठिताः प्रथम । 
तेडनन्तादेज॑गतः सर्गस्थितिविलयकर्तारः॥| ३०७ ।। 


मायाबिलमिदमुक्त परतस्तु गुहा. जगद्योनिः । 
“महृति पदे' इंति शुद्धे सतोतसि | तस्थ विशेषणं 'शिवगुणयोगे' इति, 
सर्वज्ञत्वादिसंभवात्‌ । अनन्‍्तादेरिति 'अतन्तो” मायातत्त्वाधिष्ठाता | माया- 
बिलमिति, प्रन्थिख्पा माया, गुहेति, तत्त्वहपा । 'वरत' इति अथुद्धे त्रोत- 
सील्यर्थः । तेंत ग्रन्थितत्वहपतया द्विविधापि माया जगद्योनिरिति सम्बन्ध: । 
उक्त॑ च॒ तत्र 
“परतो गुहा भगवती जगताघुत्पत्तिकारणं माया। 
यस्‍्यां स्थितिमसुभूय प्रबिलीयस्ते पुनर्लोकाः | इति | २०७॥ 


2056 पर कक उफ कर 
प्रमुख रुद्र पर्य॑न्त प्रकाशमान हैं। अनन्त अव्यक्त में अधिष्ठित रहकर शम्भु 
के कार्यकारणात्म लियोग-योजना के अनुसार जगत्‌ की प्रक्रिया का श्रीगणेंश 
करते हैं। यह जगत्‌ शुद्ध और भशुद्ध संभूतियों का मिश्रित उद्भावन है । इसमें 
सर्वाधिकार हेंतु शिव ही हैं । वे संसार महाविवर में संस्कारवशात्‌ जीवों की रक्षा 
करते हैं ॥ २०४-३०६॥ 

शिव से गुणों के नियोग से महत्‌ के पद पर ( शुद्ध स्नोत के पद पर ) 
प्रथमतः जो प्रतिष्ठित हैं, वे अनन्त से लेकर जगत्‌ पर्यन्त जगतु के सर्ग, स्थिति 
और विलय के कर्ता हैं । वे शुद्ध और अशुद्ध ल्लोत का प्रवर्तन करते हैं। इस 
प्रक्रिया के मूल कारण शिव ही हैं। शुद्ध स्रोत में माया तत्त्व के अधिष्ठाता 
अनन्त हैं । माया के ग्रन्थि रूप को माया बिल और अबुद्ध स्रोत में माया तत्त्व 
कहते हैं। माया का यह दोनों स्वरूप जगत्‌ का कारण माना जाता है। पर 
अर्थात्‌ अशुद्ध ख्नोत में भगवती माया गुहा रूपा होती हैं। जगत्‌ जन्तु जाल 
के जन्म की जननी गुहा रूपा माया ही है। इसी में स्थिति का जागतिक 
आनन्द लेते हुए जीव अन्त में संसुति धारा में विलोन हो जाते हैं ॥ ३०७ ॥ 


को ० ३०८-३११ ] अष्टममाह्लिकस्‌ रर२३ 
अत्र च भगसंज्ञायां प्रवृत्तो कि निमित्तम्‌ ? इत्याशडः क्याह 


उत्पत्त्या तेष्वस्पाः पतिशक्तिक्षो भमनुविधोयमानेषु ॥ ३०८ ।। 


योनिविवरेष.. नाताकाससमृद्धेषु. भगसंज्ञा । 
कासयते पतिरेनाभिच्छानुविधायिनों यदा देवोम्‌ ॥ ३०६ ॥ 
प्रतिभगमव्यक्ता:. प्रजास्तदास्याः प्रजायन्ते । 


'तेषु' इति सुष्ख्यादिलाभरूपेष्वित्य्थं: । “अस्या' इति ग्रन्थिरूपाया 
माया: । 'एनाम्र' इति ग्रन्थिरूपामेव मायाम्र्‌ । 'प्रतिभगम्‌' इति भगे भगे इत्यर्थ:। 
अत एव प्रक्ृृत्यण्डादे रसंख्यातत्वम्‌ । एतत्साम्यनिमित्त एवं चात्र लौकिकः 
स्त्रीपूंसवृ तान्तोडपि कटाक्षित: | ३०९ ॥ 

एते चानवच्छिन्ना इत्याह्‌ 

तेषामतिसुक्ष्माणासेतावत्त्व न॒वण्यंते विधिषु ॥ ३१० ॥ 

“विधिषु' शास्त्रेषु || ३१० ॥ 

एतदेव दृष्टान्तोपदर्शनिन द्रढयति 

अववरकाण्येकस्मिन्यद्वत्साले बहुनि बद्धानि । 

योनिबिलास्येकस्मिस्तद्वन्मायाशिर:साले ॥ ३११॥ 


भग ऐब्वर्य की संज्ञा है। इसे योनि भी कहते हैं। जगत्‌ की योनि 

ग्रन्थि रूपा माया है। पति शक्ति के सम्पर्क से क्षोम का अनुविधान स्वाभाविक 

है । माया बिल से काम की समृद्धि सहज संभाव्य है। इस आदि क्षोभ में 

पति की इच्छा के अनुकूल आचरण करने वाली इस माया के सभी विवरों की 

जिनसे जन्म होता है-उनकी भग संज्ञा हो जाती है। “भ' का अर्थ स्वामी या 

पति 'भव' भी होता “भ' के प्रति 'ग' गमन करने वाली मायाबिल ही भग है। 

इसलिये इसे भगवतो कहते हैं । प्रत्येक भग से पति शिव की इच्छा के अनुसार 

प्रजाओं की सुष्टि होने लगती है और जगत्‌ की जनन परम्परा का प्रादुर्भाव 

हो जाता है । चर्याक्रम में योनि द्वारा ल्लोपुरुष के सम्पर्क से जनन को हेतु बनती 

है । शास्त्रों में अत्यन्त सूक्ष्म रहस्य रूप जगत प्रवत्तंन की प्रक्रिया का चित्रण 

कूट और संक्षेप रूप से ही किया गया है। यह सब साधक की अनुभूति का | 
विषय है ॥ ३०८-३१० ॥ है | 


र्२८ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० ३१२-३१४ 
सायापटल: सुक्ष्मेः कुडये: पिहिंताः परस्परमदुइथा: । 
निवसन्ति तन्र रुद्राः सुलितः प्रतिबिलमसख्याताः ॥ ३१ २७ 
स्थाने पायुज्यगताः सामोप्यगताः परे सलोकस्थाः । 
'तत्र स्थाने' इति ग्रन्थिख्यायां मायाया्र॒ । अमंख्यातत्वे निमित्तमाह 
“सायुज्य' इत्यादि ॥ ३१२ ॥ 
एतदेवान्यत्रापि अतिदिशति 
प्रतिभुवनमेवसव॑ तिवासितां गुरुमिरुदिष्ट: ॥ ३१३ ।॥ 
एषां चाधिष्ठातृभिः सममियत्ताकलने निमित्ताभाव॑ दर्शयति 
अपि सर्वेसिद्धवाचः क्षीयेरन्दीघंकालमुद्गीर्णा: । 
न॒पुनर्योन्यानन्‍्त्यादुच्यन्ते सत्रोतसां संख्या: ॥ ३१४ ॥। 


इस तथ्य का दृष्टान्त के माध्यम से समर्थन कर रहे हैं -उतका 
कहना है कि, मान लोजिये कि एक घर है | उसमें बहुत सारे झरोखे, खिड़कियाँ 
वातायन या छिंद्रजाल लगाये गग्रे हैं। घरों में बहुधा मध्य मध्य में दीवाल 
एक होती है। उसमें गवाक्ष अनेक लगते हैं। कुछ प्राकार तो जालियों से ही 
निर्मित होते हैं। उसी तरह माया तत्त्व की जो सूक्ष्म भित्तियाँ हैं, वे अनन्त 
योनिविलों से भरी हुई हैं। माया पटल सूक्ष्म कुडों ( दीवालों ) से पटा हुआ 
और बँटा हुआ है। सभी दीवार्ले परस्पर अदृ्य हैं। इन कल्पनातीत अनन्त 
योनि बिलों में अनन्त असंख्यात रुद्र जागतिक सुख संभूति उपभोग में संलग्न 
है । ग्रन्थि रूपा माया में सायुज्य भाव से भरे हुए ये रुद्र भौंरों के समान 
मधु कोश जाल में संचित मधुग्गत कर रहे हैं। कुछ सामीप्य गत और दूसरे 
कुछ विभिन्न स्वनामी लोकों में निवास करते हेँ। यह केवल किसी एक 
भुवन की बात नहीं अपि तु प्रति भुवन में यहों स्थिति है, ऐसी गुरुजनों की 
मान्यता है ॥ २११-३२१३ || 


भुवनों भुवनों के निवासी रुद् पुरुषों की और उनके अधिष्ठाताओं की 
इयत्ता का आकलन असम्भव है। अनन्त ज्लोतों के और इनके भेद प्रमेदों के 
वर्णन में सिद्धवाक्‌ पुरुषों की वाणी भी असमर्थ है ॥ रे१४॥ 


लो० ३१५-३१६ ] अष्टममाह्निकम्‌ श्र 


नन्वस्मात्त्रोतसः कि ख्रोतोन्तराणि विलक्षणानि न वा ? इत्याशड्क्याह्‌ 
तस्मा न्नरयाद्यक॑ यत्य्रोक्त॑ द्वारपालपर्यन्तम्‌ । 
स्नोतस्तेनान्यान्यपि तुल्यविधानानि वेद्यानि॥ ३१५॥ 


अव्यक्तकलेगुहया प्रकृतिकलाभ्यां विकारआत्मीय:। 
आंतः प्रोतो व्याप्त: कलितः पूर्ण: परिक्षिप्त:॥ ३१६ ॥ 


गृहाया हि अव्यक्त कला च विकार:, अतदच तयाव्यक्तकलयोरोतल्वादि 

न्याय्यम्‌ । करणेन हि स्वकार्यापूरकेण भाव्यम । यदाहुः 
कारणसापूरक॑ च तस्येब ।' इति। 

इलोक ३०३ में गुहा भग द्वारपाल देव का वर्णन है। गुह्ा माया तत्त्व 
है और जगत्‌ की योनि है। यह अशुद्ध स्रोतस्‌ पन्‍्था है। यह इलोक ३०८ में 
कहा गया है। अशुद्ध ख्रोतस्‌ में अनन्त के स्वामित्व क्षेत्र के अतिरिक्त अन्य 
स्रोत भी हैं । उन्हें निर्य आदि कहते हैं । ये सभी अन्य निरयादि स्रोत तुल्य 
विधान वाले हैं । सभो वेद्य हैं | गुहा रूप माया तत्त्व से अव्यक्त और कला 
कंचुक का विकार उत्पन्न होता है। प्रकृति और कला के विकार परिवेश में 
मह॒दादि और अविद्यादि प्रधान जीव जगत्‌ का विस्तार आता है। विकार 
काय॑ होता है। कार्य कारण से ओत प्रोत होता है। मह॒त्‌ तत्त्व से लेकर 
समस्त विकार भूमि गुहा से ओत प्रोत है। गुहा में अव्यक्त और कला दोनो 
ही विकार रूप से स्वीकृत हैं । इस आधार पर यह मानना सर्वथा उचित है 
कि माया से अव्यक्त और कला तक का सम्पूर्ण अस्तित्व वैकारिकता से ओत 
प्रोत है। यह सिद्धान्त है कि 'कारण कार्य का आपूरक होता है ।” कहा भी 
गया है कि, 


“कारण हमेशा कार्य का आपूरक होता है” । यह स्पष्ट है कि आपूरण 
शब्द से दो ही अर्थ निकलते हैं। पहला अर्थ व्याप्त होता है। दूसरा अर्थ ओत- 
प्रोत होता है । अर्थात्‌ प्रकृति के कण कण अणु में माया रूपी कारण ओत प्रोत 
है। “कला” कंचुक की भी यही दशा है। वह भी माया तत्त्व से भरी 
हुई है । अब प्रकृति और कलायें जब कारण की अवस्था में आएँगी तो उनसे 

श्री० त०--१५ 


[ इलो० ३१७-३१९ 


-आपूरणमेव च 'ओत: प्रोत' इत्यादिना विभक्तम्‌ । 'आत्मीय' इति महंदादिर 
'विद्यादिश्व ॥ २१६॥ 
एवमस्या: शाख्ान्तरेभ्यो विद्येष॑ दर्शयित्वा प्रकृतमेवाह 
मध्ये पुठन्नयं तस्या रुद्ाः घडघरे5न्तरे । 
एक ऊर्ध्वे च पश्चेति द्वादशते निरूषिता: ॥ ३१७ 
“अघरे' इति पुटे | एवमन्यत्र॥ रे१७ | 
तान्येव पठति 
गहनासाध्योहरिहरदशेश्वरोत्रिकलगोपतीषडिमि । 
मध्येइनन्तः . क्षेमो द्विजेशविद्येशविद्वशिवाः ।। २१८ ॥ 
इति पश्च तेषु पश्चसु घट्सु च पुटगेषु तत्परावृत्त्या 
परिवत्तंते स्थितिः किल देवो$नन्तस्तु सर्वथामध्ये ॥ २१९ ॥॥ 


प्स्र्५ श्रीतन्त्रालोक: 


भी कार्य रूपी महत्‌ आदि बिकार उत्पल्त होंगे ही । उन्हें ही 'आत्मीय' शब्द से 
व्यक्त किया गया है। यह आत्मीय शब्द घोषित करता है कि विकार भी अपना 
स्वरूप ही होता है। महंत्‌ और अविद्या क्या हैं ? स्पष्ट है कि ये दोनो प्रकृति 
और कला के विकार हैं, और विकार रूप कार्य कारण से ओतप्रोत रहेगा ही, 
यह भी निश्चित है॥ ३१५०३ १६॥ 


इलोक २९५८ के अनुसार माया त्रिपुटिका है। उसके निचले पुट में ५ 
रुद्र हैं। इनके नाम हैं-१-गहन, २-असाध्य ३--हरिहर, ४-- दद्ोह्वर, 
«--त्रिकल और वें गोपति | उपरले पुट में ६ शिव हैं । १- क्षेमेश, २--वटिजैश 
३--विद्येश्वर ४-विश्वेश, ५--छ्िव और ६--अनन्तेश । इनमें अनन्तेश्वर 
मध्यस्थ शिव हैं। निचले और उपरले पुटों के रुद्रों की परावुत्ति क्रम से स्थति 
बदलती रहती है जबकि अनन्तेश स्वंदा मध्य में ही अवस्थित रहते हैं । वहाँ 
कहा गया है कि, 

; “माया के अधः पुट और ऊर्ध्व पुट के मध्य में. जगत्यति भगवान्‌ 
अनन्तेश्वर विराजमान हैं ।' : 


'इलो ० ३१७-३१९ ] अष्टममाह्लिकम्‌ २२७ 


नतदुक्तम्‌ 
गहनश्च असाध्यश्च तथा हरिहरः प्रभु:। 
दशेशानश्च देवेशि त्रिकलो गोपतिस्तथा॥ 
अधःपुटे तु विज्ञेया मायातत्त्वे वरानने ॥ 
क्षेमरेशो ब्राह्मगस्वामी विद्येशानस्तथेब च ॥ 
विश्वेशच्च शिवश्चव अनन्तः षष्ठ उच्यते । 
ऊध्वं मायापुटस्थास्तु रुद्रा एते प्रकोतिता: ॥ 
एषां मध्ये तु भगवाननन्तेशों जगत्पतिः। 

( स्व० १०११२५ ) इति। 
अत्र चेषां परेण रूपेणान्यथावस्थानेपि अनन्तस्थ न कश्चिद्विशेषः,--इत्याह 'तेषु' 
इत्यादि । पुटगेष्विति, अर्थादृर्ध्वाध: । तत्परावृत्त्येति, तच्छब्देन रुद्राणां परामर्शः 
तेन अध:पुटे ऊर्ध्वपुट एवं च उपर्यपरिभावस्य व्यत्ययादेषां स्थितिः परिवर्तते,-- 
इति यावत्‌ | तदुक्तम्‌ 


प्रथमेन तु भेदेन रुद्रा द्वादश कीतिता: । 
अस्मिस्तु ये महारुद्रा मायातत्त्वे व्यवस्थिता: ॥ 
तानहूं.. संप्रवक्ष्याभि भेदत्रयविश्लागश: । 
गोपेतिश्र ततो देवि अधोग्रन्थो व्यवस्थित: ॥ 


अध: पुट में मूल इलोक ३१७-३१८ के अनुसार हो नामों की गणना 
की गयी है । मूल इलोक में गहन, असाध्य और हरिहर के बाद दह्योब्वर शब्द 
का प्रयोग है। स्वच्छन्द तन्‍्त्र में 'दशेशान' का उल्लेख है। ऊध्व॑ माया पुट 
में क्षेमेश के बाद मूल इलोक में द्विजेश शब्द का प्रयोग है। पर स्वच्छन्द 
तन्त्र में उसे ब्राह्मग-स्वामो कहा गया है । 


जहाँ तक माया का प्रइन है, यह पारमेश्वरी शक्ति मानी गयी है। यह 
दौ प्रकार की होती है । १--तत्वरूपा और २--प्रन्थि रूपा । तत्त्वरूपा माया 
समस्त चराचर को व्याप्त कर अवस्थित है। ग्रन्थिरूपा माया में ही ऊर्ध्वाधर 
रूपात्मिका स्थिति की यहाँ चर्चा है । इसमें भी तत्त्वात्मिका माया का अस्तित्व 
उल्लसित रहता है । इन दोनो ऊर्ध्वाधर पुटों में स्थित रुद्र वास्तव में तत्त्वरूपा 
माया के ही परिवेश के रुद्र हैं। इन्हीं की ५+१+६- १२ संख्या परिगणित 


र्िि इलो ० ३२२० 


र्२८ श्रीतन्त्रालोकः 


ग्रस्थ्यूध्व॑संस्थितो विश्वस्त्रिकलः क्षेम एव च । 
ब्रह्मणो5धिपतिश्चेव शिवश्चेव स॒पड््चसः ॥। 
,+० +++%###% % ँ 


हर # # ####+ ## # 


अध ऊध्वंमनन्‍्तस्तु 
( स्व० १०११३० ) इति । 
एवमत्र अध:पुटे परापररूपतया सप्त भुवनानि, ऊर््व॑पुटे [च दश, मध्यपुटे च 
पुनरेकमेव,--इत्यष्ठादश ॥ र १९ ॥ 
अन्यत्र पुनरियान्विशेष:, इत्याह-- 
ऊर्ध्वाधरगकपालकपुटघट्कयुगेन तत्परावृत्त्या । 
सध्यतोःष्टाभिविक्स्पेव््यप्नोग्रन्थिसंतख्ञशास्त्रोक्तः ॥ ३२० ७ 
घट्कयुगेनेति, रुद्राणां, तेनोध्व॑कपाले5वस्थितेः घड्मिरनल्तायं रुद्रेरधश् 
गोपव्यादिभिमंध्ये च विग्रहेशा्् रष्टभिः,--ईंतिं विशत्या रुद्राणां मायाग्रन्थि- 
रधिष्ठित इत्यर्थः । तदुक्त तत्र 
ग्रस्थेरूध्व॑कपालानि घट्संख्यातानि सुत्रत । 
ताबम्त्यधस्ताद्रस्याणि रचितानीह घातु्चिः ॥! ( मतं० 4६७ ( 


के अम 
है। यह माया का परिवेश कला तत्व के प्रसद्भ में प्रतिपादित रुद् भवनों के 
ऊपर है। इसमें मायीय अधोग्रन्थि में गोपति अवस्थित है। यह बात स्व० त्न्त्र 
के इलोक १०११३० से प्रमाणित है। वहीं ग्रन्थि के ऊर्ध्व भाग में विश्व, त्रिकल 
और क्षेम नामक रुद्र अवस्थित हैं । वहीं ऊर्ध्व भाग में ब्राह्मण स्वामी और 
शिव भी विराजमान होते हैं। यह व्यत्यय का एक चित्र है। इसी आधार 
पर इनकी परावृत्ति से इनकी स्थिति में परिवर्तन की चर्चा मूल इलोक ३१५९ 
में है। परावृत्ति अधः पुट स्थित ६ र्द्रों और ऊर्ध्वंपुट स्थित ५ र्द्रों में ही 
होती है। अनन्तेश्वर तो मध्य पुट में शाधवत विराजमान हैं। अधःपुट में 
परापर रूप से ७ भुवन, ऊध्बंपुट में १० भुवन और मध्यपुट में अनन्त का 
१ भुवन मिलकर मायापुट्त्रय में १८ भुवन होते हैं ॥ रे १७-३१९% ॥ 
स्‍्व० तन्‍त्र १०११२४-११३१९ इलोकों में इसका स्पष्टीकरण है । मतज् 
शास्त्र में इस सम्बन्ध में कुछ विद्येष बातें कही गयी हैं । इसके अनुसार माया 
३० रुद्रों से अधिष्ठित है। ९ ऊरध्व॑ कपाल में ६ अघः कपाल में और आठ 
मध्य कपाल में। उस तरह ६५६३८ २० रुद्र होते हैं। मतज्ज तल्त्र ८६७ से 


इलो० ३२० ] अष्टममा्निकम््‌ श्श्द 
ड्त्याद्युपक्रम्य 
अनन्तोध्नन्तवोर्यात्मा सर्वेषां मृध्नि संस्थितः । 
ततो5धस्ताच्छिवो नाम रु्रो भुवनकृत्‌ प्रभु: ॥ 
विश्वेशश्र महातेजा विद्येशान: परस्ततः। 
ततोथ्न्यो ब्राह्मणस्वामी क्षेमेशश्राप्यनन्तरम्‌ ॥ 


एते षट्‌ भुवनेशाना ३९००० ७००७ *+++० ० ०न्‍्नद्र २० ढ० ७० ० ००० ००० | 
( मत्तं० ८८२ ) इति। 

“एभ्यो5ध: संस्थितो प्रन्थिदृभद्वश्वातिविस्तृत: । 

यत्रासों विग्रहेशान ४० ०७ «७०३३७ ७४+७*++ >>» *++७ ७७५७ ७ # # ००००० रा 
( मतज्भुू० ८।८४ ) इति। 


“यन्न शर्वों' भवश्चंब उप्रो भीमश्च वीयंबान्‌। 

भस्मान्तको दुन्दुभिश्व श्रीवत्सश्च महाबल: ॥ 

तस्मादुग्रन्थे रधश्चक्न॒ षट्कपालमयं सहत्‌ । 
( मतज्भु० 4८६ ) इति । 

“गोपतेभुंबन॑ विव्यं जिकलस्थाप्यवस्तरस्‌ 

तदधस्ताइशेशस्य भुव॑ चाद. निर्मलस्‌ ॥ 

हरेहरस्थ बेवस्य तथा हरिहरस्थ च। 
( मतज्ु० ८८८ ) इति च ॥ ३२० ॥ 


4।८८ तक इस दृष्टिकोण का समर्थन किया गया है। मतज़ क्रम में ऊपरले 
पुट में “अनन्त, शिव, विद्येश, विद्येशान ब्राह्मण स्वामी ओरे क्षेमेश हैं । 
अनन्त अनन्त वीर्यात्मा हैं। ये सबके शिरोभाग में अवस्थित हैं । शिव भुवनकर्त्ता 
रुद्र हैं। ये सभी अनन्त से क्षेमेश तक भुवनेश्वर रुद् हैं।” 


निचले पुट में जो अत्यन्त दुर्मेश ग्रन्थि है और अनन्त विस्तृत है, उसमें 
“शव, भव, उग्र, भीम, भस्मान्तक-दुन्दुभि, श्रीवत्स ये छः रुद्र हैं। 

मतज्ञ तन्त्र ८८७-८८ में कहा गया है कि, “गोपति का भुवन अत्यन्त 
दिव्य है। उसके बाद त्रिकल रुद्र का भुवत्त है। उसके नीचे दशेश्वर का 
अत्यन्त रमणीय और विमल-निर्मल भुवन विद्यमान है । इसके बाद ही हरि, हर 
और हा रहर नामक रुद्रों के भुवन आते हैं ॥”” ३२० ॥ 


२३० श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० ३२१-स्ररे 
अन्यत्र पुर्नावशेषान्तरमप्यस्ति /+ईत्याह 
श्रीसारशासने प्रुनरेषा षट्पुटतया विनिर्दिष्टा । 
यदुक्त तत्र 
'तस्पाधस्तान्महामाया षदपुटा संव्यवस्यिता ४ इति । 
एवं मायाया प्रन्थिरूपतामुपसंहरंस्तत्त्वहूपतां वक्‍्तुमुपक्रमते 
ग्रस्थ्याख्यमिदं तत्त्व सायाकार्य ततो माया ॥ ३२१ ४ 
मायाकार्यमिति, जननौन्मुख्यात्‌ मायातत्त्वमेव वैषम्यमापन्नमित्यर्थ: । 
तस्य पुनरक्षुब्धभेव रूपस ॥ ३२१ ॥ 
अत आह 
मायातत्वं विभु किल गहनमरूपं समस्तविलयपदस्‌ । 
पविभु' व्यापक, अंत एवं गहनस्‌ । अखूपमिति, सुक्ष्मत्वात्‌ ॥ समस्त- 
बिलयपदरमिति, सुक्ष्मेण क्रमेगात्र विश्वस्यावस्थानात्‌ ॥| 
अत एवं नचात्र कश्चिज्जौवतविभागः,/-ईव्याह 
तत्र न भुवनविभागों युकक्‍्तो ग्रन्थावसौं तस्मात्‌ ॥ ३९९ ४ 
प्रत्थाविति, तस्यैव स्थूले रूपे इत्यर्थ: ॥ रे२२ ॥ 


नन्वेवमपि अस्या जाइसात्‌ कथमेव॑ कार्याविर्भावने सामथ्यंम्ु 
इस्याशडक्याह 
8 3 जिद मी - सय्म--ओ 

श्री सार शासन में माया ग्रन्थि षट्पुटा” कहो गयी है । वास्तव में 
माया ग्रत्थि का विस्तार बड़ा हीं विचित्र है। विश्व की उत्पत्ति की ओर 
उल्मुखता की यह मुख्य स्रोत है। माया तत्त्व की यह वेषम्यापन्न कार्य 
रूपा माया ग्रन्थि है। इसके अतिरिक्त अक्षुब्ध माया का दिव्य क्षेत्र अलग है । 
यह बड़ा व्यापक तत्त्व है। इसलिये इसे गहन तत्त्व भी कहते हैं। यह अत्यन्त 
सूक्ष्म है । अतः यह रूपातीत है।सर्ग का विलय इसी में होता है | वह 
सूक्ष्माति सूक्ष्म रूप में इसमें अर्न्तनिहित रहता है। इसमें किसी प्रकार का भुवन- 
विभाग नहीं होता ॥३२०-३२२र॥। 


इलो० ३२३-३२५ ] अष्टममाह्लिकम्‌ २३१ 


सायातत्त्वाधिपतिः सोध्नन्‍्तः समुदितान्विचार्याणून्‌ । 
युगपत्क्षोभयति निश्ञां सा सूते संपुटेरनन्ते: स्व: ॥ ३२३॥ 
क्षोभयंतीति, कार्यप्रसवयोग्यां करोतीत्यर्थ: । संपुटैरिति, भगाकारेः ॥ 
एषां चानन्त्यं शिवतनुग्रन्थेनेव उक्तम्‌ ॥ ३२३ | 
अत एव कार्य॑स्यापि आनन्त्यमित्याह 
तेन कलादिधरान्तं यदुक्‍्तमावरणजालमखिलं तत्‌ । 
नि.संख्य च विचित्र मायवेका त्वभिन्तेयम्‌ ॥ ३२४॥ 
ननु कारणस्यैक्येडपि कार्य॑मनन्तमित्यत्र कि प्रमाणम्र॒ ? इत्याशडःक्याह 
उक्त श्रीपूर्वशास्त्रे च धराव्यक्तात्मक॑द्वयम्‌ । 
असंख्यातं .. निशाशक्तिसंज्ञं त्वेकस्वरूपकम्‌ ॥ ३२५॥॥ 
तदुक्त तत्र 
पृथरद्रयमसंख्यातसेकेक॑ च पृथरद्यम्‌ ।! 
(मा० वि० २५० ) इति ॥ ३२५ ॥ 


प्रश्न उपस्थित होता है कि, कुछ भी हो माया तो जड़ तत्त्व है। उससे 
कार्योत्पत्ति केसे ? इसी का उत्तर दे रहे हैं-- 


यह विलय निलया है इसमें जड़ता के कारण कार्योत्पत्ति क्षमता नहीं हे । 
समस्त कार्यों के आविर्भावन का प्रवर्तन माया तत्त्व के अधिपति अनन्‍्तेश ही करते 
हैं | अणुओं के समुदय का विचार कर वह एक हो समय और एक ही साथ माया 
को क्षुब्ध कर देते हैं । फलत: यह अपने अन्त हीन भगात्मक संपुटों से सृजन का 
सृत्रपात करती है और कला से धरा पर्यन्त आवरण जाल का जटिल 
ओर जीवन्त उज्जुम्भण हो जाता है। यह विस्मय जनक, कल्पनातीत और 
दिव्य उद्भव माया का ही शरीर है। शिवतनु शास्त्र से यह प्रमाणित है। माया 
से यह नितान्त अभिन्‍न है । 


श्री पूर्व शास्र में इसे धरा और अव्यक्त का एकात्मक उद्भव कहा 
गया हैं। यद्यपि यह असंख्यात है पर माया (निशा) शक्ति संज्ञक इसका एक हो 


श्३्२ श्रीतन्त्रालो क: [ इलो० ३२६ 


एवमेतत्पसज्भदर्भिधाय प्रकृतमेवावतारयति 

पाशाः परुरोक्‍्ताः प्रणवाः पतञ्च सानाष्टकं सुनेः । 

कुल योनिश्व बागीश्ी यस्‍्यां जातो न जायते ॥ ३२६ ॥ 

पुरेति पुंस्तत्त्वप्रकरणे । मुनेः कुलमिति गुरुशिष्यादिखूपतया प्रागेव 
उक्तम्‌ । योनिर्रिति, 

ववागेव विश्वा. भुवनानि जज्ञे ।' इति । 

'स्थित्वा विश्वकारणम्‌ । जात इति मन्‍्त्रादिबलेन | ने जायते इंति, परशिवे 
योजितत्वात्‌ ॥ २२६ || 


मा० वि० २५० में “दोनों को पृथक्‌ मानते हुए भी द्वेत का एक एक 
रूप हो कहा गया है। इसे असंख्यात भी कहा गया है” ॥ ३१३-र२५ ॥ 


माया की त्रिपुटी में ही सारे पाश अवस्थित हैं। पुरुष तत्त्व के प्रसर्ज में 
में पाद्यों की चर्चा की गयी है। तुष्टि और सिद्ध आदि से विद्येश्वर पर्यन्त पाश 
माया में है | माया ही वाशों की उत्पत्ति भूमि है । 

पाँच साध्य, धाता, दमनेश, ध्यान और अस्मेश्बर ये प्रणव नाम रंद्र भी 
इसी परिवेश में हैं। प्रमाण नामक आठ रुद्र श्रणव रुदों के आवरण के ऊपर 
स्थित हैं । ये आठों पश्चार्थ आदि प्रमाण रुद्र अपने नाम के शासतरों की अवतारण 
भी करते हैं । 


पाशों के ऊपर ही गुरु शिष्यात्मक तीन पंक्तियों में ऋषि कुल की 
चर्चा की गयी हैं। इसके साथ ही योनि का कथन है। वागीश्वरी देवी को ही 
योनि मानते हैं । श्रुतिवचन “वाक्‌ ही विश्व की जनयित्री है” के अनुसार वाक्‌ 
तत्त्व जगत्‌ की योनि माना जाता है । यह सर्जन स्थूछ, सूक्ष्म और पर इन तीन 
भागों में प्रकल्पित है किन्तु परमेश्वर शक्त्यात्मक है। ईने तीनों के तीन 
चरिवेद्ञ हैं। स्थूल परिवेश को उपासना से, सूक्ष्म परिवेश को मन्त्र संस्कार से 
तोड़कर तीसरे परिवेद में पहुँचने वाछा साधक वागीस्वरी के पर रूप में प्रवेश 
करने का सौभाग्य प्राप्त करता है। वहाँ सभी पाशों की शुद्धि हो जाती है| 
पछवैक्‍्य का अनुसंधान करने वाला सिद्ध साधक मुक्त हो जाता है। इसीलिये 
अहते हैं कि उसमें पहुँचने वाला पुरुष बन्धन विमुक्त हो जाता है॥ रेर९ ॥ 


 + है 3 >पलव पड 3-८ कि पक 


छलों० ३२७-३२९ ] अष्टममाह्निकम््‌ २३३ 


कि बहुना यत्किचित्कलादावधराध्वन्युक्त तत्सव॑मत्रेव स्थितमित्याह 
दीक्षाकालेड्ध राध्वस्थशुद्धों यच्चाधराध्वगम्‌ । 

अनन्तस्थ समीपे तु॒तत्सर्व॑परिनिष्ठितम्‌ ॥ ३२७ ॥ 
कारणे हि कार्यस्य सूक्ष्मेण रूपेणावस्थानमुचितमिति भाव: ॥ ३२७॥ 
ननु भवतु नामैतत्प्रणवादि पुनः किमुच्यते ? इत्याशड्क्याह्‌ 

साध्यो दाता दसनो ध्यानों भस्मेति बिन्दवः पश्च | 
पश्चार्थंगुह्मरुद्राइकुशहृदयलक्षणं च सव्यूहम्‌ ।। ३२८ ॥। 
आकर्षादर्शों चेत्यष्टकमेतत्प्रमाणानाम्‌ । 

“बिन्दवः” प्रणवा:॥ ३२८ ॥ 

एषां च सर्वेषामेव यथासंभव॑ स्वरूपमभिधातुमाह्‌ 

अलुप्रविभवा: सर्वे. मायातत्त्वाधिकारिणः ॥ ३२९ |) 
सायासयशरीरास्ते भोगं स्‍्व॒ परिभुज्जते । 

स्वमिति, स्वाधिकारोचितमित्यर्थ: ॥ २२५ ॥ 


दीक्षाकाल में कलादि अधम अध्वा की शुद्धि हो जाती है। जो कुछ 
कल्मष णेष रह जाता है वह अनन्त के सामीप्य से संस्कार सम्पन्न होता है। 
अनन्तेश कारण तत्त्व हैं। उनसे सम्भूत कार्यों का सूक्ष्म रूप से उनमें ही 
परिनिष्ठित रहता सत्कार्यवादी दृष्टिकोण के अनुसार अत्यन्त स्वाभाविक 
है ॥ ३२७ ॥ 

३२६ बें इलोक में प्रणव और मानाष्टक की कर्चा कर दी गयी है। 
इसमें वणित सभी माया तत्त्व के अधिकारी हैं। इनके ऐब्वर्य॑ स्पष्टतः व्यक्त 
हैं। इनके शरीर की रचना भी माया मय ही है| अपने अधिकारोचित भोग 
उन्हें उपलब्ध हैं। उनका यथोचित उपभोग वे करते हैं। प्रमाणों के अष्टक का 
और प्रणव पत्चक का शाख््रकार ने यहाँ स्पष्ट उल्लेख किया है । पहले जो चर्चा 
इलोक ३२६ में आयी है, वह संकेत मात्र है। स्वच्छन्द तन्त्र १०११३४-र५ में 
3० नामों का उल्लेख है। प्रस्तुत इलोक के अनुसार इनके नाम इस 
अकार हैं-- 
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प्रलयान्ते ह्मनन्तेन संहृतास्ते . त्वहर्मुखे ॥ ३३० ॥ 
अन्यानन्तप्रसादेन विवुधा अपि त॑ परमस्‌ । 


सुप्रबुद्धं मन्यमानाः स्वतन्त्रस्मन्यताजडा: ॥ २३३२१ ॥॥ 
स्वात्मानसेव जानन्ति हेतुं मायान्तरालगाः । 


'अहर्मखे' पुनःसूष्टी । अन्यानन्तेति, अन्यश्षब्दो मायाधिकार्यपेक्षया | त॑ 
परमनन्तं हेतुं न जानन्ति, अपि तु स्वात्मानमेव,--इति सम्बन्ध: । अत्र च 
एवकारसामर्थ्यान्निषिेधावगमः, तदपरिज्ञाने च हेतुद्यय॑ सुप्तबुद्धं मन्यमाना: स्वतत्त्र 
मन्यताजडाश्वोति | स्वात्मनि च तथापरिज्ञाने हेतु: 'मायान्तरालगा” इति | 
इदमुक्त॑ भवति यद्यपि एषां 
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१-पश्चार्थ, २-गुह्य, ३--रदवाडुश, ४-हंदय, ५--हज्ञग ब्न्व्यूह, 
७--आकर्ष और ८ वें आदर्श | ये रुद्र इन्हीं नामों के पाशुपत शाझ्त्रों के 
अवतारक भी हैं। प्रणव नाम ५ रुद्रों के नाम तो इलोक ३२८ में पहले ही दिये 
गये हैं । वे इस प्रकार हैं-- 

८“१--साध्य, २-दाता, रे-दमन, ४-ध्यान और ५-भस्मेश ।-ये- 
सभी ओद्धार नामक रुद्र हैं ॥ २२८-३२८ ॥ 

प्रलय के अन्त में और सृष्टिचक्र की प्रात: की अहर्मुखोन बेला में 
मायाधिकारी अनन्त द्वारा ही ये सभी मायामय शरोर वाले रुद्र संहृत होते हैं ।* 
इनका दुर्भाग्य ही होता है कि वे परात्म अनन्तेश को विस्मृत कर जाते हैं; 
जब कि उन्हीं की कृपा से मुक्ति सम्भाव्य है। स्वात्म के मायामय अभिमान से 
ये ग्रस्त रहते हैं। यद्यपि इनकी दिव्यता स्वयं सिद्ध है क्योंकि ये विबुध हैं फिर 
भो इन्हें उस परम ईशान अनन्त के कारणरूप का अपरिज्ञान ही रहता है।' 
इसके दो कारण हैं। १--उसको सुप्तबुद्ध मानना और २--स्वन्तन्त्रं मन्यता 
का जाड्य । इनमें अपने को ही (परतन्त्र होते हुए भी) स्वतन्त्र और कारणरूप 
मानने का अभिनिवेश होता है। ये अपनी सुषुप्ति को जागृति मानने का 
झूठा हठ पाले हुए होने के कारण माया के अन्तराल के ऐब्वर्याधोश वने बैठे. 
रह जाते हैं। माया जनित मोह के ऐब्वर्यमंद का यह एक कुत्सित रूप है,. 
जिससे वे अपने को ही सुष्टि संहार का कारण मानने लगते हैं। 
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'शुद्धे5ध्वनि शिव: कर्ता प्रोक्तोइतम्तो$सिते प्रभु: ।' 
इत्यायुवत्या अनन्तादीनामेव सृष्टि संहारा:, तथाप्येते मायामोहितत्वात्‌ ऐश्वर्यम- 
देनेतन्न जानते, प्रत्युत वयमेव जगतां सुष्टिसंहारकारिणो न पुनरस्मदप्यधिकः 
कश्विदस्ति,--इति; यत एते स्वात्मनि पारतन्त्येषपि स्वातन्त््याभिनिवेशात्‌ 
सुप्तप्रबुद्धन्यायेन सु्धि प्रलयं च स्वात्माधीनमेव मन्यते इति । तदुक्तम्‌ 

“ऐश्वर्यंमवर्माविश्य. मन्‍्यमाना मसहोदया: । 

मत्तः श्रेष्ठतरं नान्यत्कारणं जगतां परम्‌ ॥ 

अहमेव समस्तस्थ जगतो5स्थजगत्पति: ।' 

( मतज्भु० ८७३ ) इति । 
यतो5धोदृष्टय: सर्वे स्वसृष्टिमदमोहिता: । 
तस्मिन्नभिरताः सन्त: क्रीडाभोगेष्वनिन्दिता: ॥ 
स्वकार्यकरण: सम्यकसंहारे स्वापमागताः। 
ततः क्षोभिकयाविष्टा: संप्रबुद्धा: परस्परम्‌ ॥ 
तद्विधामेव पश्यन्ति स्वां सुष्टि रचनोज्ज्वलाम्‌ । 
सुप्तोत्यिता बयं कि नु स्वनिद्रावशवर्तिन: ॥। 
क्रोडामों विगतक्लेशाः स्वाजितेषु बुभुक्षवः:। 
सुक्ष्मपाशावृताः सर्वे न च स्थूलस्तिरस्कृता: ॥ 

( मतज्भु० ८८० ) इति ॥ ३३१ ॥ 


स्वात्म पारतन्त्य के बावजूद अपने को स्वतन्‍्त्र मानने का अभिनिवेश 
इनमें होता है । जैसे सोने में जागृति की वीमारी सी इनमें हो जाती है। मतज्ञ 
शास्त्र ८।७३ में यह स्पष्ट कहा गया है कि “वे अपने को ही जगदोझ़्वर मानने 
लगते हैं। ऐड्वर्यमद के आवेश में मिथ्यागर्वीले ये अपने को ही सर्वश्रेष्ठ 
मानकर अपने को सब कुछ स्वीकार करते हैं ।” 


अपनी सृष्टि के मद से मुग्ध ऐसे कर्त्ता अधोदृष्टि आर्थात्‌ अवर विचार- 
वाले हो जाते हैं । अपने क्ृत्यों और करण संस्कारों के माध्यम से आजीवन 
मायामय भोगों में निरत रहते हैं | संहार में इन्हें स्वाप और पुनः क्षोभिका 
माया से आविष्ट जागृति मिलती है । स्वाजित सूक्ष्म और स्थूल भोगों के 
प्रभाव से ये मुक्त त्हीं हो पाते ॥ ३३०-३३१ ॥ 
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एवं मायाया ग्रन्थिततत्वरूपतया द्वैविध्य॑निरूप्य. शक्तिरपतामपि 
आख्यातुमाह्‌ 


अतः परं स्थिता साया देवो जन्तुविमोहिनी ॥ ३३२९ ॥ 
देवदेवस्थ.. सा. शक्तिरतिदुर्घटकारिता । 
निर्वेरपरिपन्थिन्या.. तथा. भ्रमितबुद्धयः ॥ रे३३ ॥ 


इद॑ तत्त्वमिद॑ नेति विवदन्तीह वादिनः । 
गुरुदेवाग्निशास्त्रेयु ये न भक्ता नराधमाः ॥ ३३४ 0 


सत्पर्थ तान्परित्याज्य सोत्पर्थ नयति ध्रुवम्‌ । 
असदुक्तिविचारज्ञाड्छुष्कतर्कावलम्बिनः ॥ ३२३५ ४ 


अमयत्येव तान्‌ माया ह्मोक्षे सोक्षलिप्सया । 


माया ग्रन्थि रूपा और तत्त्व रूपा दोनो भेदों में अपने द्वेत दायित्व का 
दाक्षिण्य भाव से निर्वाह करती है। उसका तीसरा बक्तिशाली रूप भी विलक्षण 
है। जीव जगत को व्यामोह-मुग्ध बनाने वाली महन्तीया माया महेश्वर को अघटित 
घटना पटीयसी महीयसी शक्ति है | अकारण परिपन्थिनी प्रेयसो शक्ति द्वारा 
साधकों की बुद्धि में स्रान्ति का भीषण विष घोल दिया जाता है । 


परिणामत: 'यह तत्त्व है और यह नहीं है' इस प्रकार के वितण्डा 
जाल में पड़कर वे परस्पर वादी प्रतिवादों बनकर विवाद ग्रस्त बने रहते हैं । 
इनकी श्रद्धा न गुरु में होती है न देव में ! न अग्नि में औरन शाझ्र में ही 
इनका विद्वास-होता है और न ही भक्ति होती है। ये मनुष्यों में अधम श्रेणी 
के माने जाते हैं । माया शक्ति ऐसे अवसरों पर अपना करिव्मा अवश्य 
दिखाती है । इन जैसे पण्डितम्मन्यों को सत्पथ से हटवाकर उत्पथ में डाल 
देती है । 

थे लोग कभी शासत्रोय विचार को सत्य के निकष ( कसौटी ) पर 
निकषायित नहीं करते अपितु अप्षतृ युक्तिप्रों से अपने ही पक्ष को पुष्ठ करने 
की हटवादिता का आश्रय लेते हैं| विमशं-पूर्ण उत्तम योगाजरूप सत्तक॑ को 
छोड़ सूखा तर्क देकर अपनी बात की प्रमुखता देते हैं। ऐसे लोगों को माया 


> 
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देवोति, देवाभभन्नखात्‌ । अतिदुघंटकारितेति, स्वातन्त्रयरूपत्वातु, 
“विवदन्ति, इति विर्मात कुर्बन्तीत्यथं: । शुष्केति, वस्तुशुन्यत्वात्‌ ॥ ३२५ ॥ 
नन्वेवंविधाया अस्या: कथ समुच्छेद: स्थातु ? इत्याशड्क्याह 
शिवदोक्षासिना च्छिन्ना शिवज्ञानासिना तथा॥ ३३६ ॥ 
न॒ प्ररोहेत्पुनर्नान्‍न्यों हेतुस्तच्छेदन॑ प्रति + 
दीक्षेति, क्रिया । नानन्‍्यो हेतुरिति, शास्त्रान्तरोदित: ॥ ३३६ ॥ 
महामायोध्वंत: शुद्धा महाविद्याईय मातुका ॥ ३३७ ॥ 
वागीश्वरी च तत्रस्थं वामादिनवसत्पुरम्‌ । 
शुद्धत्वादेव च अस्था महत्त्वमित्युक्तं 'महाविद्या' इति ॥ ३३७॥ 


देवी भ्रम मे ही पड़े रहने देती है। ये मोक्ष की लिप्सा तो रखते हैं ? माया के 
कारण वे अमोक्ष का ही वरण करने के लिये विवश हो जाते हैं ॥३३३-३३५॥ 


माया शक्ति का समुच्छेद बड़ा हो दूभर कायं हैं, शेवी दीक्षा की 
तलवार से यह छिन्न भिन्‍न हो जाती है। शेवी दीक्षा से उत्पन्त स्वात्मसंविद्‌ 
संज्ञान की कपाणी इसका सफाया कर देती है। फिर यह कभो पनप भी नहीं 
पातो । परिणामतः इसका नष्ट करने के. लिये किसो दूसरे शाख््रादि स्वाध्याय 
रूप कारण की आवद्यकता नहीं होती ॥। ३३६ ॥ 


यह महामाया का त्रेध महाप्रभाव है। इसके भावरण के ऊपर शुद्ध 
महाविद्या मातृका का महिमा मण्डित मनोज्ञ मण्डल विराजमान है। शुद्ध विद्या 
बागीइवरी शक्ति है। इसका क्षेत्र माया से दश करोड़ गुना बड़ा माना जाता है। 
माया भेद प्रथा का प्रथन करती है और यह अभेद प्रथा का उन्‍्मीलन करतो 
है। इसलिये यह शुद्ध महाविद्या कहलातो है। वागीश परमेश्वर शिव पर- 
परामर्शक हैं। उन्हीं की यह शक्ति है। अतः यह वागीशी शक्ति कहलाती है। 
इसकी कृपा से साधक सव प्रथम आध्यात्मिक परामशं की ओर प्रवृत्त होता है । 
अष्टवर्ग विभिन्‍ना यही मातुका शक्ति भी है। इसमें वामा आदि देवियों के 
९ भुवन हैं ॥ ३२६-२६७ ॥ 


प्श्३्ट श्रीतन्त्रालोक: [ इलो ० ३३८-३४० 


वामाद्या एव पठति 
वामा ज्येष्ठा रौद्रों काली कलविकरणीबलविकारिके तथा 
॥ रेरे८ ॥। 
'मथनी दसनो सनोन्‍्मनों च त्रिदृशः पीताः समस्तास्ताः । 
सप्रकोट्यो मुख्यमन्त्रा विद्यातस्‍्वेतत्र संस्थिता: ॥ रे३५ ॥ 
एकेकार्बुदलक्षांशाः.. घ्माक्तारपुरा इह | 
विद्याराज्यस्त्रिग॒ण्याद्याः सप्त सप्तार्बुदेशवराः ॥ ३४० ॥ 
“अंद्ञा' इति परिवारा: सप्ताबदिश्वरा' इति, अर्बुदशब्देनात्र कोटिल्क्ष्यते, 
तेन सप्तकोटिसंख्याकानां मन्त्राणामीव्वर्य इत्यर्थ: । तदुक्तम्‌ 
'त्रिगुणी ब्रह्मवेताली स्थाणुसत्यम्बिका परा। 
रूपिणी सर्दिनी ज्वाला सप्तसंख्यास्तदीश्वराः ॥ 


विद्याराज्ञयस्तथा ख्याता 7 777 हा हा 
( स्व० १०११४९ ) इति ॥ २४० ॥ 


उनके नाम निम्नवत्‌ हैं-- 

३--वामा) २->जज्येष्ठा, ३--रौंद्री, ४-कॉली, ५-“कल विकरणी 
६--बलूविकरणी, ७--बल प्रमथनी ८--दमनी और ९--मनोन्‍्मनी | वामा 
वमन ( विराग ) करती है। ज्येष्ठा पालिका शक्ति है, रौद्री रुद्र की आज्ञा से 
विद्व का उपसंहार करती है | काली प्राणियों का आकलन करती है | विकरणी 
कल्छ का विकीर्णन करतो है | बल प्रमथनों बल का मन्थन करने वाली दक्ति 
है । दमनी मन के संकल्पों का दमन करती है ओर मनोन्‍्मनी मन को अमन 
स्थिति में लाने की कृपा करतो है । 


ये सभो ताप्त दिव्य काञ्चनन कमनोया, पद्मानना और जत्रिलोचत लछामा 
ललिता देवियाँ हैं। ये अमोघवोय, तेजोमयी और सर्वज्ञ हैं। शक्तिमान्‌ से 
शाइवत अधिष्ठित उन देवियों की संख्या तो मात्र ९ है पर ये ७ करोड़ मन्त्रों 
की अधिष्ठात्री देवियाँ हैं। ये सभी शुद्ध विद्या तत्त्व में अवस्थित है। इनमें से 
एक एक के एक एक अरब परिवार हैं। ये निरन्तर अरविन्द कोष कमनीय 
दिव्य भुवनों के भवनों में निवास करती हैं । 


छलो० ३४१-३४३ ] अष्टरममा द्विकम्‌ २२९ 


विद्यातत्त्वोध्व॑मेश तु तत्त्वं॑ तत्र क्रमोध्वंगम्‌ । 
शिखण्डद्याद्यमनन्तान्त॑ पुराष्टकयुतं पुरम्‌ ॥ ३४१ ॥ 
शिखण्डी. श्रोगलो मूततरेकनेत्रेकरुद्रकों । 
शिवोत्तम: सुक्ष्मरुद्रोइनन्तो विद्येश्वराष्टकम्‌ ॥ ३४२ ॥ 
क्रमादृध्वोध्विंसंस्थानं सप्तानां नायको विभुः। 
अनन्त एवं ध्येयश्र पृज्यश्राप्युत्तरोत्तरः ॥ ३४३ ॥ 


'ऐजं तत्त्वम्‌' ईश्वरतत्त्वं तत्र पुरमप्येशमित्यार्थाद्योज्यं, यत्र भगवानोश्वरः 
साक्षादस्ति । तदुक्तम््‌ 
“ाह्ये तस्येश्वरं तत्त्वं भुवनान्यत्र में श्युणु | (स्व० १०११४०) 


स्वच्छद तन्‍त्र १०।११४५ के अनुसार इन मन्त्रों और विद्याओं की सात 
स्वामिनियाँ हैं १-त्रिगुणी, २ ब्रह्मवेताली, ३--स्थाणुमती, ४--अम्बिका, 
“५--रूपिणी, ६--मरदिनो और ७ -ज्वाला इनके ७ नाम हैं। दीक्षा के समय 
इतका शोधन करने से समस्त विद्याओं और मन्त्रों का शोधन हो जाता है। 
यह ध्यान देने की बात है कि शुद्ध विद्या मायान्त सम्पूर्ण विश्व को भेद- 
यादिता का इदन्ता के रूप में विमर्श करतो है । इसलिये यह सर्वज्ञ है और मन्त्रों 
की आश्रय रूपा देवी है। यह ईइवर फलक में अहन्ता और इदन्ता के सामान्या- 
घिकरण्य को आभासित करती है । शुद्धविद्या का यह पहला विमशं है, जिसमें 
अहम्‌ अहम्‌ अस्मि और इदस्‌ इदम्‌ अस्ति की अनुभूति होती है । शुद्ध विद्या 
शुद्ध अध्वा का प्रथम सोपान है ॥। ३३८-३४० | 

विद्यातत््व के ऊपर ईव्वर तत्त्व के भुवन हैं | शिखण्डी से अनन्त पर्यन्त 
आठ पुर हैं। इन्हें विद्येश्वर कहते हैँ । इन आठों के नाम शिखण्डी, श्रीकण्ठ, 
त्रिनेत्र, एक रुद्र, एकनेत्र, शिवोत्तम, सूक्ष्म और अनन्त हैं । इनका क्रमशः ऊपर 
ऊपर निवेश है । प्रथम सात विद्येश्वरों के नायक अनन्त है। अनन्त महाप्रभु 
सदा सर्वोपरि ध्यातव्य और पूज्य नायक हैं । स्व० तन्त्र १०।११६१ के अनुसार 
ये क्रमशः आठों दिशाओं के अधीड्वर भी हैं। ऐश तत्त्व ही ईश्वर तत्त्व 
कहलाता है । उसके भुवन का नाम भी ऐड भुवन रूप से वर्णित है। वहीं 
अगवान्‌ ईइवर सांक्षात्‌ विराजमान रहते हैं । स्व० तन्त्र १०११४९ में कहा 
गया है कि, 


२४० श्रीतन्त्रालोक: | इलो० ३४१-३े४रे 


इत्याद्रुपक्रम्य 
'तत्रस्थ ईश्वरो देवों वरवः सर्वतोमुखः ॥ 

( स्व० १०११५२ ) इति । 
पुराष्टकस्य च वृतिच्छन्नत्वेषप विशेषणं 'शिखण्ड्याद्यमनन्तान्तम्‌' इति, यथा 
'क्रमोध्वंगस्‌' इति । तत्त्वं चेषां यथायथं गुणाधिक्यात्‌ | शिखण्डिनो हि सुश्या- 
दिकारित्वि श्रीकष्ठो5्घिकस्तस्माच्च त्रिमूर्त्यादिरपीति । यदाहु: 'ततश्वाननत- 
त्सूक्ष्मस्प कलया न्यून॑ कर्तृत्व॑ ततः शिवोत्तमस्य” इत्यादि सर्वेषामत्र सिद्धमिति 
दोषतः पुनरेतन्न व्याख्येयम्‌ । एपां पूर्वादिदिगष्टकक्रमेण संस्थानस्य श्रूयमाण- 
त्वात्‌ । यदुक्तम्‌ 

“विद्येश्वरानतो वक्ष्ये पूर्वादीशान्तगान्क्रमात्‌ ।' 

( स्व० १०११५५९ ) इति ! 

एवं ऋगादू्ध्वोध्व॑संस्थानमित्यपि व्याख्येयस्‌ ॥ रे४रे ॥ 


“इसके बाहर ऐह्वर तत्त्व है। उनके भुवनों के नाम इस प्रकार हैं।? 
इस कथन से लेकर -- 

“वहाँ के देवाधिदेव ईइवर हैँ। वे उपासकों को अनुकूल वर प्रदान 
करते हैं और उनका प्रभाव स्वंतो मुखीन है।” स्व० तल्त्र १०११५२ तक 
इनका वर्णन है। इलोक ३४१ में शिखण्ड्याद्यमनन्तान्त शब्द पुराष्टक का 
विद्येषण है फिर भी ये नाम आठ भुवनेव्वरों के भी निर्धारित हैं । इनमें क्रमिक 
रूप से गुणाधिक्य होता है । शिखण्डो से उत्तम सुष्टिकर्त्ता श्रीकष्ठ माने जाते 
हैं । इनसे त्रिर्मात्ति भी उत्तम सुष्टिकर्त्ता हैं । कहा गया कि, 

“इसके बाद अनन्त सूक्ष्म और शिंवोत्तम के कत्तृत्व के सन्दर्भ में यह 
कहा जा सकता है कि अनन्त से सूक्ष्म का और सूक्ष्म से भी शिवोत्तम आदि के 
सुष्टि कत्तत्व में कलात्मक न्यूनता आती जातो है ।” पर इन रुद्रों के क्रमशः 
पूर्वादि दिगधिपतित्व के कारण कलात्मक न्यूनल रूपी दोष पर विचार करना 
उचित नहीं। स्व० तन्त्र १०११५९ में कहा गया है कि, “इन दिखण्डययाद्य 
अनन्‍्तान्त विद्येह्वरों के सम्बन्ध में, जो क्रमशः पूर्व से ईशान कोण तक की 
आठों दिल्याओं के अधीद्वर हैं--यहाँ चर्चा करूँगा |” 

यहाँ यह ध्यान देना भी आवश्यक है कि, इनके अवस्थान ऊर्ध्वोध्ब॑ हो 
मान्य हैं ॥ २४१-२४३॥ 


क्र जर्फर्स 


क्‍ 


इलो० ३४४-३४५ ] अष्टममाह्निकस्‌ २४१ 


एषां च विद्येश्वरत्वाभिधाने कि निमित्तम्‌ ? इत्याशड्क्याह 
मुल्यमन्त्रेश्वराणां यत्‌ साध कोटित्रयं स्थितम्‌ । 
तन्नायका इसे तेन विद्येशाश्रक्रवरतिन: ॥ ३४४ ॥ 
साध॑ कोटित्रयमित्यन्यस्य साधंस्य कोटित्रयस्य तत्कालमेव अपवृक्तत्वातू । 
“ब्रह्मादिस्तम्बपयंन्ते जातमात्रे जगत्यलम्‌ । 
सन्‍्त्राणां कोटयस्तिस्र: सार्घा: शिवनियोजिता: ॥ 
अनुगृह्याणुसंघातं_ याता: पदमनाभयम्‌ । 
( मा० वि० १४० ) इति ॥ ३४४ ॥ 
नन्‍्वनन्तस्येव प्राधान्ये कि प्रमाणम्‌ ? इत्यादाडक्याह 
उक्त च गुरुभिरित्थ शिवतन्वाह्येषु शासनेष्वेतत्‌ । 
आदिदब्दाद्ुरुवातिकादि ॥ 
तदेवाह 
भगबिलदतकलितगुहामूर्धासनगोःष्टशक्तियुग्देव: ॥ ३४५ ॥॥ 
गहनादं निरयान्तं॑ सुजति च रुद्रांइच विनियुड््ते 


सात करोड़ मन्त्रों की चर्चा पहले की गयो है । उनमें से मुख्य साढ़े तीन 
करोड़ मन्‍्त्रेश्वर हैं । इन मन्त्रेश्वरों के नायक विद्येश्वर होते हैं। इसलिये इन्हें 
चक्रवर्त्ती भी कहते हैं । श्री पूर्व शास्त्र (१-४०) में मुख्य मन्‍्त्रेद्वरों के साढ़े तीन 
करोड़ मन्त्रों की अपवृक्ति ( पूर्णता ) के सम्बन्ध में कहा गया है कि, 

“ब्रह्मादिस्तम्ब पर्यत्त जगत्‌ के निष्पन्त हो जाने पर शिव द्वारा 
नियोजित साढ़े तीन करोड़ मन्त्र अणुओं के संघात ( समूह ) को अनुगृहीत कर 
अनामय शेव पद में समाहित हो गये ।” 


इस कथन से यह सिद्ध हो जाता है कि वस्तुत: मन्त्र सात करोड़ ही 
हैं। इनके नायक होने के नाते रुद्रों को विद्येश्वर कहना पड़ता है ॥ ३४४ ॥ 
अनन्त की प्रधानता को प्रमाणित करने के लिये शिवतनु शास्त्र का 
उद्धरण प्रस्तुत कर रहे हें--'आदि' शब्द के प्रयोग से रुसख्वात्तिक ग्रन्थ द्वारा 
भी अनन्त को प्रधानता सिद्ध द्वोतो है--यह प्रतीत होता है। 
श्री० त०--१६ 


ब्ख्ब्र 4 [ इलो ० ३४६-२५१ 


उद्धरति मनोन्‍्मन्या पुंसस्तेष्वेव भवति मध्यस्थः ॥ २४६॥ 
ते तेनोदस्तचितः. परतत्त्वालोचने5भिनिविशन्ते । 
स पुनतरधः पथ्चवर्तिष्वघिकृत एवाणुषु शिवेन ॥ ३४७ ॥ 
अवसितपतिविनियोगः सार्धेमनेकात्ममन्त्रकोटिभिः । 
निर्वात्यनन्तनाथस्तद्वामाविद्ञति सुक्ष्मरुद्रस्तु ॥ ३४८ ॥ 


अनुगुह्याणुमपूर्व॑ं: थापयति पतिः शिखण्डितः स्थाने । 
इत्यष्टौ परिपाट्या यावद्धामानि याति गुरुरेक: ॥ २४९ ॥। 


तावदसंख्यातानां. जन्तूनां. निर्वेति कुरुते । 
तेष्ष्टावपि शक्त्यष्टकयोगासलजलरुहासनासोना: ॥ ३५० ॥ 


आलोकयन्ति देव॑ हृदयस्थं कारण परमम्‌ । 
त॑ भगवन्तमनन्तं ध्यायन्तः स्वह्ृदि कारणं शान्तम्‌॥ ३५१ ॥। 
सप्तानुध्यायन्त्यपि. मन्त्राणां. कोटय। शुद्धाः। 
गुहामूर्घेति, मायोपरिवर्तिनी शुद्धविद्या | अष्टो शक्तयो वामाद्या: । देवो- 
उनन्‍्त:, रुद्रान्सूक्ष्मादीनु, विनियुडक्ते इति, सृष्टधादौ । मनोन्मन्येति, नवम्या । 
आसाँ हि नवानामपि दक्तीनां भिन्न एव नियोग:,-- इत्यभिप्राय: । तदुक्तम्‌ 
स्वच्छन्द तन्‍्त्र में अनन्ताद्य शिखण्डयन्त रुद्रों का (स्व० १०।११६१-११६२) 
वर्णन है जब कि प्रस्तुत ग्रन्थ में शिखण्डाद्य अनन्तान्त वर्णन ( ८३४१ ) 
है । पहले शिवतनु शास्त्र का ही उद्धरण दे रहे हैं-- 
सैकड़ों ग्रन्थियों से युक्ता माया के मूर्द्धा-स्थान भर्थात्‌ शिरोभाग में 
'विराजमान शुद्ध विद्या के दिव्य आसन पर विभु अनन्त सुशोभित हैं । वे आठ 
बासा आदि विद्याओं से भी समन्वित हैं। गहन से लेकर निरय पय॑न्‍्त सारे सर्ग के 
सर्जन का उत्तर दायित्व यही निर्वाह करते हैं और शिखण्डो तथा सुक्ष्म आदि 
रुद्रों को सृष्टि प्रक्रिया में विनियुक्त करते हैं । सर्ग के आवागमन के चक्र से 
अनन्तेश की व्यवस्था के अनुसार मनोन्‍्मनी शक्ति ही उद्धार कर पाती है। 
यह नवीं शक्ति है। सभी शक्तियों के विभिन्‍न कार्य हैं। साधकों का उद्धार 


आक-, 
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नयते परम स्थानमुस्मन्या परमेश्वरः । दांत । 
मध्यस्थ' इति तटस्थ:, अत एवं सर्वेषामेषां यथोचितमेव सुष्टय्ादि विदध्यात्‌ । 
उदस्तेति उत्तेजिता: | एवकारो भिन्नक्रम:, तेन अध:पथवर्तिष्वेवेति । यदुक्तम्‌ 

४ ५७०००+०: ““““**«०«०««««««-*“पेक्तोस्नन्तो<सिते प्रभु: ५ इति । 
अनेकात्मेति, मन्त्रकोटीनां विशेषणम्‌ । तदुक्त तत्रेव 

“तस्मिन्तुवितमुदारं शाइकरमारोहति प्रभो धाम । 

निर्वान्ति मन्त्रकोटघ्योड्नेका: परिहाय॑ कार्यत्वम्‌ ॥' इति । 
“निर्वातोति, कृतकृत्यत्वाद्‌ अधिकारेच्छाया अप्युपरमात्‌ निर्वाणमेतीत्यर्थ: | हि 
भगवाननिच्छोबंछादधिकारं विधत्त इत्याशय:। “तद्घाम' इत्यनन्तस्थानम्‌ । 
-सुक्ष्मरुद्रो द्वितीय:। “अणु” विज्ञानाकलम्‌ | शिखण्डिन इति, अष्टमस्य | स हि 
तदानीं श्रेकण्ठं पदमधितिष्ठतीति भाव: । तदुकत तत्रेव 

तन्नोपरतेइनन्ते परिपराट्या नायकास्तदधिकारम्‌। 

कुदेन्ति संचरन्तः. पदात्पदं शासनात्पत्यु: ॥ 
करने वाली माध्यम मनोन्मनी शक्ति हो है। रुद्र को अपने अपने कार्य कलाप 
में विनियुक्त कर अनन्तेश स्वयं ( मध्यस्थ ) रहते हैं। चूँकि 'अनन्तेश' असित 
मागं के अधोश्वर हैं ।' अतः इस मार्ग के पथिक साधक उनकी कृपा दृष्टि से 
'चिन्मयानुभूति की ओर आकर्षित और प्रेरित होते हैं। उनमें साधना का 
अभिनिवेश बढ़ जाता है । वे परतत््व का आमर्श करे में प्रवृत्त हो जाते हैं। 
इस प्रकार अणु साधकों के कल्याण का श्रीगणेश हो जाता है। गहन से लेकर 
अनन्त तक इन लोगों के अधिकार के नियन्त्रक शिव हैं। इसकी चर्चा इलोक 
३०६ में की जा चुकी है। 

छ्षिव के विनियोग के अवसित ( निश्चित, समाप्त ) हो जाने पर अनेक 
करोड़ मन्त्रों के साथ अनन्तनाथ निर्वाण प्राप्त करते हैं। इसके बाद सूक्ष्मरुद्र 
अणुओं पर ( विज्ञानाकल रूप अणुओं पर ) अनुग्रह करते हैं । सूक्ष्म रुद्र अनन्त 
“के धाम में प्रवेश कर जाते हैं । शिखण्डी आठवें रुद्र हैं। वे उस समय श्रीकण्ठ 
“के पद पर आसीन होते हैं । 
इस प्रकार अपने उत्तर दायित्व को पूर्णंकर निर्वाण प्राप्त करने को 

"परिपाटी रुद्र मण्डल को विशिष्ट प्रक्रिया है। इसे परावृति ( इछोक २१९ ) 
जी कहते हैं । परिपाटो के अनुसार हो अऩत्त भी उपरत हो जाते हैं। शेष 


र४डढड श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० रे४शिरेफर- 


उपरमति पतिरनन्तस्तत्पदमधितिष्ठति प्रभूः सुक्षम: । 
सूक्ष्मपदसषि शिवोत्तम एष विधि: सर्वमस्त्राणास्‌ । 
बासाद्यास्तव विभवान्भगवान्निजतेजसः समुद्द्योत्य । 
अनुगुह्माणुमपूर्व स्थापयति पतिः शिखण्डिन: स्थाते ॥' इति । 


नायक उपरत नायकों के अधिकार का उपयोग करते हैं । एक पद से उत्तरोत्तर 
शासन पर इनकी मानों पदोन्नति होती जाती है। आगे वाले के अवकाश 
प्राप्त करने पर क्रमोत्नति का अधिकार परिपाटी के अनुसार नियत हो जाता: 
है । स॒क्ष्म के उपरत होने पर शिवोत्तम अधिकृत होते हैं--यह. उत्तरदायित्व: 
निर्वाह की विधि है। इसकी आज्ञा पश्चमन्त्र विग्रह शिव प्रदान करते हैं । 
फलत: इस मायात्मक अधछचक्र का संचालन 'सूक्ष्म' करने लगते हैं। फिर 
*दिवोत्तम' इसे उसी तरह सम्भालते हैं । इस तरह क्रम भ्राप्त पद से ऊर्ध्व पद 
पर उन्नत होते हुए, एक एक के उपरत होने पर उनके कार्यों का निर्वहन 
करते हुए अन्तिम परमा काष्ठा आ जाती है। इस आवागमन चक्र की वह. 
कारण-अवस्था होती है। तब तक असंख्यात अणुओं का उद्धार हो चुका 
होता है । 

ये आठों आठ शक्तियों के उत्फुल्ल अरविन्द सुकुमार आसन* पर आसीन 
होने वाले रुद्र हैं। ये परम कारण पस्म शिव को शाइवत अपने हृदय देश में 
विराजमान देखते हैं। उस परम कारण अनल्तेशवर-भगवान्‌ का हृदय में ध्यान 
करते हुए ये सभी चक्रवर्त्ती रुद्र अपना अधिकार समाप्त कर उस परम पद को प्राप्त 
कर लेते हैं। ये सात कोटि मन्त्र भी शुद्ध रूप से स्वात्मशैव संविद्‌ में विलीन 
हो जाते हैं । 

मूल इलोक ३४५ में प्रयुक्त 'गुहामूर्धा' शब्द से गुहा ( माया )की 
चोटी पर विराजमान वह शक्ति जिसे शुद्ध विद्या कहते हैं का अर्थ लेना 
चाहिये । मूर्धा शब्द की ब्युत्पत्ति इस प्रकार है--मुह्यत्यस्मितु आहते इति मूर्घा 
( मुह + कन्‌ ) उपधादीर्े, घोडत्तादेशें र्मागमे च निष्पत्ति:। 

इलोक ३४५ में ही अष्टरशक्ति युक्त देव की चर्चा है। अष्ट शक्तियाँ वामा 
रौद्री आदि हैं । इनका वर्णन पहले आ चुका हे | इन शक्तियों से सदा संयुक्त 
१. स्‍्व० १०१२०१-१२०२ 
२. शिवेच्छैव सर्द विधत्ते इति विधि३ ॥ 


5... / / /&/ 
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शरीमतज्जे४पि | 
“निर्वाति कृतकृत्यत्वादनस्तो5नस्तवीयंवान्‌ । 
ततस्तस्मिन्समारूढे. पचमसन्‍्त्रतनु: शिव: ॥ 
ददात्यनुज्ञां. सुक्ष्मस्थ विद्येशस्थ महात्मनः । 
स॒च प्राप्तवरः श्रीमान्मतुराज्ञानुवर्तक: ॥ 


इलोक ३४६ में रुद्रों के विनियोग की बातकही गयी है । वहाँ यह 
आकलन करना चाहिये कि जब अनन्त रुद्रों को कहीं विनियुक्त करेंगे तो वह्‌ 
ऐसा कार्य होगा जो अत्यन्त महत्त्वपूर्ण हो । वे कार्य सृष्टि विधान सम्बन्धी हो 
हो सकते हैं । 

इलोक ३४६ में ही प्रयुक्त शब्द मनोन्‍्मनों भी विचारणीय है। साधना के 
क्षेत्र में समता के ऊपर उन्मना का परिवेश आता है उसे यहाँ मनोत्मतो शब्द 
से अभिहित किया गया है। इछोक ३३८-३३९ में 'मन्तोन्‍्मनी' नवीं शक्ति रूप 
से परिगणित है । इस शक्ति का उपयोग अणुवर्ग के पुरुषों में होता है । कहा 
जया है कि 

“परमेश्वर अनन्त उन्मनी के द्वारा परम पद प्रदान करते हैं ।” इलोक 
३४७ में उदस्तचित्‌ शब्द महत्त्वपूर्ण प्रयोग है। साधना के उच्च स्तर पर अणु 
साधक सौभाग्य से अनन्त देव का सम्पक प्राप्त करता है । वहाँ उसकी चिति- 
शक्ति उत्तेजित हो जाती है । एक प्रकार का महा प्रकाश उतरता प्रतोत होता 
है और परमतत्त्व प्राप्ति की लालसा अभिनिवेश के स्तर पर पहुँच जाती है। 

ही अणु साधकों का उद्धार 'अनन्त' इसी उन्‍्मनी शक्ति के द्वारा करते हैं । 

वस्तुतः अध: पथ में वर्त्तन करने वाले अणु गण असित क्षेत्र के ही उपासक हैं । 
सित पक्ष या क्षेत्र शुद्ध अध्वा कहलाता है | अशुद्ध अध्वा से कोई बिर॑ला अणु, 
'परमतत्त्व प्राप्ति के अभिनिवेद्ञ के माध्यम से उद्धार की ओर अग्रसर होता है । 
अनन्त ही उसका उद्धार करते हैं। इसी आधार पर एक जगह लिखा 
हुआ है कि, 

“अनन्त असित ( अशुद्ध अध्या ) के ही प्रभु हैं ।” 

जहाँ तक इलोक ३४८ में आये हुए अनेकात्मकोटि शब्द का सम्बन्ध है-- 
यह मन्‍्त्रकोटि शब्द का विशेषण है। इस विषय पर शिवतलनु शास्त्र में कहा 
जया है कि, > " 
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तत्तन्त्र: पदमानन्तमधिष्ठाय.. महायशा; | 
निर्वत्तंयत्यधश्चऋ्र यत्तन्मायात्मक॑ मह॒त्‌ ॥ 
एवं शिवोत्तमस्थापि सूक्ष्मस्योपरमे शिव:। 
प्रददातीशसंघस्य कारणत्वमनिन्दितम्‌ ॥। 
पदात्पदं॑ विचरतो ह्ोककस्थ महात्मनः। 
यावत्सा परमा काष्ठा तावच्चक्रस्य कारणम्‌ ॥। 


“अनन्त प्रभु के सद्यः समुदित एवम अव्यक्त उदार शाद्भुर धाम में 
भारोहण करते समय करोड़ों मन्त्र कार्यत्व का परिहार कर निर्वाण का वरण 
कर लेते हैं ।” 

उसी समय अनन्त नाथ भी स्वयं निर्वाण में आरोहण करते हैं। क्योंकि 
भगवान्‌ अनचाही जिम्मेदारी किसी पर लादते नहीं। श्री अनन्तेश्वर के 
निर्वाण के वरण के अनन्तर उनके धाम में द्वितीय रुद्र 'सृक्ष्म का प्रवेश हो 
जाता है । 

अब 'सक्ष्म' रुद्र का उत्तरदायित्व हों जाता है कि वे अणुओं का उद्धार 
करें । उस स्तर पर अणु “विज्ञानाकल” स्तर पर पहुँच जाता है। विज्ञानाकल 
भी शुद्ध विद्या के नीचे का स्तर हे । इसलिये असित अध्वा में रहने के कारण 
उसे अणु (इलोक ३४९ ) कहा गया है। उस समय वहाँ सुक्ष्म रुद्र का 
अधिकार रहता है। ये अपने अधिकार के अनुसार 'अणु' को शिखण्डी नाम 
अष्टम रुद्र के यहाँ स्थापित कर देते हैं। उस समय शिखण्डो श्रीकण्ठ के पद कोः 
अलडकृत कर रहे होते हैँ । शिवतनु शास्त्र में कहा गया हे कि, 

* “उस समय परिपाटी के अनुसार अनन्त के उपरत हो जाने पर शेष 
चक्रवर्ती नायक उस अधिकार का प्रयोंग करते हैं। एक पद से दूसरे पद पर 
जाते हुए शिव शासन से नियन्त्रित ये रुद्र वहाँ के अधिकारों हो जाते हैं । जेसे 
अनन्त के उपरत हो जाने पर उस पद पर सूक्ष्मरुद्र अधिष्ठित होते हैं । फिर 
स॒क्ष्म के पद पर 'शिवात्तम' रुद्र आते हैं | यह सब मन्त्रों की विधि है। विधि 
का तात्पयं शिव को इच्छा की अनुशासन-परिपाटी है। 

अपने तेज और ऊर्जा से भगवान्‌ सूक्ष्म वाम आदि नव विभावों को. 
विद्योतित कर साक्षात्‌ व्यक्त कर देते हैं। इन्हीं की सक्रियता के माध्यम से: 
विज्ञानाकल स्तरीय अणु को छिखण्डी नामक रुद्र के तत्कालीन श्रेकण्ठ धाम: 
में अवस्थापित कर देते हैं ।” 


इलो० र२े४६९-२५१ ] अष्टममाह्लिकम्‌ २४७५ 


अब्युच्छेदाय रुद्राणुं कृत्वा शक्तिबलान्बितम्‌ । 
नियुनक्ति पदे तस्मिन्यवीयसि शिखण्डिनम्‌ ॥' 
( मतज्भ ५६२ ) इति ।/ 
यत्पुतः 
“अनन्तोपरसे तेषां सह॒तां चक्रवतिनाम्‌ । 
बिहित॑ सर्वकतृ त्वकारणं परम॑ पदम्‌ ।४ ( रौरवे ) 


श्री मतज् शास्त्र में भी इस विषय पर विपुल प्रकाश डाला गया है । 
मतज्र ५।६२ में लिखा हे कि, 

“अनन्त वीर्यवान्‌ अनन्तेश्वर भगवान्‌ कृतक्ृत्य हो जाने पर निर्वाण 
का वरण करते हैं। उसके इस समारोहण पर्व की समाप्ति पर पद्नमन्त्रतनु 
भगवान्‌ 'शिव' विद्येश्वर 'सूक्ष्म' को अनन्तेश्वर के उत्तरदायित्व वहन का आदेद 
देते हैं । उनसे यह वरदानवत्‌ आदेझ ग्रहण कर सूक्ष्म शिवशासन की परिपाटी 
का पालन करने में संलग्न हो जाते हैं । इस शैव तन्‍्त्र में अनुशिष्ट महायशस्वी 
'सूक्ष्म' आनन्त पद पर अधिष्ठित होकर साधिकार अधझ्चक्र का नियमन करने 
लगते हैं | यह अधः चक्र माया के अपने महत्त्व के विस्तार का साक्षी है। 

इस प्रकार शिवोत्तम रुद्र सूक्ष्म के भी उपरत हो जाने पर क्रमशः 
भगवान्‌ शिव रुद्र संघ को कारण की चरम अवस्था में अधिष्ठित कर देते हैं। 
एक पद से दूसरे पद पर क्रमश: अधिष्ठित और उपरत होते हुए इन रुद्रों के 
समाप्त ( निर्वाण में अधिरूढ ) होने पर एक ऐसी अवस्था आती है, जो अन्तिम 
होती है। उसे मतज्भ 'परमा काष्ठा' कहते हैं। इस काष्ठा तक कार्यरूपी 
अधचचक्र का कारणत्व उनमें ही रहता है | 


विज्ञानाकल माया के ऊरध्वं स्तर का किन्तु शुद्ध विद्या के नीचे का 
“अणु' रूप शिवोपम उपासक होता है। यदि उसे उत्तम अवसर न मिले, तो 
उसका व्युच्छेद (पूर्ण विनाश ) सम्भव है। इसी उद्देश्य के लिये अर्थात्‌ उस 
रुद्राणु के अव्युच्छेद के लिये ही, शक्तियों का बल प्रदान कर सूक्ष्म के यवीयान्‌ 
( पहले की अपेक्षा छोटे ) पद पर शिखण्डी नामक रुद्र को भगवान्‌ शिव 
अधिष्ठित कर देते हैं ।” 

फिररौरव नाम “रुरुशास्त्र' जो यह कहा कहा गया है कि, दो में 

“अनन्त के उपशम के अनन्तर उन अवशेष चक्रवर्त्ती विद्येश्वर रुद्रो में 
रहने वाला विहिंत सर्व कत्तत्व कारणत्व रूप परमपद में पर्यवसित हो जाता है।'' 


र४८ 


इत्युक्त प्राक्‌ । श्रीमतडगेअपि 
'शुद्धाध्वपतयो 


“एक' इति एक एक इत्यर्थ:। 


इत्याशड्क्याह 


अनाश्रितानन्ताग्वधिका रपर्यन्त 


यह तथ्य महाप्रलय 


शाक्‍्त ( स्वन्तन्त्र शक्तिसार ) 


आगे की सृष्टि योनेर्योत्यन्तर 


श्रीतन्त्रालोकः : इलो० ३९२ 


इत्यायुक्त' तन्महाप्रलयविषयत्वेन योज्णम्‌। तत्र हि युगंपदेव सर्वेषामुपरमः, 


देवा. महास्तश्चक्रवर्तिन: । 


समाप्य स्वाधिकारं ते प्रयान्ति पदमुत्तमम्‌॥/ इति। 


'परम॑ देव” परमशिवम््‌ ॥ अपिशब्दो भिन्नक्रम:, 


तेन सप्तापि मन्त्राणां कोटय इति ॥ रे४५-३५१ ॥ 
नन्‍्वधर एवाध्वन्यनन्तो5धिकृत:,--इत्युक्तं, तत्कोउ्सावधरोष्न्यों वाध्वा ? 


मायादिरवोच्यन्तो भवस्त्वतन्तादिरुच्यतेष्प्पभवः ॥ ३५९ ॥ 
शिवशुद्धगुणाधीकारान्तः . सोध्प्येष हेयइच । 


इत्यथं: ॥ र२े५२ ॥ 


से सम्बन्धित है। यह अन्तिम अवस्था में ही 


विनियोज्य है । महा प्रल्य में तो एक साथ हो सब की उपरति निद्दिचत हैं। 

मतज् में भी लिखा हे कि, 

“शुद्धाध्वाधिकारी महान्‌ चक्रवर्ती रुद्र अपना अधिकार समाप्त कर 
वरम पद में समाहित हो जाते हैं ।” 

इस तरह रुद्रों के विनियोजन के प्रसद्भ में अनन्त को महत्ता और 
विद्येश्वरता पर प्रकाश डाला गया है ॥ ३४५-२५१ ॥ 

माया तत्त्वात्मक ( विश्व ब्रह्माण्ड व्यापक तत्त्व ) ग्न्थ्यात्मक और 


इल तोन रूपों में सक्रिय है। यह ज्ञाता और 


कर्तता का अहंकार करने वाले स्वात्मंबोध-विस्मृत अणु पुरुषों को स्थूल पाशों 
से पाश्िित कर एक योनि से योन्यन्तरों में प्रक्षिप करतो है । माया के ऊर्ध्व॑- 
आवरण के नीचे अधरान्त अवीचि रूपा निरयावस्था है। वह स्पन्दन शून्य, 
वीचि रहित, निस्तरज्ज, जडशून्य दशा है, जिसे श्रुति 'असर्या नाम ते लोका, 
अन्धैन तमसा वुताः कहती है । यह ऊर्ध्वाधर अन्तराल “भ्व' है। अनन्त से 


सृष्टि नहीं हे । इसलिये इसे 'अभव' सर्ग कहते 


है । यह अभव सगग॑ अनन्त से बनाश्चित शिव पर्यन्त उल्लसित है । सारे तत्त्व एक 
दूसरे की भित्ति हैं । सदाशिव तत्त्व की आश्रय भित्ति शक्ति तत्त्व है । शक्ति 


इलो० ३५३-३५४ ]. अष्ट्ममाह्निकस्‌ २४९ 


हेयत्वे चात्र कि निमित्तसु.? इत्याशंडक्याह . 
अत्रापि यतो दुृशनुग्राह्माणं नियोज्यता शोवों ॥ ३५३ ॥ 
इष्टा च तन्निवृत्तिहांभवस्त्वधरे न भूयते यस्मात्‌ । 
ननु यद्येवं तत्कथमत्राभवशब्दस्य प्रवृत्तिरित्याशड्क्योक्तं ह्यभवस्त्वधरे न भूयते 
यस्मात्‌' इति ॥ ३५३ ॥ 


तन्निवृत्तिमेव व्याचष्टे 
पत्युरपसर्पति यतः कारणता कार्यता च सिद्धेभ्यः ॥ ३५४ ॥ 
कञ्चुकवच्छिवसिद्धों तावतिभवसंज्ञयातिमध्यस्थों । 


तत्त्व के आश्रय शिव हैं। शिव अनाश्वित रूप हैं । इनका इनके सिवा कोई 
आश्रय नहीं । परिणामतः इन्हें अनाश्चित कहते हें ।' शिव ही पराकाष्ठा में 
अनाश्रित रूप ग्रहण करते हैं। उसको पराशक्ति भो उस समय अताश्वित रूपा 
हो उल्लसित होतो है। इस पद के नीचे माया तक का सारा पद हेय माना 
जाता है ॥ ३५२॥ 


इसे हेय कहने का कारण है। यहाँ अनुग्राह्म साधकों और दिव्य अधिकारियों 
की शेवी नियोज्यता स्पष्ट ही दृष्टि गोचर होती है। भशेष विश्व के सर्जन का 
आसूत्रण शिव ही करते हैं। सृष्टि, स्थिति, संहार, तिरोधान और अनुग्रह रूप 
'पश्नकृत्य की प्रक्रिया का प्रवर्तन वही करते हैं ।* क्रमश: एक एक की निवृत्ति 
सदा अपेक्षित होती है । प्रवृत्ति पक्ष की उपेक्षा करते हुए उत्तरोत्तर आगे बढ़ने 
के लिये तिबृत्ति अपनानी पड़ती है। इसलिये निवृत्ति हो इष्ट होती है। इसी 
क्रम में 'अभव' का साभिप्राय प्रयोग होता है । इस अन्तराल से अधररूप माया 
के प्रिवेश्ञ में कभी प्रक्षेप नहीं होता । इसलिये “अभव' शब्द प्रयोग सार्थक हो 
जाता है ॥ ३५३॥ * 

कारण तत्त्व नियोक्ता होता है। वह नियोजन करता है । नियोजन का 
कारण वहीं है । इसलिये उसमें कारणता विद्यमान रहती है। नियोज्य कार्य॑ 


(६ स्व० त॒० ( १२४६, १२५४, १२६१ ) 
2२. स्व० त० १०१२५८-१२५९ 


२५० श्रीतन्त्रालोक : [ इ्लो० ३५५-३५६: 


कारणता” नियोक्तृत्वं, 'कार्यता' नियोज्यल्वं, 'सिद्धेभ्य” इति मुक्ता- 
णुभ्यः, 'कज्न्चुकवत्‌र इति मायीयावरणवत्‌ | तदपि हि तथा निवर्तत एवेति: 
भाव:। यतस्तोा शिवसिद्धों अतिभवरूपत्वात्‌ “अतिमध्यस्थौ' अत्युदासीनौ: 
नियोज्यनियोक्त्तादिक्षोभशून्यौ भवतः इत्यर्थ: ॥ ३५४ ॥ 


इदानीं प्रक्ृतमेवाह 
धर्मज्ञानविरागेश्यचतुष्टयपुर॑ तु यत्‌ ॥ ३५५ ॥ 
रूपावरणसंज्ञ. तत्तत्त्वेइस्मिन्नेश्वरे विदुः । 
वामा ज्येष्ठा च रोद्रीति भुवनत्रयशोभितस्‌ ॥ ३५६ ॥ 
सुक्ष्मावरणमाख्यातमोशतत्तवे गुरूत्तमे: । 


होता है। नियोज्य में कायंता होती है। पति" की इच्छा से मुक्ताणु रूप जो 
सिद्ध परमानन्द घन परमेश्वर के तादात्म्य का विस्मरण कर माया के नियोज्य 
बन गये थे--अब उनसे नियोज्यत्व का अवसपंण हो गया है। जैसे कंड्चुक 
रूप केंचुल का अपसारण हो जाता है । उसी तरह विज्ञानकल सिद्धों से कज्चुकों 
का अपसारण होता हे । अणुओं से कारणता का निराकरण भी होता है। यह 
भी कज्चुकों के आवरण के कारण हो होता है। कञ्चुकों का आवरण हटा 
और अणु मुक्ताणु हुआ । मुक्ताणु सिद्ध होता हे । वह शिव रूप ही हो जाता 
है | सामानाधिकरण्प में प्रतिष्ठित होता है। द्वन्द्ड समास का आश्रय लेकर 
आचार्य ने उन्हें एक आसन पर विठला दिया है | ये दोनों शिव और सिद्ध । अब 
न भव और न अभव | अव ये अतिभव हो गये हैं। उन्हें अति मध्यस्थ कहना 
ही युक्ति युक्त है। अब नियोज्यत्व और नियोक्त्त्व दोनों प्रकार के क्षोभों से 
ये रहित हैं। यह निवृत्ति का महाफल है । इस दा को प्राप्त कर साधक शिव, 
सिद्ध हो जाता है ॥ २५४ ॥ 


इलोक ३४१ में ऐश तत्त्व का प्रकरण आया हुआ है। स्व० त० १०- 


११४९ से ११५० तक इसका विशद निरूपण है। उसी प्रकृत विषय का 
निरूपण यहाँ प्रारम्भ कर रहे हैं। धरम, ज्ञान, वेराग्य और ऐश्वर्य ये ४ रुद्र 
हैं। ये ईश्वर परिवार के सदस्य हैं। इनके इसी नाम के पुर भी ईव्वर भुवन में 
हैं। विद्येश्वर भुवन के ऊध्व॑ 'रूप' आवरण में इन चारों रुद्रों के भुवन हैं। 
इनके ऊपर सूक्ष्म आवरण है । इससे तीन प्रधान शक्तियाँ वामा, ज्येष्ठा और 
१. स्व० त० १०११३६ 


इलो० ३५५-२५८ ] अष्टममाह्लिकम्‌ २५९ 
“तत्त्वेषस्मिन्नेश्वर' इति, तथा “ईशतत्वे' इत्यनेनेदमुक्तं--यदियदेव 
भुवनजातमीश्वरतत्त्वे शोधनीयमिति । तदुक्तम्‌ 
'दश पश्च च शोध्यानि भुवनास्येश्वरे क्रमात्‌ । इति। 
तत्र विद्येशातामष्टो भुवनानि, रूपावरणे चत्वारि, सूक्ष्मावरणे त्रीणीति पश्नदद ॥ 
अत एवेयतैवोपसंहारगर्भीकारेण श्रीस्वच्छन्द शात्त्रे 
“'ब्रत॑ पाशुपतं दिव्यं ये चरन्ति जितेन्द्रिया:। 
भस्मनिष्ठाजपध्यानात्ते ब्रजम्त्येश्वर पदस्‌ ॥ 
तत्रेश्वरस्तु भगवान्‌ बेवदेबो निरज्जनः 
अधिकार प्रकुर्ते शिवेच्छाविधिचोदित: ॥ 
(स्व० १०११६५) इत्यायुक्तम्‌ ॥ 
श्रीनन्दिषिखायामपि 
अत्राधिका रबानेवमी श्व रः शिवचोदितः । 
तज्जपध्याननिष्ठा ये ते ब्रजन्त्येश्वर॑ पदम्‌ । इति ॥३५६ ॥॥ 


ऐश्ञात्सादाशिवं ज्ञानक्रियायुगलमण्डितम्‌ ॥ ३५७॥ 


शुद्धावरणमित्याहुरक्ता. शुद्धावते:.. परम्‌ । 
विद्यावृतिस्ततोी... भावाभावशक्तिद्दयोज्ज्वला ॥ ३५८ ॥ 


रौद्री उल्लसित होती हैं। इनके भी तीन भुवन हैं। इस प्रकार ईव्वर तत्त्व में 
विद्येशों के ८, रूपावरण के रुद्रों के ४ और सूक्ष्मावरण की शक्तियों के ३ भुवनः 
हैं। कुल मिलाकर ८+४+३- १५ पन्द्रह भुवन ऐश तत्त्व में हैं--यह गुरुजनों 
का आप्त वचन है। 

स्व० तत्त्र १०११४९-११७० में कहा गया है कि, “जो जितेन्द्रिय 
साधक पाशुपत ब्रत का आचरण करते हैं, वे समयाचार भस्म, जप, ध्यान के 
पालन से ईइ्वर का ऐसा पद पा लेते हैं। वहाँ निरज्ञन देवदेव भगवान्‌, 
शिवेच्छा विधि से प्रेरित होकर अधिकार का सदुपयोग करते हैं ।” 


नन्दि शाखा में कहा गया हे कि, “यहाँ शिव प्रेरित ईइ्वर ही अधिकार- 
वान्‌ हैं । इसके जप ध्यान आदि में निष्ठ पुरुष साधक पद पर अधिष्ठित होते 
हैं ॥ ३५५-२५६ ॥ 


ख्ख्पर श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० ३५९-२६७ 


शक्त्यावृति; प्रसाणाख्या ततः शास्त्रे तिरूपिता । 
शक्त्यावृतेस्तु तेजस्विशुवेशाभ्यामलड्कृतम्‌ ॥ ३५९ ॥ 
तेजस्व्यावरणं वेदपुरा मानावृतिस्तत: । 


मानावुतेः सुशुद्धाव॒त्पुरत्रितमशोभिता ॥। ३६० ॥ 
सुशुद्धावरणादृध्य॑_ शेवसेकपुरं भवेत्‌ । 
शिवावृत्तेरूध्वंमाहुमेक्षावरणसंज्ञितम्‌ ॥ ३६१ ॥ 
अस्यां मोक्षावृतो रुद्रा एकादश निरूपिता: । 
मोक्षावरणतस्त्वेकपुरमावरणं आुवम्‌ ॥ २६२ ॥ 

- ऊध्वें श्रुवावृतेरिच्छावरणं तत्र ते शिवाः। 
ईइवरेच्छागृहान्तस्थास्तत्पुरं चेकमुच्यते ॥| ३६३ ॥ 
इच्छावृते: प्रबुद्धास्यं. दिप्रुद्राष्टकर्चाचतम्‌ । 
प्रबुद्धावरणादृध्वेँ समयावरणं महत्‌ ॥ ३६४ ॥ 
भुवनेः पश्चभिगंर्भोकृतानन्तसमावुति । 


सामयात्सोशिव॑ तत्र सादाख्यं भुवनं सहत्‌ ॥ ३६५ ॥ 

तस्मिन्सदाशिवो देवंस्तस्थ  सव्यापसब्ययो: । 

ज्ञानक्रिये परेच्छा , तु बशक्तिरुत्सज्धगामिनों ।। ३६६ ॥ 

सृष्टचादिपभ्चकृत्यानि. कुरु्ते स तयेच्छया । 

पञ्च ब्रह्माण्यज्रूबटक॑ सकलाच्चष्टक॑ शिवा: ॥ ३६७ ॥ 

इशाध्टादश रुद्राइव तैरेव सुश्िवों बृतः। ४ 

सादाशिवमिति तत्त्वमू, अर्थात्तत्र शुद्धांवरणमाहुरिति सम्बन्ध: । 'शुद्धा- 
जूते: परम इति सुद्धावरणादृध्व॑मित्यर्थ:। “विद्यावृति:' विद्यावरणमित्यर्थ:। 
तंदुक्तम्‌ 

ऐड भुवन के ऊपर सादशिव भुवनः हे । यह शुद्धावरण परिमण्डल 


है। इसमें ज्ञान और क्रिया शक्ति के दो भुवन हैं । इस शुद्ध आवरण के ऊपर 
-भाव और अभाव नामक वेदना की उत्स रूपा शक्ति द्श्नोज्वल्ला विद्या शक्ति 


इलो० ३५९-३६७ ] अष्टममाह्निकम््‌ २५३: 


'भावसंज्ञा त्वभावाख्या तस्मिञ्छक्तिद्ययं स्थितम्‌ ।' इति | 
तत' इति विद्यावरणात्‌, तेन तदृध्व॑ शक्त्यावृतिस्तदृध्व॑मपि प्रमाणावृतिरिति | 
शास्त्र इति, विशेषानुपादानातु सर्वत्र । तत्र शक्त्यावृतों रुद्रदययम्र । तदुक्तम्‌ 
'तेजस्वीशो श्र वेशश्च प्रमाणानां परं पदम्‌। 


( स्व० १०१११७२ ) इति | 


शक्त्यावरणमूध्व॑ चेति प्रमाणावरण चोध्व॑मित्युदद्योतकारदृष्ट: पाठ: पुनरसाधुर्म - 
हाजनेरपरिगृहीतत्वात्‌ । श्रोनन्दिशिखायामपि 


तिजेश्वरो श्रुवेशश्र शाक्तघावरणसंस्थितो । 


उल्लसित हे । यह विद्यावरण इदन्ता की बोधकता से विभूषित है । जहाँ: 


इदन्ता की स्फुटता होती हे--वहाँ भाव वेदन शक्ति और जहाँ अख्याति रूपा 


इदन्ता के उच्छलन की आधार भूमि हे, अभाव रूपा वेदन शक्ति मानो जाती: 


हे । इसे भावाभाव शक्ति द्योज्वला वेदनिका विद्यावृत्ति कहते हैं । भाव कहने 
के साथ ही अभाव का भी आकलन स्वाभाविक है । इसी आधार पर विद्या के 
आवरण में इंन दोनों शक्तियों की सत्ता स्वीकृत है | 


विद्यावरण के ऊपर प्रमाणावरण है। इसे शक्त्यावरण भी कहते हैं । 
इसमें तेजस्वी ( तेजेश ) और श्रुवेद्न दो भुवन हैं। इसका समर्थन स्व० तन्त्र 


१०११७२ कारिका से किसा गया है। वहाँ तेजेश और ध्रुवेश को प्रमाणों का: 
परमपद कहा गया है ।” 


इलोक ३६९ में विद्यावरण के ऊपर शक्ति के आवरण की चर्चा को 
गयी हे । शक्ति का आवरण ही प्रमाण के आवरण के रूप से जाना जाता है । 
यहाँ आचार्य जयरथ ने स्वच्छन्द तन्‍्त्र के व्याख्याकार उद्योतकार क्षेमराज के 
मत का खण्डन किया है । महा माहेश्वर ने स्पष्ट कहा है कि “शक्त्यावृतिः 
प्रमाणाख्या” अर्थात्‌ शक्‍्त्यावरण ही प्रमाणावरण है । उद्योत कार शक्त्यावरण 
को भी ऊर्ध्व मानते हैं और साथ ही प्रमाणावरण को भी ऊर्ध्व॑ मानते हैँ । 
श्री नन्दि शिखा नामक ग्रन्थ में स्पष्ट लिखा गया है कि, 


तेजेश्वर ओर श्रुवेश ये दोनों शक्त्यावरण में अवस्थित रद्र हैं ।” 


अतः आचार्य राजानक जयरथ पाठकों को सावधान कर रहे हैं कि- 
उद्योतकार की मान्यता महाजनों द्वारा परिगृहीत नहीं है । अत: अमान्य हे । 


ग्स्ष्ड श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० ३५९०-३६७ 


डत्यादिरास्माक एवं पाठ:। प्रमाणावरणशब्दस्य चात्र श्रवृत्ती कि निमित्त- 
मित्यादडक्योक्त॑ तेजस्व्यावरणास इति। तेजेशश्रुवेशो हि मायातत्त्वावस्थि- 
'तस्य प्रमाणाष्टकस्प परं पद, तयोरपीदं द्वितीय॑ परमावरणमिति | बेदपुरा' 
चतुर्भवना । ठदुक्तम 

ब्रह्मा रुद्र: प्रतोदश्च अनन्तश्र चतुर्थक: ।' (स्व० १०११७३) इति। 


“ब्रह्मा रुद्रः प्रमाणाड्य: प्रतोदो5नन्तसंज्ञक: । 
प्रमाणावरणे होते चत्वार: परिकीतिताः ७! इति । 
“सुशुद्धावृत्‌' इति सुशुद्धावरणमित्यथ्थ : । तदुक्तत 
'सुशुद्धावरणं चोध्व॑ तत्र रुद्रत्रयं विदुः । 
एकाक्षः पिड्धलो हंसः कथितं तु समासतः॥ 
( स्व० १०११७४ ) इति । 


तू 


बे तु तत्रेको क्रव्ज्षकः | (स्व० १०११७४) इति। 


2 पक 5 कक "कर 
यह पूछा जा सकता है कि शक्त्यावरण के लिये प्रमाणवरण हाब्द का 
प्रयोग क्‍यों किया गया हे ? उसका उत्तर मूल के इलोक ३६० में तेजस्व्या- 
बरण' शब्द के प्रयोग द्वारा दे दिया गया है। तेजेश और श्रुवेश में दोनों 
मायातत्त्व में अवस्थित प्रमाणाष्टक के परम पद रूप से स्वीकृत रुद्र हैं। उत् 
दोनों के प्रमाणाष्टक के अधिकारी होने के कारण ही शक्त्यावरण को प्रमाणा- 
.बरण भी कहते हैं । 
प्रमाणावरण के ऊपर “मान नामक वेदपुर आवरण हैं “बेद' अर्थात्‌ 
चार पुरों की ब्युत्पत्ति के अनुसार इसमें ब्रह्मा रुद्र, श्रतोद और अनन्त रुद्रों 
के चार भुवन हैं। यह स्व० तल्त्र १०११७३ से प्रमाणित है। श्री नन्दिशिखा 
| में भी स्पष्ट उल्लेख है कि, “ब्रह्मा, रुद ( प्रमाण रूप ) प्रतोद और अनन्त ये 


मानावरण के ऊपर सुशुद्धावरण में तीन रुद्रों के भुवन हैं । एकाक्ष, 
पिज्जूल और 'हंस' नामक इन रुद्रों के असंख्य परिवार इन भुवनों रहते हैं । 
स्व० तन्‍त्र १०११७४ के द्वारा यह कथन सर्माथत है। सुशुद्धावरण के ऊपर 


_ __ 2 >> कप नम कली 3 


>्लीक 


| ३५९-३६७ ] अष्टममाह्विकस्‌ २५५ 


“एकादशेति, ब्रह्मादय: । तदुक्तम्‌ 

ब्रह्मदन्किदिण्डिमुण्डा: सोरभश्च तथव च। 

जन्ममृत्युहरश्चेव प्रणीत:. सुखदुःखबः ॥ 

विजुम्भित: समाख्याता: है हर ७७७ ##७७ #र##क##क# । 

( स्व० १०।११७७ ) इति। 

“आवरण श्रुवावरणमित्यर्थ:। "ते! इति इतः प्रभृति पृथिवीपर्य॑न्तमुक्ता सर्व 
'एवेस्पर्थ:। ईश्वरेच्छागृहान्त:स्था इति, तदेकरूपा इति यावत्‌ । यदभिप्रायेणेव 

'स्वामिनश्रात्मसंस्थस्य भावजातस्य भासनम्‌ । 

अस्त्येव न॒ बिना तस्मादिच्छामश्शः प्रवर्तते ॥” (ई० प्र० १५१०) 


'शिवावरण' है । इसमें केवल एक ध्रुव नामक भुवन है। यह स्व० तन्‍त्र १० 
११७४ से प्रमाणित है। शिवावरण के ऊपर मोक्षावरण है । इसमें स्व० तल्त्र 
१०११७७ के अनुसार ग्यारह रुद्र--“ब्रह्म, दन्कि, दिण्डि, मुण्ड, सौरभ, 
जन्महर, मृत्युहर, प्रणीत, सुखद, दुःखद” नामक हैं। मोक्षावरण के ऊपर 
प्रुवावरण है। यह निरञज्जन पद माना जाता है। 


धुवावरण के ऊपर इच्छाशक्ति का आवरण हे । इसमें वामा, ज्येष्ठा 
रोद्री शक्तियों के अधिष्ठाता तीन शिव हैं। इनके भो तीन भुवन होने चाहिये 
“पर ईश के इच्छानुरूप एक भुवन ही इच्छावरण में हैं। इलोक ३६३ में 
ईद्वरेच्छागृहान्तस्था: शब्द का प्रयोग महत्वपूर्ण और साभिप्राय किया गया 
है। ईइवर प्रत्यभिज्ञा में अध्याय १ के आह्विक ५ की १०वीं कारिका में 
इच्छामर्ण के मूल स्वरूप की चर्चा की गयी है। वहाँ प्रश्न अन्त: स्थित रहकर 
बाह्य प्रकाशन के सम्बन्ध में है। बाह्य रूप के आभासन में अन्तारूपता में 
अन्तर नहीं आता । कहा गया है कि प्रमात्रेकय ही आन्तर्थ है। आन्तर अर्थ 
बाह्याभास में भी प्रकाश रूप ही रहता है । इसीलिये अवभास के स्वभाव को 
ही विमर्श कहते हैं। विमर्श परमेश्वर की इच्छा शक्ति का हीं पर्याय है । इसी 
निष्कषं को इस कारिका में व्यक्त किया गया है-- 
“अन्तः स्थित पर प्रमाता की भावराशि का बाह्य रूप से आभासन, 
विना उसकी इच्छा दाक्ति के नहों हो सकता | इसोलिये इच्छामझ्श का प्रवर्तन 
होता है ।” 


र्षद्‌ श्रीतन्त्राकोक : (इलो० ३५५-२६७ 


इत्यायन्यत्रोक्तास्‌ । एकमिति, इच्छाशक्त्यैवाधिष्ठेयत्वात्‌ । प्रबुद्धास्यमित्या- 
वरणम्‌ । तदुक्तस्‌ 

“प्रबुद्धावरणं चोथ्वें कथयासि ससासतः । 

प्रोतः प्रमुदितश्चेब अ्रमोदश्च॒प्रलस्बन: ॥ 

विष्णुमंदन. एवाथ गहनः प्रथितस्तथा । 

रुद्राष्टकं समाख्यातं विज्ञेयं श्राग्दिशः ऋमात्‌ 0! 

( स्व० १०११८०) इंति ९ 

पञ्नभिर्भुवनैर्यक्तमिति शेष: । तदुक्तस्‌ 

प्रभबः: समय: क्षुद्रो विमलश्न शिवस्तथा । 

ततो घनः समाख्यातो निरझ्जन इतः परम ॥ 

रुद्रो डूगरास्तु पञ्चते' हब०० ०००० ३९% ००००- *० ९०० *कवककट० ० ००००० 


व आजकल जब 

'ईब्वरेच्छा से ही वे शिव गुहान्तःस्थ रहते हैं अर्थात्‌ आन्तर रूप से 
एक हैं। इसीलिये उनके आवास का एक मात्र आवासीय पुर 'गृहान्तर' 
भर्थात्‌ 'हृदय' हैं, यह माना जाता | 

इच्छावरण के ऊपर भ्रबुद्धावरण है। स्व० तन्‍त्र १०११८२ के अनुसार 
“इसमें ८ रुद्र रहते हैं । प्रीत, प्रमुदित, प्रमोद, प्रलम्बक, विष्णु, मदन, गहन' 
ओर प्रथित उनके नाम हैं। ये ८ दिशाओं के रुद्र भी कहलाते हैं |” 

के ऊपर समयावरण है। इसमें ५ भुवन हैं। प्रभव ( क्षुद्र ) 

विस, घन, निरञठजन, और ओझ्धार रुद् इनके भुवनेश्वर हैं । गर्भाइतानन्त- 
समावृति समयावरण का विज्येषण है। यह नियम है कि जो ऊपर रहता है, 
बह समस्त नीचे स्थित तत्त्वों को अपने गर्भ में अर्थात्‌ अन्तर में समाहित कर 
स्थित रहता हैं। यह समयावरण नीचे के भुवनों को अपने अन्तर में रखने का 
वर्चस्व रखता है। यहाँ तक ५७ भुवनों से सम्पन्न ईद्वर तत्त्व का वर्णन 
किया गया है । ईश्वर १, विद्येश <, रूपावृति ४, सूक्ष्मावृति रे, शुद्धावृति में २ 
विद्यावृति २, प्रमाण वृति में २, नामावृति में ४ शुद्धावृति में ३े शिवावृति में १ 
मोक्षावरण में ११ धुवावृति १ इच्छावामादि ४ प्रबुद्धावृति में ८ समयावृति में 
५-५९ भुवन होते हैं । 


इलो० | ] अष्टममाहिकम २५७ 


गर्भीकृतानन्तसमावुतीति, सर्वशेषत्वेनोक्त॑ यज्ाम हि किचिदुपरिवरर्ति तत्सर्वम- 
धस्तनं गर्भीकृत्य वर्तत इति। 'सोशिवम्‌' इति - सुक्षिवावरणस््‌ । 'सादाखूय॑ 
भुवनस्‌” इति सदाशिवभट्टारकस्य साक्षादधिष्ठानस्थानमित्यर्थ:। अत एव 
महदित्युक्तस्‌ । उद्योतक्ृता पुनः 


ईश्वरस्य तथोध्वें तु अधश्चेब सदाशिवात्‌ ।” ( स्व० १०११८६ ) 


ईत्यध॑ परिकल्प्य इतः प्रभृति सादाशिवं तत्त्वमिति यदुक्‍्तं तदयुक्तम्रु, अस्याधंस्य 
महाजनैरगृहोतत्वातू । अत एवं च एवमपि “ऊर्ध्व! इति पुनरुक्त अधरचेवः 
सदाशिवात्‌' इत्यप्यसंगतं तत्रेव तस्योक्‍तत्वातु; अपरिकल्पितत्वेषपि एतदित्थ॑ 
यथाकथश्विदव्याख्येयं यदीय्वरस्येति रुद्रोद्भारस्य, सदाशिवादिति अधिष्ठातु:, 
अधिष्ठेयं हि अधिष्ठातुरध एवं भवेदिति । यत्तु श्रोनन्दिशिखायास्‌ 


समयावरण के ऊपर सौशिव आवरण है। इसमें सदाशिव अपने 
सादाख्य भुवन में विराजमान हैं। यह ईइ्कर तत्त्व का आश्रय फलक है। 
सदाशिव तत्त्व के अतिरिक्त अपर रूप यह सदाशिव देव है । इनके वाम (सब्य), 
भाग में क्रिया शक्ति और अपसब्य ( दक्षिण ) भाग में ज्ञानशक्तियाँ विराजमान 
हैं । इच्छा परा शक्ति है। यह तो सदाशिव देव के उत्सज्ग में ही अवस्थित 
रहती है । यह नित्य आत्मर्वत्तिनी शक्ति है। इच्छा शक्ति के अनुसार ही सृष्टि, 
स्थिति, संहार, तिरोधान और अनुग्रह रूप पद्मकृत्य सदाशिव देव करते हैं । 
ये ब्रह्म पशञ्चक रूप सद्योजात, वामदेव, अघोर, तत्पुरुष और ईशान पाँच मुश्रों 
से युक्त हैं । हृदय, मूर्धा, शिव, कवच, चक्षु और अस्त्र इन छः अज्ों से युक्त 
हैं। सकल, अकल, कछाकल, कलाढ्य, ख, क्षपण, अन्त्य और कण्ठौष्ठब ये. 
सकलाष्टक हैं । दश शिवों से भी ये समन्वित हैं। उनके नाम ओंकार, शिव, 
दोप्त, हेतु, दशेश, सुशिव, काल, सुक्षम, सुतेज, और शर्व हैं। इनके साथ हो 
विजय, निःश्वास, स्वायम्भुव, वह्तनि, वीर, रौरव, मुकुट, विसर, इन्दु, विन्दु, 
प्रोदगीत ललित सिद्ध, सत्तान, शिव, पर, किरण, पारमेश रूप से समावृत हैं । 
ये सभी अपने नामों के अ्थोंके अनुसार अपना कार्य सम्पन्न करते हैं। सौशिव 
आवरण के अन्तगंत हो सादाख्य भुवन का विस्तार है। अतः इसको 'महत्‌' 
विशेषण से विशिष्ट माता गया है । स्वच्छन्द तन्त्र में उद्योत कार ने आह्विकः 
१० के इलोक ११५०० की व्याख्या में ईश्वरतत्त्व के ऊपर सदाशिवतत्त्ववर्त्ती 
सदाशिव भुवन के नीचे सदाशिव तत्त्वाश्रित सुशिव आवरण का होना मानाः 


श्रो' ० त०--१७ 


र्प८ श्रीतन्त्राोकः [ ब्लो० ३६८-रे५९ 
'कथितं त्वेश्वरं तत््वमत ऊध्वं सदाशिवः ।' 

+ तदप्येवमवरगन्तव्य॑यदेश्वरमिति सादाशिवं, सदाशिव इति तत्र 
साक्षात्स्थित इति । अन्यथा हि उभयत्रापि ईदवरतत्त्वोपसंहारप्रन्थस्य व्याघातः 
स्थात्‌; तन्‍्महाजनक्षुणण एवं मार्गोब्तुगन्तव्य:/--ईति उद्योतकार्याख्यया न 
अमितव्यमित्यलं बहुना 'तस्मिन्‌' इति सादाझ्ये भुवने । 'सुशिवः' सदाशिव:। 
वुतश्चतुर्धावरणक्रमेण ॥ ३५९-३६७॥ 


एतदेव क्रमेण पठति 

सद्यो वामाघोरौ पुरुषेशो बह्पश्चक॑ हृदयम्‌ ॥ ३४८ 
मूर्चेशिखावर्मदृगस्त्रमज्ञानि घट प्राहुः । 
सकलाकलणशून्येः 


हक सह 
कलाढ्यखमलडसकुते क्षपणमन्त्यम्‌ ॥ ३५५९ ।। 
है। इसकों राजानक जयरथ अयुक्त मानते हैं। श्लोक रे५५ में शास्त्रकार ने 
स्पष्ट लिखा है कि समयावरण के ऊपर सौशिव आवरण है। इसमें सादाख्य 
में सदाशिव विराजमान हैं। दोनों अर्थों को अ्रामकता में सत्यार्थ का 
निर्णय कैसे हो ? यह सोचना है। श्रीतन्त्रालोक में स्पष्ट है. कि सादाख्य भुवन 
श्री सदाशिव भद्टारक का साक्षात्‌ अधिष्ठान है। इलोक में 'तस्मिन 
सदांशिवो देव:' का स्पष्ट उल्लेख है । 
स्व० तन्‍्त्र में अधब्चेव सदांशिवात्‌ की व्याख्या में उद्योतकार ने ईश्वर 
तत्त्व भित्तिरूप सदाशिव तत्त्व को मानकर जो तर्क दिये हैं, वे भी अमान्य हैं । 
ईइवर तत्त्व के ऊपर सदाशिवतत्त्ववर्ती प्रधान सदाशिव भुवन के नीचे 
सदाशिव तत्त्वाश्रित सुशिवावरण को परिकल्पना को राजानक अपव्याख्या 
मानते हैं। 


ग्रन्थ में “मैंने ऐश्वर तत्त्व का वर्णन किया । इसके 

-ऊपर सदाशिव है'--इंस कथन में ऐड्वर तत्त्व का तात्पर्य सदाशिव तत्व से 

है। अधिष्ठेय अधिष्ठाता के नीचे रहता है। इस नियम के अनुसार भी 

ईइवर तत्त्व के उपसंहार के प्रसज्ध में सदाशिव तत्त्व के वास्तविक स्वरूप को 
अ्यान में रखते हुए उद्योतकार की व्याख्या अमान्य कर दी गयी ॥३५७-३६७॥ 


डइलो० ३७०-२७१ ] अष्टममाहिकस्‌ र५< 


कण्ठ्योष्ठमष्टस॑ किल 
सकलाष्टकमेतदाम्नातम्‌ । 
ओंकारशिवों.. दोपष्तो 
हेत्वीशदशेशकोा. सुशिवकालौ ॥ ३७० ॥ 
सुक्ष्मसुतेज:शर्वाः शिवाः दह्षतेःत्र पुर्वादेः । 
विजयो... निःश्वासइच 
स्वायम्भुवो वह्निवीररौरवकाः ॥ ३७१ ॥ 


इलोक ३६७ में एक तालिका दी गयी है । उसमें ब्रह्मपद्चक, अद्भपट्क, 
सकल आदि अष्टक दश और अष्टादद शिव और रुद्रों की ओर सद्भेत किया 
गया है। यद्यपि.प्रसज्भानुसार इस इलोक के भाष्य में उनके नाम देना वहीं 
आवश्यक समझकर दिये गये हैं किन्तु शास्त्रकार ने इस तालिका को स्वतत्त्र 
इलोकों में ( २६८ से ३७२ तक में ) पृथक्‌ आकलित. और पृथक परिगणित 
किया है । पुनः इसो के अनुसार इनका उपवृंहण किया जा रहा है। इनका 
क्रमिक विवरण इस प्रकार है-- 
१--बह्ाय पद्चक--१--सद्योजात, २--वामदेव, ३--अघोर, ४-तत्पुरुष 
[ओर ५-ईशान ये ब्रह्म पश्चक कहलाते हैं । इलोक २६७ के नीचे इलोक ३६८ की 
प्रथम अर्धाली के अनुसार सुक्षिव चार प्रकार के आवरणों से आवृत हैं। इन 
चारों में यह पहला आवरण है। 
२-पडज़--१--हृदय, २--मूर्धा, ३--शिखा, ४-कवच, ५-दुग्‌, 
६-अस्त्र ये छः अंग माने जाते हैं। मन्‍्त्रत्यास में इन छः अज्भों का प्रयोग 
आवश्यक ओर अनिवार्य माना जाता है। न्यास द्वारा इनसे सुशिव को आवृत 
किया जाता है। 
३-सकलाद्याष्टक--१--सकलू, २--निष्कल, ३--शूत्य, ४--कलाह्य 
५--खमलड्क़ृत ६--क्षपण, ७--क्षयान्तःस्थ और आठवाँ कण्डौष्ठय | साधक 
साधना में सदाशिव को भश्रूमध्य में ध्यातव्य मानता है । इस शरीर में अवस्थित 
सुशिव के इन आवरकों का सन्दर्भ भी इस प्रसद्भ में लेना चाहिए । 


२६० श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० ३७२-३७४ 


मुकुटविसरेन्दुविन्दुप्रोदगीता ललितसिद्धरुद्रों च। 
सनन्‍्तानशिवों परकिरण- 
पारमेशा इति स्‍्मृता. रुद्राः॥ ३७२ ॥ 
सर्वेषामेतेषां ज्ञानानि विदढ़ुः स्वतुल्यतामानि । 
“अकल' इति निष्कल: । अन्त्यमन्ते भवं क्षयान्तं, हेत्वीश: कारणेब्वर: 
सूक्ष्म: सूक्ष्महप:, सर्वेषामिति शिवानां रुद्राणां च, अत एवं दह्याष्टादशाष्टादश- 
भेदभिन्‍न शैवमुच्यते ॥ ३२७२ |॥। 


सन्त्रमुनिकोटिपरिवृतमथ 
विभुवामादिरुद्रतच्छक्तियुतं तारादिदाक्तिजुष्टं ॥ ३७३ ॥ 
सुशिवासनमतिसितकजमसंख्यदलम्‌ । 


यः शक्तिरुद्रवर्गः परिवारे विष्टरे च सुशिवस्य ॥| ३२७४ ॥ 


किम अत 

४--दशशिव--१--ओझ्भार, २-शिव, ३--दीपघ, ४-हैंत्वीशः 
(कारणेश ) ५--दशेश, ६--सुशिवेश, ७--कालेश, ८--सुक्ष्म ९*--सुतेज 
और १० बें- शव । इन दश शिवों से भी सुशिव आवृत रहते हैं । ये क्रमशः 
पूरब से लेकर ऊध्वे दिशा रूप दक्शों दिशाओं में व्यवस्थित हैं । 

५--अष्टादशरूद्र-ये अष्टादशरुद्र ब्रह्मप्॑चक और सकल आदि अष्टकों 
और दश शिवों से बाह्य संव्यवस्थित माने जाते हैं । इनके नाम इस प्रकार हैं- 

१--विजय २-निः्वास रे-स्वयम्भू ४-अग्निवीर ५--रौरव ६-मुकुट 
७-विसर, ८-इल्दु ९-विन्दु १०-प्रोदगीत, १ १-ललित, १२-सिद्ध रुद्र १३-- 
सनन्‍्तान १४-छ्िव, १५-पर १६-किरण १७-पारमेश , १८-वीरराट। ये अपने 
अन्वर्थ नामों से प्रसिद्ध हैं । 


स्वच्छन्द तनन्‍्त्र १०११९०३ से ११९५ तक के इलोकों में इनका वर्णन 
है। इस प्रकार चार आवरणों से आवुत्त सदाशिवतत्त्व के सादाख्य भुवन में 
सदाशिव देव साधकों के परमोपास्य देव माने जाते हैं। ये मन्त्र विग्रह, सर्व- 
कारण और सृष्टि, स्थिति और संहार के कर्त्ता महेब्वर हैं ॥ ३६८-३२७२॥ 


अलो ० ३७५-२७६ ]. अष्टममाह्िकम्‌ र६१ 
प्रत्येकमस्थ निजनिजपरिवारे 
पराधेकोटयो$संख्या: । 
सायामलनिमुक्ताः केवलमधिकारमात्रसंख्ढा: ॥ ३२७५ ॥ 


सुशिवावरणे रुद्रा: सर्वेज्ञा: सर्वशक्तिसस्पूर्णा: । 
अधिकारबंधविलये शांताः 


शिवरूपिणो पुनर्भविनः ॥ ३७६ ॥ 
मुनीति सप्त | रुद्रा इति, आवरणादिगता: ॥ ३७६ ॥ 


सात करोड़ मत्त्रों की चर्चा मूल इलोक ३३९ में की गयी है। मन्‍्त्रेश्वर _ 
ही चक्रवर्त्ती होते हैं--यह बात इलोक ३४४ में कही गयी है। इलोक रे५१०२ 
"में भी सात करोड़ मन्त्र कहे गये हैं। यहाँ इलोक ३७३ में भी सात करोड़ मन्त्रों 
से परिवृत सुकिव के आसन की चर्चा है। यह आसन विभु वामादि रुद्र और 
उनको शक्तियों से संवलित है। तारा आदि शक्तियों से युक्त है। सुन्दर 
'सिहासन दवेत पद्मासन पर विराजमान भगवान्‌ के कल्पनातीत सौन्दर्य की 
अनुभूति को जा सकती है। उनके आसन में निर्मित स्वर्ण कमल के असंख्य 
दलों को सुन्दरता बड़ी आकर्षक है। स्व० तन्‍्त्र १०१२०१-२ में इसका 
वर्णन है। वहाँ विभु और वामा आदि शरक्तियाँ विराजमान रहती हैं और 
उनके शताधिक परिकर भी उन्हीं के साथ रहते हैं। इनको चर्चा पहले की 
जा चुकी है । इस दिव्य देव के आसन पर जिन रुद्रों और शक्तियों का समावेश 
है, उन उन के अयने अपने अपने परिवारों की गणना परार्थ संख्या के ऊपर 
तक जाती है । ये सभी माया मल से सर्वया निर्मुक्त हें । केवल अधिकार मात्र 
में ये सम्यक्‌ रूप से आरूढ हैं। इस आवरण के रुद्र सर्वज्ञ और सर्वे- 
शक्तिप्रान्‌ होते हैं। शिव द्वारा रुद्रों को काल और नियति का अधिकार दिया 
जाता है | परिणामत: ये रुद्र काठ और नियति आदि का नियमन कर सकते 
हैं । सुशिवावरण के विशिष्ट रुद्र अधिकार के बन्धन से मुक्त होते हैं । अतएव बड़े 
शान्त होते हैं । महा संसार का सदाशिव तत्त्व में विलय हो जाने पर और शून्य 
स्तर में अशेषवया समाहित हो जाने पर भी तत्त्व की तात्त्विकता से यदि 
स्निक भी अपरिचित रह जाते हैं तो उन्हें पुतः भव में आना पड़ जाता है। 


श्रीतन्त्रालोकः 


[ इलो० र२े७७-२७८ 


अध्वें विद्वावृतिदीप्ता तत्र तत्र पद्मं शशिप्रभम्‌ । 
जान्त्यतीतः शिवस्तत्र तच्छक्त्युत्सज्धभूषितः ॥ २७७ ॥ 


निवुत्याविकलाबगेपरिवारसमाबृतः । 
असंख्यरुव्रतच्छक्तिपुरकोठिभिरावुतः ॥ ३७८ ॥ 


ऊर्घ्वे इति, सुशिवावरणात्‌ । 'तच्छक्ति' इति शान्त्यतीता । तदुक्तम्‌ 
निवृत्तिश्च प्रतिष्ठा च विद्या शान्तिस्तथेव च । 
परिवार: स्मृतस्तस्यशान्त्यतीतस्य सुक्ते ७ 
तस्य बामे तु विग्भागे शान्त्यतीता व्यवस्थिता ॥। 
( स्व० १०११२६१ ) इति ॥ ३७८ ॥ 


> _>जक 38533 5०६ 

जो तात््विकता में पूर्ण जागलक हो जाते हैं। उनका महासूष्टि में भी उ्भूव 
नहीं होता विभु और वामादि शक्तियों की चर्चा श्री पूर्वश्ास्त्र में ८६६ में इस 
प्रकार की गयी हैं-- 

“विभु, क्रिया, इच्छा, वागीज्षी, ज्वलिती, वामा, ज्येष्ठा, रौद्री ये सभी 
कालछानल सदुद्ग भास्वर हैं ।” ॥ ३७३-३७६ | 

इसके ऊपर विन्दु का आवरण है । विन्दु जिस पद्म पर विराजमान कै 
बह करोड़ों चन्द्रों की आभा से भी अतिशय आकर्षक है | उस पद्म पर महाद्युति 
“शान्त्यतीत' पद्नवकत्र भगवान्‌ ह्कूर बिराजमान हैं। वे दशबाहु और त्रिलोचन 
हैं । उनके उत्सज में भगवती शक्ति नित्य उल्लसित हैं । शान्त्यतीत भगवान के 
परिवार के रूप में वहाँ निवृत्ति, प्रतिष्ठा, विद्या और शान्‍्ता ये चारों कलायें 
पराश्क्ति रूप अपने अस्तित्व से भगवान को विभूषित करती हैं | स्व० तन्त्र 
१०१२१८ से २१ तक इसका वर्णन है। शान्त्यतीता कला उनके वामभाग में 
अवस्थित है । विन्दु तत्त्व करोड़ों अरबों भुवनों से भरा हुआ है । इसमें मन्त्र, 
मन्त्रेह्वर मन्त्र महेंदवर के अनन्त परिवार पोषित होते हैं। इन कलाओं से 
संवलित विन्दु साक्षात्‌ ईबवर रूप ही है। श्रों मत्मतर्ज़ शास्त्र में इसे 'लय' 
नामक तत्त्व भो कहा गया है। यह लय शब्द पारिभाषिक है। लयाख्य तत्त्व 
हो बाह्य अभिव्यक्ति के क्षण में विन्दु बन कर उल्लसित होता है | सहस्न-सहल्न 
रदिमियों से रमणीय यह अनिन्‍्य सुन्दर तत्त्व 'छय! नामक सूक्ष्म और अनभि- 
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इलो० ३७९ ] अष्टममाहिकम्‌ र्श्झ ॥। 
एतच्च भडग्यन्तरेणोक्तमित्याह | 
श्रोमन्मत ब्दास्त्रे च लयाख्यं तत्त्वमुत्तमम्‌ । 
पारिभाषिकमित्येतन्ास्ना. विन्दुरिहोच्यते ॥ ३७९ । 
यन्‍्नाम सर्वकतुंत्वादिगुणयोगादुत्तमं॑ लयाख्यं तत्व॑तदेवेतद्वहिरभिव्यक्तं: 
सदिह स्वशास्त्रपरिभाषया विन्दुरुच्यते, श्रोमतज्भपारमेब्वरेशस्य तथा समय: * 
कृत इत्यर्थ: | यदुक्तं तत्र | 
तस्मादेव परं॑ तत्त्वमचलं सर्वंतोमुखम्‌ । । 
यस्मिस्प्राप्तस्य न॒पुनजन्मेहास्ति कदाचन ॥ इति । । 
“इस्थं. गरुणबतस्तस्मात्तत्त्वात्तत्वमनिन्वितम्‌ । । 
स्फुरद्रश्मिसह॒ल्लाद्यमधस्तादबापक॑ महत्‌ ॥ ॥ 
पारिभाषिकसित्येतन्नाम्ना विन्दुरिहोच्यते । | 
चतुर्धावस्थितं चेद॑ प्रेरक॑ सर्वतोःव्ययम्‌ ॥' इति ॥ ३७९ ॥* | 


शास्त्र में इस सम्बन्ध में कहा गया है कि, 

“यह अत्यन्त अचल परम तत्त्व है। यह सत्र प्रभावशाली है। अतः 
इसे सवंतोमुख कहते हैं। इस स्तर पर पहुँचे हुए उपासक का पुनर्जन्म नहीं | 
होता । वह शाइवत मुक्त हो जाता है ।” ॥| 

इसके अतिरिक्त भी विन्दु तत्त्व के सम्बन्ध में कहा गया है कि, ॥| 

“इस प्रकार अत्यन्त गौरवशाली यह नित्य अनिन्दित तत्त्व सभी तत्त्वों 
से महत्त्वपूर्ण है। इससे हजारों हजार रश्मियाँ निकलती हुई चकाचौंध उत्पन्न ॥ 
करती हैं । ऊपर नीचे सवंत्र इसकी प्रभा व्याप्त रहती है। यह व्यापक मह॒त्तत्त् 
है । इसकी परिभाषा में विद्वद्ग संछग्न रहता हुआ भी नित्य इसे पारिभाषिक ॥ 
ही मानता है। इसे नामतः 'विन्दु' कहकर परिभाषित करते हैं। इसके चतुर्धा ॥ 
अवस्थान के सम्बन्ध में केवल कल्पना ही की जा सकती है। चतुष्कलत्व का 
वर्णन स्व० तन्‍्त्र १०१२१७ में है। निवृत्ति, प्रतिष्ठा, विद्या और शान्ति को ही 
वे चार कलायें मानते हैं। इलोक १२२२ में भो इसे अधंमात्र मानते हुए चतुष्कल- 
रूप से स्वीकार करते हैं ॥ ३७७-३७९ ॥ 


| 
। 
| 
। 
व्यक्त तत्त्व से विनिसृत है। यह अत्यन्त प्रेरक और अव्यय तत्त्व है। श्री मतड़ः ॥ द 
| 
| 


२६४ ५ [ इलो ० ३८० 


ननु इह पत्यु: 
“'लयभोगाधिकाराह्चत्रितत्त्वोक्तिनिदर्शनातू 
पदार्थ: पतिनामासो प्रथमः परिकीतितः .।” 
हे (मतजुतं०) इति ॥““(?) 
तदत्रास्य यद्येवं॑ तः्गोगादिरूपत्वं पुनः कुत्र ? इत्याशक्डक्याह 
चतुर्मूतिमयं शुश्र॑ यत्तत्सकलनिष्कलम्‌ । 
तस्मिन्भोग: समुद्दिष्ट इत्यन्नेदं च वणितम्‌ ॥ ३८० ॥ 
यदेतब्निवृत्त्याद्यात्मना चतूरूप॑ तत्त्वेषपि तदुत्तीर्णत्वात्‌ न्रिमंठमु, अत 
एवं सकलत्वे४पि परस्मिन्नेव तत्त्वे लीनत्वान्निष्कलं पदं, तस्मिन्भोग: समुद्दिष्ट: 
सादाशिवं तत्त्वमस्य भोगस्थानमित्यत्र श्रीमतज्शास्त्र एवेदमुक्तम्‌ | तदुक्तं तत्र 
'सदाशिवस्थ देवस्थ लयस्तत्त्वेडतिनिष्कले । 
चतुमूतिमयं शुक्र यत्तत्सकलनिष्कलम्‌ ॥। 
तस्मिम्भोग: समुद्दिष्ट: पत्युविश्वस्य सबवंदा ।! 
( मतज्भ ० १३२३ ) इति। 


“'मतज्शास्त्र में 'पति' नामक प्रथम पदार्थ की कलना की गयी है । वहाँ 
कहा गया है कि 


“लय, भोग और अधिकार रूपी तोन तत्त्वों का वह निदर्शन है ।” इस 
प्रसद्भ में पूर्वोक्त लय तत्त्व की चर्चा के बाद भोग और अधिकार के सम्बन्ध 
में जिज्ञासु का उत्तर देते हुए कह रहे हैं कि मतज्ध शास्त्र (१३।२३ ) चतुर्मृत्ति- 
रूप विन्दुं को सकल ओर निष्फल मानता है। उनमें ही भोग का निर्देश 
किया गया है। वही तथ्य यहाँ भी वरणित है। निवृत्ति, प्रतिष्ठा, विद्या और 
शान्‍्ता कलाओं के प्रतीक चार सकल रूप, उनसे उत्तोर्ण निष्कल तत्त्व रूप 
पद होता है। यह सकल भी निष्कल पद में ही छीन होता है। भोग सकछू 
स्तरीय परिस्थिति है। 


डइलो० ३८१-३८२ | अष्टममाह्निकम्‌ र्‌र५ 


अधिका रस्थान॑ पुनर॒स्य विद्यादि,--इत्यर्थसिद्ध म्‌ । यदुकतं तत्रेव 
“लये च शिवतत्त्वाख्यं व्यक्तो बिन्द्राह्ययं पदम्‌ । 
भोग: सदाशिवस्थाने ईश्वराख्ये च शासनम्‌ ॥ 
विद्यातत्त्वे5धिका रोहस्य योनेज्ञेय: सदेव हि।' 
( मतज़्भु० १७॥३३ ) इति ॥ ३८० ॥ 
ननु सकलत्वं नाम कलादिक्षित्यन्तदेहयोग्यत्वमुच्यते, तच्चेत्‌ सदाशिव- 
'भट्टारकस्य संभवति तत्कथमस्थापि अस्मदादिवत्‌ क्षित्यादिख्पत्वं न लक्ष्यते ? 
'इत्याशड्क्याह्‌ 
निवृत्यादेः सुतृक्ष्मत्वाद्धराद्या रब्धदेहता । 
मातुः स्फूर्जन्महाज्ञानलोनत्वान्न विभाव्यते ॥ ३८१ ॥ 
“मातुः सदाशिवभट्टा रकस्य । निवृच्यादे: सूक्ष्मत्वे हेतु:--स्फूर्जन्महाज्ञान- 
ललीनत्वादिति ॥ ३८१ ॥ 
[ नत्वत्र ] स्थिता च धरादिरूपता न विभाव्यते,--इत्येतद्विप्रतिषिद्ध- 
मित्याशड्क्याह 
उद्रिक्ततेजसत्वेत. हेम्नों... भूपरमाणवः । 
यथा पृथडःन भान्त्येवमूर्ध्वाधोरुद्रदेहगा: ॥ ३८२ ॥ 


लय को अवस्था में शिवत्व और अभिव्यक्ति की अवस्था में विन्दु पद 
शास्त्र सम्मत है। सदा शिव स्थान में 'भोग', ईइ्वर पद पर 'शासन! और 
विद्यातत्त्व में अधिकार! यह मतड् शास्त्र १।७३३ में स्पष्ट रूप से कहा 
गया है ॥ ३८०॥ 


निवृत्त्यादि कलायें महाज्ञान में छीन रहने पर भी अत्यन्त सूक्ष्म रूप से 
अस्तित्त्व में बनो रहती हैं | स्थूल रूप पद्मतत्वमय घराद्यारब्ध-देहता से तो यह 
सकल पुरुष में परिलक्षित होती हैं पर सूक्ष्म अवस्था में जब सदाश्षिव भट्टारक 
रूप पर भ्रमाता का विस्फूजित ऊर्जस्वल महनीयबोध प्रकाशमान रहता है, ये 
'कलायें उसी में लीन हो जाती हैं। अतः वे किसी को इन्द्रिय गोचर नहीं हो 
सकतीं । उनकी विभा महाविभा में ही भावित हो जाती है ॥ ३८१॥ 
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यथा सुवर्णस्य तेज:परमाणूनामुद्रिक्तत्वात्काठिन्यादन्यथानुपफ्त्या स्थिता 
अपि भूपरमाणवः पृथहः न भासन्ते तथात्मज्ञानतिरस्कृतत्वात्‌ शुद्धाशुद्धात्मनि सर्गे 
तत्तद्भुवनेश्व रदेहगा अपि,--इति वाक्यार्थ: ॥ ३८२ ॥ 

इदानीं प्रक्ृतमेवाह 

बिन्दृध्वेंष्धेन्दुरेतस्थ कला ज्योत्स्ना च तद्बतो । 

कान्तिः प्रभा च विमला पश्चेता रोधिकास्ततः ॥ ३८३ ॥ 

रुन्धनो रोधनोी रोदुध्नो ज्ञानबोधा तमोपहा। 

एताः पश्च कला: प्राहुनिरोधिन्यां गुरूत्तमाः ॥ ३८४ ॥ 

'तद्गवती' ज्योत्स्नावती, 'तत' इति अर्धेन्दो रप्यूध्व॑स्‌ ॥ रे८४ ॥ 


प्रश्न उपस्थित होता है कि जो पदार्थ है और विभावित नहीं होता इसमें 
विप्रतिषेध की स्थिति सी आपतित लगती हैं। जो है वह ॒विभावित होना 
चाहिये | जो विभावित है, उसे होना चाहिये | होना और प्रतिभासित होना 
तुल्यबलवत्पक्ष है। इसका समाधान दृष्टान्त द्वारा कर रहे हैं। सोना पृथ्वी 


तत्त्व है। उसो से निकलता है । उसमें तैजस तत्त्व का उद्रेक है। परमाणु 


अवस्था में वह स्वर्ण परिलक्षित नहीं होता । जबकि वह रहता है । उसी तरह 
स्थूल जब सूक्ष्म पर अवस्था में आता है और शिवत्व में लीन रहता है तो 
इन्द्रियातीत हो जाता है। विभिन्‍न भुवनेब्वरों के यहाँ शुद्धाशुद्ध अस्तित्व की 
प्रमिति में तदनुरूप भान ही संभव है। इसमें सन्देह की कोई बात नहीं ॥३८२॥ 
यह विन्दु तत्व का स्वरूप है। इसके ऊपर अधंचन्द्र का आवरण आता 
है। बिन्दु अर्धमात्र और चतुष्कल होता है। उसका आधा अध॑चन्द्र होता है। 
इसकी कलायें ज्योत्स्ना, ज्योत्स्नावती, कान्ति, प्रभा, और विमला ये पाँच हैं । 
ाी बाद रोधिका ( रेखिनी ) शक्ति आती है। रुन्धनी, रोधनी, 
रोदन्नी, ज्ञानबोधा, तमोपहा ये पाँच कलछायें निरोधिका के आवरण की हैं । 


अधंचन्द्र की अष्टमांशा निरोधिका शक्ति होती हैं। निरोधिनी शक्ति ब्रह्मा आदि 


कारण तत्त्वों को भी आगे बढ़ने से राक देती है । सामान्य जोवों की तो उसके 


सामने कोई हस्तो ही नहीं । इसी लिये तो इसे निरोधिनो कहते हैं। इसके भेदनः 
की विधि है। उसका विशेष मन्त्र है। इस युक्ति से उसका भेदन होता है । उसके- 


जनक 
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अर्धचन्द्रादेश्व मन्‍्त्रप्रमेयरूपत्वात्‌ तदुचितमेव यथोत्तरंसुक्ष्मसुक्ष्मतरादि- 
रूपत्वं दर्गयति 


अध॑सात्र: स्मृतो विन्दुव्योमरूपी चतुष्कलः । 


तदर्थमर्धचन्द्रस्तदष्टांशेन निरोधिका ॥ ३८५ ॥ 
“तदर्ध' मात्राचतुर्भाग: 'तदष्टांशेन' मात्राष्टांशेन ।। ३८५ ॥ 
निरोधिकामेव निर्वाक्ति 


हेतुन्ब्रह्मादिकान्‌ रुन्द्धे रोधिकां तां त्यजेत्ततः । 
निरोधिकामिमां भित्वा सादाख्यं भुवनं परम ॥ ३८६ ॥ 
पररूपेण यत्रास्ते पठ्चमन्त्रमहातनु: । 


हेतून” इति कारणानि। पररूपेणेति, सुशिवावरणे हि अस्याः पर 
रूपमित्युक्तम्‌ ॥ २८६ ॥ 


अस्यैव स्थान रूपं च निरूपयति 

इत्यर्धेन्दुनिरोध्यन्त विन्द्वावृत्यूध्वेतो महान्‌ ॥ ३८७ ॥ 
नादः किज्लल्कसदृुशों महद्धिः पुरुषेबृ तः । 

चत्वारि भुवनान्यत्र दिक्षु मध्ये च पश्चमम्‌ ॥ ३८८ ॥॥ 
इन्धिका दीपिका चेव रोधिका मोचिकोध्वंगा । 

सध्येड्त्र पद्म तत्रोध्वंगामी तच्छक्तिभिवृंतः ॥ ३८९ ॥॥ 
नादोध्वेतस्तु सोषुम्न॑ तत्र तच्छक्तिभृत्यभुः । 


तदोशः पिड्जलेलाभ्यां वुतः सव्यापसव्ययो: ॥ ३९० ॥ 


बाद सादाख्य परम भुवन का परिवेश आता है । सादाख्य पर सदाशिव देव 
मन्त्र शरीर हैं। पहले कहे गये सदाशिव यहाँ पर रूप से विराजमान हैं । 
निरोधिका आवरण के ऊपर नाद का आवरण है। नाद किज्जल्क 
पराग रमणीय है। मन्‍्त्रमहेश्वर सदृद्ष सूर्यप्रभ पुरुषों से यह भुवन भरा हुआ है । 
इन्धिका, दीपिका, रोचिका, मोचिका और ऊध्धंगा ये पाँच नाथिकायें वहाँ 
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या प्रभोरद्भुगा देवो सुषुम्ता दाशिसप्रभा। 
ग्रथितोष्ष्वा तया सर्व ऊध्वेइचाधस्तनस्तथा ॥ ३९१ ॥। 


नादः सुषुस्ताधारस्तु भित्वा विश्वसिदं जगत्‌ । 
अघः शक्त्या विनिर्गच्छेदृष्वशक्त्या च मूर्घतः ॥ ३९२ ॥ 
नाड्या ब्रह्मबिले लीन: सोड5व्यक्तध्वनिरक्षरः । 
नदन्सवेंषु_ भूतेषु शिवशक्त्या ह्यधिप्ठित: ॥ ३९३ ॥ 
एवमर्धेन्दुनिरोधिनी च॒ बिन्दोरेव प्रसरः,--इत्युक्तं स्यात्‌। “'महद्धि: 
“युरुषे:” इति मन्त्रमहेश्वररूपे: | 'तच्छक्ति:' ऊर्ध्वगामिनी । तदुक्तम्‌ 
'तस्मिन्पञमं सुविस्तीणणमृध्वंगेश: स्थितः प्रभु: ।' 
( स्व० १०१२२४ ) इति। 
ऊध्वगा तु कला तस्य नित्यमुत्सज्भगामिनी ।' 
( स्व० १०१२२६ ) इति च। 


सदा सक्रिय रहती हैं। इनमें चार तोः चारों दिशाओं को प्रभान्वित करती हैं 
किन्तु ऊर्ध्वंगा मध्य में राजित रहती है। ऊध्व॑ंगामी विकसित सौषुम्त अरविन्द 
कोश में विराजमान नाद इन क्ाक्तियों से आवृत रहते हैं| इडा ( वाम नाडी ) 
और पिज्रला ( दक्ष ) दोनों से ये सदा संवलित हैं। नाद के ऊर्ध्व॑ में ऊध्वंगा 
शक्तिधाम में हो ऊध्वंगेश नादान्त देव शाबवत विराजमान हैं | नाद और 
नादान्त के ऊपर सौषुम्न भुवन का आवरण है । सुषुम्ना शशिप्रभा महादेवी है। 
उसके स्वामी सुषुम्नेश अनिश् सुषुम्नाविहार करते हैं। सुषुम्तेश इडा और 
पिद्भला शक्तियों से घिरे रहते हैं। इडा सव्य ( वाम भाग में ) ओर पिंगला 
अपसब्य दक्षिण भाग में रहती है। सुषुम्नेश के अड्ू में शब्बत्‌ विहार करने 
वाली देवी ही सुषुम्ता कहलाती है। ऊर्ध्व और अधः सभी अध्वमार्ग को 
नियन्त्रित करने वाली यह शक्ति नाद की आश्रय रूपा शक्ति है | 

नाद सुषुम्ता में अधिष्ठित रहता हुआ दो काम करता है । पहले वह 
अधः शक्ति के प्रभाव से मूलाधार से उदगत होता है। पुनः ऊध्व॑ रूपा प्राणा- 


त्मिका शक्ति का आश्रय लेकर ऊपर उठता है। ऊध्वं-गामिनी शक्ति में ऊध्वंगेश 
“विराजमान हैं। 
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सौषुम्नमिति भुवनस्‌ । 'तच्छक्तिः सुषुम्ता । 'तदीशः सुषुम्नेश: | 'ग्रथित” इति 
ओततप्रोतत्वेन व्याप्त: | 'ऊर्ध्वः शक्तिशिवात्मक: “अधस्तनो” नादान्तादि:। 
यस्याइचोर्ध्वाधरयोरेव व्यापकल्व॑ दर्शयति “नाद: सुषुम्नाधार' इत्यादिना । इह- 
खलु नाद: सुषुम्नाख्यां मध्यनाडीमधितिष्ठन्नधःशक्त्योत्थाय मूलाधारातु प्रबोध- 
मासाद्य प्राणात्मिकयो्ध्व॑शक्त्या निश्चिकमिदं जगत्‌ तत्तत्कारणोल्लब्घनक्रमेण 
भित्त्ता तस्या एवं सुषुम्ताख्याया नाछ्या 'मूर्थत' उपरिष्टान्निर्गच्छेत्‌ येनासौ 
ब्रह्मबिले विश्वान्तः सन्‌ सर्वेषु भूतेषु 

'तास्योच्चारषिता कश्चित्प्रतिहन्ता न विद्यते । 
स्वयमुच्चरते देव: प्राणिनामुरसि स्थित: ॥! ( स्व० ७५८ )- 
इत्याद्रुक्‍त्या नदनु, अत एवं घोषादिस्वभावान्तरानुदयात्‌ अव्यक्तध्वनि: अत 
एवाविचलद्रपत्वाद्‌ अक्षरो यत्‌ शिवशक्त्या त्वधिष्ठित: परसंविन्मात्रात्मक 
इत्यर्थ:। तदुक्तम्‌ 


इस प्रकार यह समग्र विश्व शरीर नाद दाक्ति को अध: और ऊर्व॑ 
शक्तियों से व्याप्त है । विश्व में इसकी व्यापक्त और शरीर में इसकी तान्‍वी 
व्याप्ति का स्वरूप योगियों की साधना में स्पष्ट अनुभूत होता है। यह नाद का 
माहात्म्य है कि सारे जगत्‌ और सारे शरोर के कारणात्मक अस्तित्व का भेदन 
करता हुआ सुषुम्ना के मूर्धाभाग से ऊपर उठकर ब्रह्म विल में विश्रान्त होता 
है । इसके सम्बन्ध में स्व० त० ७५८ कहता है कि “इसका न तो कोई उच्चार- 
यिता ही है ओर न ही प्रतिहन्ता । यह्‌ दिव्य देव स्वयम्र्‌ उच्चरित होता है। 
प्राणियों के सुषुम्ना केन्द्र रूपी हृदय में यह अधः ऊरध्व॑ंगति शीलता में उल्ल- 
सित है।” 
ब्रह्मबिल में लीन होने वाला अव्यक्त ध्वनि रूप यह अक्षर तत्त्व है। सर्वभूत 
समुदाय से घोष अघोषादि नाद के अतिरिक्त नद धात्वर्थ को व्यक्त करने वाला 


यह तत्त्व शिवदक्ति से अधिष्ठित है । यह पर संविन्मात्रात्मक अव्यक्त तत्त्व है | 
स्व० त० १०।१२३३ में भी इसकी चर्चा इस प्रकार है-- 


क्‍ 
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नाड्याधारस्तु नादों वे भित्तवा सर्वंसिदं जगत्‌ । 


अधःशक्त्या विनिरगत्य याबव॒ब्राह्मणमुध्व॑ तः ७ 
नाड्द्या ब्रह्मबिले लीनस्त्वव्यक्तध्वनिरक्षरः । 
नदते सर्वभूतेषु शिवशक्त्या त्वधिष्ठितः ॥। 
( स्व० १०१२३३ ) इति ॥ रे%रे ॥ 


सुषुस्नोध्वे ब्रह्मबिलसंज्ञयावरणं. त्रिदुक्‌ । 

तत्र ब्रह्म सितः शूली पश्चास्यः इशिशेखरः ॥ ३९४ ॥ 

तस्पोत्सड्डें परा देवी ब्रह्माणी मोक्षमागंगा । 

'्तत्र' इति ब्रह्म॑बिलावरणे । 'मोक्षमार्गगा' इति तन्मार्गावस्थितेत्यर्थ । ५ 
अत एवास्थास्तद्रोधने तद्ाने च साम्थ्य॑मित्युक्त॑ “रोदूश्री दात्रो च मोक्षस्पा 
न्इति ॥ रेथ४ड ॥ 


तस्यां सुक्ष्मा सुसूक्ष्मा च तथान्ये असुतामिते ॥ ३५६ ॥। 
मध्यतो व्यापिनी तस्‍्यां व्यापीशों व्यापिनीधरः । 


“लाद नाडियों का आधार है । यह सारे जगत को भेदकर अधः शक्ति 
से ऊपर उठकर ऊर्ध्वगेश का अभिनन्दन करता हैं । सुषुम्ना के ऊपर ब्रह्मबिल में 
छोन अव्यक्त ध्वनि और अक्षर अस्तित्व से भूषित हो जाता है। शिवशक्ति से 
शाइवत अधिष्ठित यह समस्त प्राणीवर्ग में नदन करता है ।” ॥ ३८३-३५३ ॥ 


सुषुम्ता के ऊपर ब्रह्मबिल संज्ञक त्रिदुक्‌ु आवरण हे । इसमें ब्रह्मा अपने 
पर रूप में विराजमान हैं। दश भुजाओं वाले इ्वेत वर्ण शूली त्िनेत्र, पश्चानन 
और चन्द्रशेखर भी वहाँ रहते हैं। हाथों में शूल और शिर पर जटायें, ललाट के 
ऊपरी भाग में शिर पर मुकुट इन प्रतीकों से ये मनोज्ञतया मण्डित हैं । इनकी 
परा शक्ति ब्रह्माणो है | वह इसी मोक्षपथ में मोक्षद्वार का अवरोधकर अवस्थित 
है । यह मोक्ष भी दे सकती है । ज्ञानियों को तो मोक्ष देती ही है । इस आवरण 
का भेदन कर शक्तिव्यापिती धाम समना में प्रवेश की विधि साधना के पक्ष को 


रहस्यात्मक बना देती हे। 


डइलो० ३९७ ] अष्टरममाह्लिकस्‌ २७१ 


तां भित्वेति, तत ऊध्व॑मित्यर्थ:-। ऊषध्वंकुण्डलीति, निखिलस्यास्य 
विश्वस्यानुन्मिषितत्वेनान्तगंर्भीकारात्‌ अत एवं 'सुप्ताहि सदृशी' इत्युक्तम्‌, अत 
एव स्वभित्तावेव विद्वोल्लासनात्‌ 'विश्वाधार उच्यते' इत्युक्तम्‌ । शक्तिरित्यनेन 
'इत: प्रभृति शक्तितत्त्वसू--इत्यासुत्रितम्‌ । तदुक्त श्रीनन्दिशिखायाम्‌ 
'तत ऊर्ध्वे शक्तितत्त्वं कथ्यप्तानं निबोध से । 
प्रसुप्तभुजगाकारा ऊर्गातन्तुसमप्रभा ॥। 
आधारः सर्वतत्त्वानां भुवनानां च सुब्रते ।” इति। 
'तस्याम््‌' इति शकक्‍तौ । तदुक्तम््‌ 
सुक्ष्मा चंच सुसक्ष्मा च तथा चंवामृतामिता। 
व्यापिनी मध्यतो ज्ञेया शेषा: पूर्वादित: क्रमात्‌ ॥' 
( स्व० १०१२९० ) इति। 
+तस्थाम्र' इति व्यापिन्यास्‌। व्यापीश इति, यस्थानाश्रितमेरवापेक्षया पूरव॑स्यां 
दिशि व्यवस्थानस्‌ ॥ ३९६ ॥ 
ननु व्यापिनी शकते: पृथगिति तावदविवाद:, तत्कि तस्या: शक्तितत्त्वे 
एवावस्थानम्‌ उत न ? इत्याशडक्याह 
शक्तितत्त्वभिदयं यस्थ प्रपश्चोई्यं धरान्तकः ॥ ३९७ ॥ 


वहीं समना के ऊर्ध्व भाग में स्पन्दनोदर सुन्दर ऊध्व॑ कुण्डली भूमि है । 
सारा संसार उसमें अनुन्मिषित रूप से उसके अन्तराल में अवस्थित है | सोई हुई 
सर्पिणी के समान यह शक्ति कुण्डली मारकर बेठी है । स्वात्मभित्ति में विश्व का 
उन्‍्मीलन करती है। अतएव यह ॒विश्वधारिका देवी शक्ति मानी जाती है। 
ऊध्व॑स्थिता इस देवी के सम्बन्ध में नन्दिशिखा ने स्पष्ट लिखा है कि “यह 
ऊर्गातन्तुसमप्रभादेवी भुवनों की और समस्त तत्त्वों की आधार है।” 

इस वाक्ति तत्त्व में “सूक्ष्मा सुसूक्षमा, अमृता और अमिता, चारों देवियाँ 
चार दिशाओं में तथा व्यापिनो मध्योध्व॑ में अवस्थित है। व्यापिनी शक्ति के 
स्वामी व्यापिनोश भी वहीं विराजमान हैं। अनाश्रित भैरव की अपेक्षा पूर्व में 
इनकी अवस्थिति है ॥ ३९५४-२९६ ॥ 

व्यापिनी शक्ति से पृुथक्‌ है। इसमें किसी का वेमत्य नहीं है । यह ध्यान 
देने की बात है कि व्यापिनी का अवस्थान शक्ति तत्त्व में ही है। शक्ति वह 
तत्त्व है, जिसका प्रपञ्न धरान्त उल्लसित है। यह अनाश्रित भुवन रूप से भी 
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द्ववतत्त्व॑ ततस्तत्र चतुदिकर्क व्यवस्थिता: । 
व्यापी व्योमात्मकोउनन्तो5ताथस्तच्छक्तिभागिनः ॥ ३९८ ७ 
सध्ये त्वनाश्नितं तत्र देवदेवो हानाश्षितः । 
तच्छक्त्युत्सज्ञभृत्सुयेशतकोटिसमप्रभः ॥ ३९९ ॥ 
धक्तितत्वम' इति अनाश्रितभुवनम्र वतत' इंति तच्छक्तितत्त्वमेवा- 
श्रित्येत्यर्थ:। तद्धि शक्तितत्त्वे एव व्यापिन्यामवस्थितमिति भाव: । “तत्र' इति 
अनाश्रितभुवते । 'तच्छक्तयों' व्यापिन्याद्ा: | अनाश्रितमिति भुवनस्‌ । “'तच्छक्तिः 
अनाश्चिता ॥ ठदुक्तम््‌ 
ध्यापिनी व्योमरूपा चानन्तानाथा त्वनाश्विता । 
(स्व० १०१२५२ ) इति । 
शिवतत्त्वमिति पुनः स्वार्थवृत््या यदि व्याख्यायेत तत्सव॑ व्याहन्येत | यतः 
“एवं वे शिवतत्त्वं तु कथित तब सुव्रते । 
शोधयित्वा ततश्चोध्वं शक्तिश्चेव परा स्घृता ॥ 
समना नाम सा ज्ञेया' ७००७० ह०७४०७७००००७०५०० के ००+ ४००७७ है (स्व० १०।१२५४) 
इत्याद्युक्‍्त्या शिवतत्त्वादपि ऊध्वे समता व्याप्नोतीति । तत्रापि 
'समनान्त॑ वरारोहे. पाशजालमनन्तकस्‌ ४ ( स्व० ४४२९ ) 


स्वीकृत है । शक्ति का आश्रय लेकर हो शिवत्व भी विद्वोल्लास में संलूग्न 
रहता है। यह चारों दिशाओं में व्याप्त है । व्यापी, व्योमात्मक, अनन्त, और 
अनाथ ये चार दिग्देव हैं। ऊर्ध्व दिग्देव अनाश्रित है। वहाँ इसी नाम के 
देवाधिदेव भी अधिष्ठित हैं। अपनो अद्भुज्ञोभिता अनाश्रिता शक्ति से संवलित 
अनाश्चित प्रभु अनन्त कोटि सूर्यों की आभा से भासमान हैं । 

यहाँ आचार्य जयरथ ने विचारकों का ध्यान इस ओर आइष्ट किया है. 
कि अनाश्रित तत्त्व के स्थान पर शिवतत्त्व का अर्थ नहीं करना चाहिये | स्व० 
त० १०१२५५ में शिवतत्त्व का कथन उसके व्यापक अर्थ में हुआ है। समना 
के नोचे शिवतत्त्व के आवरण की कल्पना ही नहीं की जा सकतो। क्योंकि 
स्व० तन्‍त्र ४४२९ में स्पष्ट उल्लेख है कि समना तक अनन्त पाशजाल का 
अस्तित्व है। समना को ऊपर मानने पर शिवतत्त्व भी पाशजाल के प्रभाव 
क्षेत्र में आने लगेगा। 
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इत्याय्क्तेरनन्तं पाशजालं प्रसक्‍त॑ स्थात्‌ । एवम्‌... 
हियाध्वानसधः:  कुरवंन्‌ रेचयेत्त वरानने । 
यावत्सा समना शक्तिस्तदृध्ब॑ चोस्मना स्मृता ॥! 
( स्व० १०१२७१ ), 
इत्यादि व्याहतं स्यात्‌ । 
न न ******उन्मन्यन्ते परः शिव: 
इत्याद्यपि दुष्येत्‌ समनाधस्तस्योक्तत्रातू, तस्यापि तत्त्वान्तरत्वे षट्त्रिशत्त- 
त्वानि,--इति प्रतिज्ञाहानि:। नास्य शिवतत्त्वस्थ ऊर्वमन्तर्वा समनापि, 
त्वधस्तस्या: शक्तित््व एवाम्नानात्‌ । तदुक्तम्‌ 
'प्रणेन ततः शक्तिन्यंसितव्या वरानने। 
व्यापिनों समनां चोथ्वें तत्रंव तु विशोधयेत्‌ ॥| इति। 
अनाश्रितादीनां च शिवतत्त्वावस्थाने तस्यापि कालकलितत्वमापतेतु, ते हि 
क्षयिण: । यदुक्तम्‌ प्राक्‌ 


दूसरा दूषण यह होगा कि “अशुद्ध अध्वा का समता पर्यन्त अधः रेचन 
आवश्यक है। इसके ऊपर उन्मना तत्त्व है”” यह स्व० त० १०१२७१ की उक्ति 
है । इसके अनुसार शिवतत्त्व में भी पाश जाल प्रसक्त हो जायेगा और समना 
तक के पाश जाल के रेचन की उक्ति भो व्याहत हो जायेगी । 


तीसरा दोष “उन्मन्यन्त: पर: छ्िव:' इस आप्त वचन के विरोध के रूप 
में उपस्थित होगा। समना से नीचे मानने पर उसे नया तत्त्व भी मानना 
पड़ेगा । इससे ३६ तत्त्वों की मान्यता के सिद्धान्त में अन्तर पड़ने छगेगा । 


वास्तविकता यह है कि शिव तत्त्व के ऊपर किसी तत्त्व की कल्पना नहीं 
की जा सकती । समना भी उसके नीचे रहने वाली उसी की एक शाक्ति मानी 
जाती है। सावना के तात्त्विक स्तर पर प्रणव मन्त्र द्वारा व्यापिनी की. न्यास 
प्रक्रिया पूरी होती है । व्यापिनी के ऊपर समना का विश्योधन होना चाहिए। 
इस उदाहरण द्वारा भी यह स्पष्ट है कि, समना शिव से क्या उन्मना से भी नीचे 
की तत्त्व है । 
श्री० त०--१८ 
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'शक्ति: स्वकालविलये व्यापिम्यां लीयते पुनः । 
व्यापिन्यां तद्दिवारात्रं लोयते साप्यनाश्चिते ॥ 
परार्धकोट्या हत्वा तु शक्तिकालमनाश्चिते । 
बिन रात्रिश्न तत्काले पराधंगुणितेईषि च॥ 
सोषषि याति लयं साम्यसंज्ञे सामनसे पदे।! 
( श्री तं० ६१६६ ) इति । 
तत्व 


'अध्वंमु्मनसो यश तत्र कालो न बिद्यते। 
न कल्प: कल्पते कश्रिन्निष्कल: कालवर्जितः ॥ 


यः शाइकर्युम्मनातीत: स तित्यों व्यापको5व्ययः ।' 
इत्याद्या: श्रुतयो विरुद्धा: स्यु:। न च अनाश्रितादीनां शिवतत्त्वेध्वस्थानमस्ति, 
अपि तु दक्तितत्त्वे एव व्यापिन्याम््‌ । तदुक्तम्त्‌ 


'अधो ब्रह्मबिलं देवि शक्तितत्व॑ ततः परस्‌। 
प्चका रणसंपुक्ता व्यापिनी तु तथा परा॥ 


समना उन्मना चेव प्रक्रियाण्डेयूता प्रिये।' इति। 
तस्मादस्मदुक्तमेव व्याख्यान युक्तमित्यन्यदुपेक्ष्मप्‌ ॥ २९९ | 


चौथा एक और दोष है। अनाश्रित तो काल कलित है । क्षयिष्णु है । 
शिवतत्त्व में उक्त कथन से अनुसार काल कलितत्त्व आ जायेगा। श्री तं० 
६।॥१६६ के अनुसार सामनस पद के प्रसज्भ में कालतत्त्व के प्रभाव का वर्णन है । 
यह काल उन्मनस्‌ के ऊर्ध्व क्षेत्र के क्षय में बक्षम है। वह्‌ निष्कल काल वॉजित 
अवस्था है । उन्‍्मनातीत शाद्भूर परिवेश में काल को कलना असम्भव है । 


जहाँ तक अनाश्रित का प्रइन है, अनाश्रित शक्ति तत्त्व में ही अवस्थित 
है । शिव में नहीं । इस तरह शिवतत्त्व के सम्बन्ध में अपना दृष्टिकोण प्रस्तुत 
कर वास्तविकता को उजागर किया गया है। शास्त्र यह मानता हे कि “पहले 
ब्रह्मबिल, फिर शक्ति पुनः पद्मकारण संयुक्‍ता व्यापिनी, पुनः समना, तब 
उन्‍्मना आती है। यही साधना-प्रक्रिया से युक्त मान्यता है।” इस मत के 
सामने अन्य मत हेय हैं ॥ ३९५ ॥ 


खललो० ४००-४०१ ] अष्टममाह्विकम्‌ २७५ 
शिवतत्त्वोध्बंतः ज्क्तिः परा सा समनाह्मया 
सर्वेषां कारणानां सा कतुंभूता व्यवस्थिता | ४०० ॥ 
विभत्यंण्डान्यनेकानि शिवेन ससधिष्ठिता । 


“शिवतत्त्वोष्वं!॑ इति व्यापिनीपदावस्थितानाश्रितभुवनादप्यूध्व- 
मित्य्थ: । न चात्रेव अपूर्वतया तत्त्वदब्दस्य भुवनवाचित्वस्‌ 


( स्व० १०१२१७ ) 

डत्यादावपि तथा प्रयोगदर्शनात्‌ । कतुंभूतेति, क्रियाशक्तिखूपत्वात्‌ | ४०० ॥ 

तदधिष्ठानमेव स्फुटयति 

तदारूढः शिवः कृत्यपश्चक॑ कुरुते प्रभुः ॥ ४०१ ॥ 

शिव इति, यः सवंत्र परद्त्रिश्त्तत्वतयोद्घोष्यते | ४०१ ॥ 

नन्‍्वमेतदारूढ: सन्‌ कस्मात्‌ सृष्टयादि विदध्यात्‌ ? इत्याशडक्याह 

ससना करणं तस्य हेतुकतुंमंहेशितुः । 

करणमिति, सुष्ट्यादिक्रियास्‌ ॥ 


शिवतत्त्व अर्थात्‌ अनाश्रित शिवतत्त्व से ऊध्व॑ आवरण समना परा 
शक्ति का भुवन है। सम्रस्त कारणों को कारणता को यह उत्स भूमि है। 
शिवाधिष्ठिता यह क्रिया रूपा परा शक्ति अनन्त अण्डकटाहों को धारण और 
उनका भरण पोषण करती है। तत्त्व शब्द के भुवन वाचक प्रयोग के सम्बन्ध 


में स्‍्व० १०।१२१७ का उदाहरण देकर विन्दु॒_तत्त्व में प्रयुक्त तत्त्व को 
भुवनाथथंक भी सिद्ध किया गया है ॥ ४०० ॥ 


समना में अधिष्ठित शिव ही पञ्च कृत्य ( सृष्टि, स्थिति, संहार, 


'तिरोधान ओर अनुग्रह ) करते हैं। इन्हें हो ३६ तत्त्व मय विभु शिव कहते 
हैं ॥ ४०१ ॥ 


२७६ श्रीतन्त्रालोक : [ एलो5 ४०२ 


ननु सर्वत्र क्रियायां कर्त्रन्तरापेक्षित्वे कर्तुहेतुत्वे भवेत्‌,--इति महेशितु- 
रपि तथात्वे परत्वोन्मुखतया स्वातन्त्रयं खण्ड्येत,--इति किमेतदुक्तम्‌ ?' 
इत्याशडक्याह 


अनाश्चितं तु॒व्यापारे निमित्तं हेतुरुच्यते ॥ ४०२ ॥ 


“्यापारे” इति सुष्ट्यादिक्रियायाम्‌ । इह हि स एवं परः परमेश्वर: 
स्वस्वातन्त्यात्‌ प्रथम॑ शून्यात्मतामवरभासयन्‌ अनाश्रितादिरूपतया प्रथितः,-- 
इत्यपेक्षणीयस्यैवाभावात्‌ अस्यैव तावत्‌ पारमार्थिक॑ शुद्ध कतृंत्वमू, अनाश्रिता- 
दीनां तु तदधिष्ठानवशाड्िब्वकाय॑विषयमशुद्धमुपचरितप्रायं कर्तृत्वम, 
अतश्वानाश्रितादिस्तदिच्छयेव सृष्टयाद करोति, इति तस्य साक्षात्‌॒तदा- 
वेशायोगात्‌ तत्र निमित्तमात्रत्व॑ यथा विद्यया यशः,--इत्यादावित्युक्तं “निमित्तं 
हेतु/ इति। यदाहुः 

“अना श्षितं तु व्यापारे निमित्तं हेतुरिष्यते ।' इति ॥ ४०२ ॥ 


पश्नकृत्य करने का आधार यह्‌ है कि प्रमाता और कर्त्ता शिव की सृष्टि 
क्रिया में समना ही कारण रूपा है। महेश्वर शिव वस्तुतः स्वतन्त्र हैं। और 
हेतुकर्ता है | किसी क्रिया में कर्त्ता प्रवृत्त होता है। वह उसकी भोर उन्मुख 
होता है । उस समय वह उस क्रिया व्यापार में प्रति नियत होता है और एक 
तरह से यह उसका परतल्त्रता में प्रवेश होता हे । इसे प्रों भी कह सकते हैं कि 
उसकी स्वतन्त्रता खण्डित होती है । परमेश्वर शिव के विषय में ऐसा नहीं कह. 
सकते । उसके स्वातन्त्रय में कभी कोई अन्तर नहीं पड़ता क्योंकि सृष्टि क्रिया 
के व्यापार में वह परमेश्वर अपने स्वातन्त्र्य के प्रभाव से पहले शून्यात्मकता 
को अवभासित करता है। परिणामतः अनाश्रित शिव हो जाता है। अतः 
यहाँ कर्त्रन्तर की अपेक्षा के विना इंसी का शुद्ध पारमाथिक कक्त्त्व होता हे। 
अनाश्रित आदि में औपचारिक कत्तुल्व हे | ये उसी शिवेच्छा से हो सृष्टि आदि 
पश्नकृत्य रूप व्यापार करते हैं। इस क्रियावेश में उसका साक्षात्‌ योग नहीं । 
जैसे कृष्ण ने कहा था--अर्जुन ये कौरव मेरे द्वारा मारे हुए हैं। तू निमित्त 
बन जा ।' इस तरह व्यापार में आश्रित निमित्त हेतु हे और महेश्बर हेतु कर्ता: 
हैं, यह आगम प्रामाण्य से सिद्ध है॥ ४०२॥ 


इलो० ४०३-४०४ ] अष्टममाह्निकस्‌ २७७ 
तदधिष्ठाने5पि अस्य समनैव करणमित्याह 
तथाधितिष्ठति विभुः कारणानां तु पश्चकम्‌ । 
अधितिष्ठतीति, स्वस्वातन्त्र्यच्छायानुवेधेन सृष्ट्यादिकारित्वे योग्य 
कुर्यादित्यथ॑: ॥ 
एतच्च कथम्र्‌ ? इत्याशडक्याह 
अनाश्चितोइनाथमयमनन्त॑ खबपुः. सदा ॥ ४०३ ॥ 
स व्यापिनं प्रेरयति स्वशक्त्या करणेन तु। 
कर्मरूपा स्थिता माया यदघः शक्तिकुण्डली || ४०४ ॥ 
नावविन्द्दा दिफं कार्यमित्यादिजगदुद्भूवः । 


ब्रह्मा से अनाश्रित परय॑न्त भूमिका का निर्वाह इन रूपों में वही करता हे । 
इसलिये वह कारणों का भी कारण हे। स्वात्म भित्ति से स्वात्म तूलिका से 
'विद्व का उल्लास करता हे। ब्रह्मादि अनाश्रिततान्तों को उनके अनुरूप 
अधिकार प्रदान करने वाला सर्वातिशायी परमेश्वर शिव उनको अपने अपने 
कर्मों में नियुक्त करने वाला परम कर्त्ता हे। उसी अपनी मनन शक्तिरूप 
समना शक्ति कै द्वारा अनाश्रित से सदाशिव पय॑न्त सब में वह अधिष्ठित है । 
भर्थात्‌ स्वयम्‌॒ उन्हें अनुप्राणित करता है और उन्हें उनके सामथ्य॑ से युक्त 
बनाता हे। यह कारण पश्चक में उसके अधिष्ठान का महत्त्व हे। उसी की 
'पराशक्ति अनाश्रितादि शक्ति रूपतया स्फुरित होती है। 


इसे और भी स्पष्ट करते हुए कह रहे हैं कि उसकी प्रेरकता का यह 
विधान है कि अनाश्रित भूमिकावाले शिव ही अनाथ' नामक भूमिका का 
निर्वाह करते हैं। अनाश्चित अनाथ को प्रेरित करते हैं । अनाथ अनन्तेश को 
प्रेरित करते हैं । अनन्तेश ब्योमविग्रह व्योमात्मा छिव को, व्योमव्यापी, व्यापी 
'शिव को प्रेरित करते हैं। अपनी अपनी शक्ति से सभी समन्वित हैं और एक 
एक के प्रेरक तथा प्रेयं भी हैं | व्यापिनी ही इनकी करण शक्ति है । माया इनकी 
कमंरूपा शक्ति हे। उसी के अधिकार में अद्येष विश्वगर्भा शक्ति कुण्डलिनी 
है । नाद, निरोधिनी, अर्धचन्द्र और विन्दु आदि इसके काय॑ हैं । इनसे ही संसार 


२७८ श्रींतन्त्रालोंक: [ इलों० ४०५-४० 


'ख़बपुः व्योमात्मा, स्वद्क्‍्त्येति यथा हि. शिवस्य सुष्टयादों समना 
करणं तथेषामपि अनाश्चिताद्या: सवा: शक्तय इति | कर्मरूपेति, सृष्ट्यादि- 
क्रियाविशेषकत्वातु, मायाशक्तिरेव हि. पारमेह्वरी तत्तन्नादबिन्द्वात्मविद्व- 
रूपतया प्रस्फुरति,--इत्यभिप्रायः । इक्तिकुण्डलीति, अशेषस्य॒ विश्वस्थ 
स्वतादात्म्येन गर्भीकारात्‌ ।| ४०४ ॥ 
इयच्च विश्व॑ हेयमेव,--ईव्याह 

यत्सदाशिवपयेन्त॑ पायिवादय च झासने ।। ४०५ ॥। 

तत्सवंप्राकृतं प्रोक्‍्तं विनाशोत्पत्तिसंयुतम्‌ । 

सदाशिवोक्त्रानाश्रित:, . प्रकृतिश्ध॒ समना, तस्थ॒ एवं मूलप्रकृति- 
स्वात्‌ू ॥ ४०५ ॥ 

एवं पुरमानतत्त्वयोजनात्म प्रमेयद्यगमभिधाय पुरसंग्रहाख्यं प्रमेयमासत्र- 

अथ सकलभुवनमानं यन्महां निगदितं निजेगुरुभि: ॥४०६॥ 
तद॒क्ष्यत'ं समासाबबुद्धो येनाशु. सडकक्रामेत्‌ । 


गेनैति, समासाभिधानेन; अत एवेतन्निष्प्रयोजन न,-ईत्याशय: ॥४०६॥ 
की उत्पत्ति होती है । जगदुत्पत्ति में भी सर्व-व्यापी भट्टारक पर्मशिव हो मूलः 
कारण हैं । अनाश्चित, अनाथ, अनन्त, व्योमात्मा और व्यापी ये ५ हीः 
पश्च कारण कहे जाते हैं! ये क्रमशः बिल ग्रन्थि, नादान्तोर्ध्व॑, सुघुम्ता, विन्दु और 
शक्ति के ईहा हैं। अनाश्रित ब्रह्मा, अनाथ विष्णु, अनन्तरुद्र, व्योमभट्टा रक 
ईइवर और व्यापी-सदा्षिव रूप हैं || ४० २-४० 4 ॥ 

इस प्रकार समना मूमि में अधिष्ठित परमेश्वर परमशिव इस पर सूक्ष्म 
और स्थूल विश्व का अवभास करते हैं। पार्थिव सृष्टि से लेकर. संदाशिव पर्यन्त- 
यह सारा उल्लास प्राइृत सृष्टि कहलाता है| सदाशिव यहाँ अनाश्रित को ही 
माना गया है। मूल प्रकृति व्यापिनी अधिष्ठिता समना है। यह सदाशिव 


समन्वित है ॥ ४०५ || 

आवरण और सारे भुवनों के मान डप इन दो प्रमेय रूपों के बाद 
पुर संग्रह रूप प्रमेय पर प्रकाश डाल रहें हैं । इसे समझना साधकों के लिये: 
अत्यन्त आवदंयक है ॥ ४०६ ॥ 


] ४०७-४०९ ] अष्टममाह्निकम्‌ २७९. 
तदेवाह 

अण्डस्यान्तरनन्तः काल: कृष्माण्डहाटको ब्रह्महरो ॥ ४०७ ॥: 
रुद्रा: श्ं सवोरं बहिनिवृत्तिस्तु साप्टशतभुवना स्यात्‌ । 
जलतेजः समोरनभोःहंकृद्वीमुलसप्रके. प्रत्येकम्‌ ॥ ४०८ ॥॥ 
अष्टो षट॒पश्चाशद्भुवना तेन प्रतिष्ठेति कला कथिता । 
अन्न ॒प्राहुः शोध्यानष्टो फेचिन्निजाष्टकाधिपतीन्‌ ।। ४०९ ॥ 


अण्डकटाह के अन्तर प्रदेश में अनन्त काल, कृष्मांड, हाटक, ब्रह्मा, हरि, 
शतरुद्र और वीर आठ तथा बाहर निवृत्ति के १०० इस तरह निवृत्ति में १०८ 


भुवन हैं । इनमें हाटक व्यापक तत्त्व हे । हाटक विद्या और मन्त्रों के साथ सात 


पातालों के नायक हैं । 


स्व० तन्‍्त्र ४१०२ के अनुसार “ब्रह्माण्ड के अन्तराल के अधो भाग में 
कालाग्नि, कृष्माण्ड और हाटक ये तोन अधीष्वर हैं। मध्य में भूलोक के 
अधीद्वर शिव हैं । वहाँ से सत्य लोक पर्यन्त के अधिष्ठाता, ब्रह्मा हैं। ऊपर 
विष्णु और रुद्र ये अन्दर के सात भुवनेश हैं, बाहर दश दिल्ञाओं में स्थित शत 
रुद्र और उन्त सबका स्वामी वीरभद्र इस तरह १०८ भुवन और भुवनेशों 
वाली निवृत्ति कला है। 


स्व० तन्त्र ४१०२ से १५३ इलोकों तक के दीक्षा विधान के प्रसज् में 
निवृत्तिकला का महत्त्वपूर्ण वर्णन है, जो साधकों द्वारा स्वाध्यातव्य है। 


प्रतिष्ठाकला में अप्तत्त्व से प्रधान तक २४ तत्त्व आते हैं। गुद्याष्टक से 
लेकर योगाष्टक के ७ अष्टक, अतः ७३८८-५६ भुवन इसमें हैं। स्व० ४॥१५६ 
से १५० तक में भी इसका कथन है। इसमें अपने अष्टक का शोधन अनिवार्य: 
है ॥ ४०७-४०९ ॥ 
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अन्ये तु समस्तानां शोध्यत्वं वर्णयन्ति भुवनानास्‌ । 

श्रीभूतिराजसिश्रा गुरवः प्राहुः पुनर्बहो रुद्रशतम्‌ ॥ ४१० ॥ 

अष्टावन्तः साक॑ दर्वेणेतोदृशी निवृत्तिरियं स्थात्‌ । 

रुद्राः फाली वोरो घराब्धिलक्ष्य्यः सरस्वती गृह्मम्‌ ॥ ४११ ॥ 

इत्यष्टकं जलेधग्नौ वह्चतिगुह्मद्व यं मरुति वायो: । 

स्वपुरं गयादि खे च व्योम पवित्राप्टकं च भुवनयुगम्‌ ।। ४१२ ॥ 
अभिमाने5ह द्धूरच्छगलाह्ष्टकमथान्तरा नभोषहंकृत्‌ । 

तन्मात्राक न्दुश्ुतिपुराष्टक बुद्धिकमंदेवानाम्‌ ॥ ४१३ ॥ ॥ 
दशा तन्‍्मसात्रसमूहे भुवनं॑ पुनरक्षवर्गंविनिपतिते । । 
मनसच्चेत्यभिमाने... द्वाविशतिरेव.. भवनाताम्‌ ॥ ४१४ ॥ | 


यों तो दीक्षा के लिये सभी अष्टकों का शोधन भावदयक होता है । कुछ 

लोग समस्त भुवनों के छोधन की आवद्यकता पर बल देते हैं। श्री भूतिराज 

प्रधान जितने गुरुवय॑ हैं, वे भी बाहर और भीतर मिलाकर क्रमशः १००+<८ 

+ १०८ रुद्र भुवन निवृत्ति कला में मानते हैं। स्व० त० १०७६१ से ८५४ तक 

एकादश रुद्र, काली वोरेश पृथ्वी, अग्नि, लक्ष्मी सरस्वती और गुह्याष्टक भुवन 

ये सभी जल तत्त्व के आवरण में वर्णित हैं। अग्नि आवरण में अग्नि, गुह्य और 
अतिगुद्याष्टक ( स्व० १०।८७१-८७३ ) भुवन हैं ॥ ४१०-४११ ॥ 

वायु के आवरण में स्वयं वायु देव का पुर और प्राण भुवन में गय 

आदि ८ भुवनेश भी हैं। आकाह्ावरण में आकाश पुरुष ओर पवित्राष्टकों के 

भुवन प्रसिद्ध हैं। अभिमान के आवरण में स्वयम्र्‌ अहंकार और छगलाण्ड आदि 

स्थाण्वष्टक दिल्ञाओं के अनुसार उपस्थित हैं । तन्त्रमात्राओं के क्रमदः गन्ध 

रस रूप, स्पर्श, और शब्दों के मण्डल हैं ॥ ४१२-४१३ ॥ 
उनके ऊपर पुनः, सूर्य, सोम, वेद को मिलाकर परमेब्वर को आठ 
स॒त्तियाँ हैं। पुनः बुद्धि-कर्मेन्द्रियों के देवता सब अभिमान आवरण के २२ भुवन 
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धियि देवोनामष्टो क्रत्तेजोयोगसंज्ञकं त्रयं तदुमा । 
तत्पतिरथ  मूत्य॑ष्टकसुशिवद्वादशकवी रभद्रा: स्युः ॥ ४१५ ॥ 
: तदथ महादेवाष्टकमिति बुद्धों सप्तदश संख्या | 
गुणतत्त्वे पड़क्तिन्रय्िति षट्पश्चाशतं पुराणि विदुः ॥ ४१६॥ 
अण्डस्यान्तर्बहि: साष्टशतभुवना निवृत्तिः स्थादिति सम्बन्ध:। यद्वा 
अन्तःशब्दः प्रागेव व्याख्यात: | तदुक्तम्‌ 
“निवृत्त्यम्यन्तरे. प्रृथ्वी शतकोटिप्रविस्तरा। 
तस्यां च भूवनानां तु शतमष्ठोत्तरावधि ॥' 

( स्व० ४१०२ ) इति। 
अष्टाविति, गुह्याष्टकादीनि योगाष्टकान्तानि सप्ताष्टकानीत्यर्थ: | तेनेति सप्तकस्या- 
छटभिर्गुणनात्‌ । तदुक्तम्‌ 

'प्रतिष्ठाया भवेद्व्याप्तिश्वतुविशतितत्त्विका । 
घट्पश्चाशद्भुवनिका «६ «००७७ १००७७ ५३#४७४४४##%% »»०० #क>क ॥। के 

( स्व० ४१५९ ) इति। 
अत्नेति प्रतिष्ठायाम | अष्टाविति, क्रोधाष्टकेन, सह | समस्तानामिति पट्पश्चा- 
डतो5पि, मिश्रा: प्रधाना: । शर्वेणेति, भूलोकाधिपतिता, तेन वीरभद्रस्थानेध्य- 
“मिति गणनासाम्यम्र्‌ । 'रुद्रा' एकादश । गुद्ममिति, गुह्मयाष्टकभुवनस्‌। अन्तरा 
नभोहड्कृदिति, अहद्भा रनभसो रन्तरित्यथ: । तन्मात्रेति पञ्च, बुद्धिकर्मदेवाना- 
'मिति बुद्धिकर्मेन्द्रियदशकस्येत्यरथ: । तन्मात्रसमहे भुवनमिति पज्चार्थमण्डला- 
ख्यमित्यर्थ: । नन्‍्वेषामुक्तेषपि भुवनपञ्चके कस्मात्पुनरेतदुच्यते ? इत्यादाड्कयो- 
क्तम्‌, 'अक्षवर्गंनिपतित' इति । एतद्धि एषां मनो5घिष्ठानेनेव भवेदिति अत्र पुनः 
परेणापि रूपेणावस्थानमिति भाव:। क्रत्तेजोयोगसंज्ञकमिति अर्थात्कोधाष्टक- 
त्रयाधिष्ठेयं भुवनत्रयं, पडक्तित्रयमिति गुरुशिष्यविषयम्‌ । षद्पञज्चाहतं 
'युराणीति, जलतत्वेष््टौं भुवनानि, तेज:पभृतौ तत्त्वत्रये प्रत्येकं द्रयमिति षट्‌, 
अहद्भारे द्वाविशति, बुद्धौं सप्तदश गुणेषु च त्रीणीति ॥ ४०७-४१६ ॥ 
तत्त्व हैं। बुद्धि के आवरण में ८ देवियों का वर्णन है। पुनः कोधाष्टक, तेजोष्टक 
योगाष्टक, भगवती उमा, मुत्यंष्टक, सुशिव, वीरभद्र, महादेवाष्टक, ये १७ बुद्ध 
के आवरण के भुवनेद हैं | इसी तरह गुण तत्त्व में गुरु शिष्यों की तीन पंक्तियाँ 
>अवस्थित हैं ।। ४१४-४१६-॥ 
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नन्‍्वत्र जलादौं सर्वेषु तस्वेषु भुवनानि शोध्यतयोक्तानि प्रकृृती पुनः 
कस्मान्न ? इत्याशड्क्याह्‌ 
यद्यपि गुणसाम्यात्मनि सूले क्रोधेशवराष्टकं तथापि धियि । 
तच्छोधितर्मिति गणनां न पुनः प्राप्त प्रतिष्ठायाम्‌ ॥ ४१७ ॥ 
इति जलतत्त्वान्मूलं तत्त्वचतुविशतिः प्रतिष्ठायाम्‌ । 
अम्बावितुष्टिवर्गस्ताराद्याः सिद्धयोई४णिमादिगण: ॥ ४१८ ७ 


गुरवो गुरुशिष्या ऋषिवर्ग इडादिददच विग्रह्मष्टकयुक्‌ । 
गन्धादिविकारपुरं बुद्धिगुणाष्टकमहंक्रिया विषयगुणाः ॥ ४१९ ७ 


कामादिसप्नविशकमागन्तु तथा गणेशविद्येशमयौ । 
इति पाशेषु पुरत्रयमित्थ॑ पुरुषे3त्र भुवनघोडद्कस्‌ ॥॥ ४२० ॥ 


नियतौ शद्धुरदशक काले शिवदशकमिति पुरद्वितयम्‌ । 
रागे सुहृष्टभुवन॑ गुरुशिष्पपुरं च वित्कलायुगले ॥ ४२१ ७ 
लि 2८2 कप 


प्रकृति गुणों की साम्यावस्था का नाम है । वैषम्यावस्था में अलग-अलग 

तमोगुण में ३२ रुद्र, रजोगुण में ३० रुद्र और सत्त्व में २१ रुद्र रहते हैं। गुण 

तत्त्व के ये ८३ रुद्र हैं। बुद्धितत््व्गत क्रोधाष्टकई के शोधन का विधान है। 

प्रतिष्ठा में इनकी गणना नहीं है। जल तत्त्व में मुठ तक २४ तत्त्व प्रतिष्ठा 
में हैं ॥ ४१७-४१८ ॥ 

अम्बा आदि ९ तुश्टियाँ, तारा आदि ८ सिद्धियाँ, अणिमा आदि ८ गण 

गुरु २० गुरु शिष्य ऋषिवर्ग, नाडी विद्याष्टक विग्रहतायुगाथ्टक गन्धादिविकार 

भुवन्त, बुद्धि के ८ गुण, ८ अहुंकार, विषय गत गुण, आगन्तुक गाणेश और 
विद्येश, पाश इनके तीन पुरुष के ९८ भुवन ये सभी पुरुष तत्त्व में संग्रहोत हैं ४ 
नियति के १० शिव काल के १० शिव, राग तत्त्व के वोरेश भुवन, गुरुशिष्य पुर 
अशुद्ध विद्या और कला के महादेव पुर कहे गये हैं | ४१९-४२१॥ 


..___ााससयमाकानमानमाकमनकनममकमकनकमममनममकनमनननननानभ;3;खख 
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भुवन भुवनं निशि पुटपुरत्रयं वाकक्‍पुरं प्रमाणपुरम्‌ । 

इति सप्रविशतिपुरा विद्या पुरुषादितत्त्वसप्ृकयुक्‌ू ॥ ४२२ ॥४ 
वामेशरूपसूक्ष्मं शुद्ध विद्याय शक्तितेजस्विमितिः । 
सुविशुद्धिशिवों मोक्ष-प्रुवेषिसंबुद्धसमयसोशिवसंज्ञा: ॥ ४२३ ।४ 
सप्तदशपुरा शानन्‍्ता विद्येशसदाशिवपुरत्रितययुक्ता । 
बिन्दर्धेन्दुनिरोष्यः परसोौशिवमिन्धिकादिपुरसोषुस्ने ॥ ४२४ ।४ 
परनादो ब्रह्मबिलं सुक्ष्माद्युतोध्वेकुण्डली शाक्तिः । 
व्यापिव्योमानन्तानाथानाश्चितपुराणि पश्च. ततः ॥ ४२५ ॥ 
षष्ठं च परममनाक्चितमथ समनाभुवनषोडशी यदि वा । 
बिन्द्रावरणं परसोशिवं चपश्चेन्धिकादिभुवनानि )| ४२६ ॥ 
सोषुम्नं ब्रह्मबिलं कुण्डलिनी व्यापिपठचक समना । 

इति षोडशभुवनेयं तत्त्वयुगं श्ान्य्यतोता स्थात्‌ ॥ ४२७ ॥ 


उसके बाद शेवी निशा सम्बन्धी माया पुट के पुरत्रय का वर्णन है # 
ये हैं। ऊंकार भुवन विन्दुपुर, वाकुपुर: ८३२६ प्रमाणपुर को लेकर ये 
२७ पुर हैं। विद्या और पुरुष तक के सात तत्त्व इस परिवेश में आाते हैं । 
महामाया के ऊर्ध्व में शुद्ध विद्या का वर्णन है। वामा आदि शक्तियों, उनके 
अधीश, शुद्धविद्यावरण शक्त्यावरण, तेजस्व्यावरण, मानावरण, सुशिवावरण, 
शुद्ध शिवावरण, मोक्षावरण, श्रुवावरण, इच्छावरण, प्रबुद्ध, समय, सौशिव, 
ये सत्रह शान्ताकला के पुर हैं ॥ ४२२-४२४ ॥ 


विद्येश्वर सदाशिव बिन्दु, अर्धेन्दु, निरोधिनी, पर सौशिव इन्धिकादिपुर 


परनाद के ऊपर सोषुम्न, ब्रह्मबिल, सूक्ष्मा आदि युक्त ऊध्व॑ कुण्डली, शक्ति 
व्यापिनी, उन्मना, अनन्त अनाथ, अनाश्रित आदि पुर, भुवनषोडशी 


संग... | 
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तत्त्वचतुविद्वतिरिति प्रक्ृतितत्त्वस्य क्षुब्धाक्षुब्धतया द्वेविध्यात्‌ । गुरव 
इति, तत्रापि गुरुशिष्यविषयं पडक्तित्रयमुक्तम्‌ । विषयेति, विकारषोडछा- 
कान्तयेंण व्याख्याता: दब्दादय: पञ्च, गुणा देहधरमंत्वेन प्रागुक्ता अहिसादय:। 
चः समुच्चये, तेन वीरेदभुवन॑ गुरुशिष्यभुवनं॑ च, इति भुवनद्वयम्र । 
भुवनं भुवतमिति वामादिशक्तितवकस्य महादेवत्रयस्थ च। पुटपुरत्रयमिति 
त्रिपुटत्वमस्या: । वाक॒पुरं योन्याख्याया वागीश्या भुवतस्‌ । सप्तविशतिपुरेति, 
तदुक्तम्‌ 
'पुंस्तत्त्वाद्यावन्मायान्तं विद्याया व्याप्तिरिष्यते । 
सप्त तत्त्वानि भुवनसरप्प्तावशतिरेव च॥! 
( स्व० ४॥१७३ ) इति। 
-वामेति, वामाद्या नव शक्तय:। ईश' ईद्वर:। रूपेत्यादि सर्वमावरणान्तं 
'प्रागुक्तम्‌ । तेजस्विप्रधाना चासो मितिर्मानावरणमित्यर्थ:। “इषि:' इच्छा | 
-सप्तदशपुरेति, तदुक्त म्‌ 
न २३३३०३०१०००३००००० ०० ०» * विद्यातत्त्वात्सवाशिवम्‌ ॥ 
तत्त्वानां त्रितये व्याप्तिबंर्णानां त्रय एंव च ॥। 
पर्दकादशिका ज्ञेया पुराण वश सप्त च। 
( स्व० ४।१८५ ) इति। 
“परसौशिवमित्ति, यत्र परेण रूपेण सदाशिव: अनाश्रितमिति सर्वाश्रयत्वात्‌ । 'यदि 
वा! इति पक्षान्तरे, षोडशभुवनेति, तदुक्तम्‌ 


पदमेक॑ मन्त्र एको वर्णाः षोडश कीतिता:। 
भुवनानि सुसुक्ष्माणि शास्त्यतीते विभावयेत ।॥। 


( स्व० ४।१९७ ) इति ॥ ४२७ ॥ 


समना विन्दु आवरण पर सौ शिव ( सदाशिव ) पर पज्चेन्धिकादिभुव नसौपुम्त 
ब्रह्मबिल कुण्डलिनी व्यापिपश्चक और समना को मिलाकर १६ भुवन शान्त्य- 
तोताकला में गिने गये हैं | यहाँ तक का सारा क्रम स्वच्छन्द तन्‍्त्र के ४१९५२ से 
१०९ के प्रसद्भ क्रय में है ॥| ४२५-४२७ ॥ 


|| 


इलो० ४२८-४३३ ] अष्टममाह्नकसम्‌ २८४ 


एवं श्रीस्वच्छन्दप्रक्रियया विभागमभिधाय शास्त्रान्तरप्रक्रमेणाप्याह 

शीमन्मतजुज्ञास्त्रे च क्रमोष्यं पुरपुगगः। | 
अयमिति वक्ष्यमाण: ॥ तदाह्‌ ॥| 

कालाग्निनरकाः खाब्धियुतं मुख्यतया शतस्‌ ॥ ४२८ ॥ 

कृष्माण्डः सप्तपाताली सप्तलोकी महेश्वरः । | 

इत्यण्डमध्यं तद्‌बाह्यो शतं रुद्रा इति स्थिता: ॥ ४२९ ।६ । 

स्थानानां द्विशती भूमिः सप्नपथ्चाजता युता। । 

पञश्चाष्टकस्थ सध्याद्द्वात्रिशदृभूतचतुष्टये ॥ ४३० । 

तम्मात्रेष्‌ च पश्च स्युविश्वेदेवास्ततोःष्टकम्‌ । 

पश्चमं सेन्द्रिये गर्वे बुद्धों  देबाष्टक॑ गुणे ॥ ४३१ ॥ 

योगाष्टक॑ क्रोधसंज्ञ मूले काले सनैयते । 

पतद्र॒गाद्याइचाज्लुष्ठमात्राद्या रागतत्त्वगा: ॥ ४३२ ॥ 

द्ादशेकशिवाद्या:ः स्युविद्यायां कलने दश। 

वामाञ्यास्त्रिशती सेयं त्रिपर्वण्यब्धिरस्थयुक्‌ ॥ ४३३ ॥ | 


|। 

मतज्भशास्त्र के अनुसार पुरसमूहों के विशेष विभाग किये गये हैं। | 
कालाग्नि, १४० नरक, आकाश, अग्नि ये मुख्यतया १०० हैं। कृष्माण्ड, सप्त | 
पाताली के साथ सप्तलोकी भी है। महेड्वर अण्ड के मध्य में हैं । उसके बाहर | 
१०० रुद्र हैं ॥ ४२८-४२५ ॥ | 


भूमिके २५७ भुवन हैं। (स्थाणु ) के ३२ पद्चाष्ठक, ( स्थाणु ) ३२ 
तन्मात्राओं के ५ विव्वेदेव ८, ५ अभिमान, बुद्धि के ८, क्रोधाष्टक, योगाष्टक, । । 
मूलप्रकृति, काल नियति पतदुगाद्य ७ अंगुष्ठमात्रात्मक ८ रागतत्त्व के क्रम में 
परिगणित है। इनके अतिरिक्त शिव भी १३ हैं। विद्या और कला १० द् हैं । क्‍ 
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खाब्धीति चत्वा रिवत्‌ । महेश्वरो रुद्र: । पश्चममष्टकमिति स्थाण्वाख्यम्‌ । - 
पदद्रुगाद्या अष्टी । अज्ुष्ठ्मात्राद्य अपि अष्टो | कलने क़लायास््‌ | त्रिपर्व- 
णीति, त्रिभिर्भूतमावतत्त्वाख्येः पर्व्॑ि्यक्ते कलादिक्षितिपर्यन्ते पत्यादिपदार्था- 
वेक्षया तृतीयस्मिन्पदार्थे इत्यर्थः। यदुक्‍तं तत्रेव 
'ये भूतभावतत्त्वाब्या मायातः क्षरिताः सदा । 
स॒पदार्थस्त्रिपर्वायं तृतीयः शिवशासने ॥ 
( मतज् १ प० ) इति। 
अब्धिरस्ययुगिति, रसनीया “रस्या' रसा: पद तेन चतुःषष्टिरिव्यर्थ: 
भुवनेष्वरादचात्र विचित्रा:,-इत्याह 
शैवाः केचिदिहानन्ता: श्रेकण्ठा इति संग्रहः । 
एपां च शिवादिदोक्षितत्वादेवमभिधानस्‌ । यदाहुः 
'कालाम्निनरकाणां तु चत्वारिशच्छतं ततः। 
कृष्माण्डः सह पाताले: झलोकिसप्तकम्‌ ॥। 


नल मिकिलिलेकिस खट- अ अमल 
वामा आदि दाक्तियाँ २०० हैं। कला से क्षितिपय॑न्त भूत, भाव, और तत्त्व 
नामक पर्वों के तोन भाग में ६४ भुवनेश हैं। कुछ लोग अनन्त शिव और श्रोकण्ठ 
को भी भुवनेश्वर मानते हैं। ये दो पक्ष हैं। इसके विषय में आगमिक कहते 
हैँ कि, 

“कालाग्नि १४० नरकों के भेदों के अधिपति हैं। कृष्माण्ड पाताल के 
साथ सात लोकों के भुवनेश्वर हैं। रुद्र अण्डकटाह के मध्य में विराजमान हैं । 
सौ रुद्र अण्ड के बाह्य आवरण में अवस्थित हैं । पृथ्वी में २५७ भुवन स्थान 
वणित हैं । पश्चमाष्टक के चाल्सि में से ८ स्थाष्वष्टक निकाल देते पर शेष रे२ रुद्र, 
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गुणेष्वष्टो तथाव्यक्ते क्रोधाद्याः परतस्ततः। 
काले नियतिसंयुक्ते . पतद्रुकृप्रमुखास्ततः ॥॥ 
अडगुष्ठाद्यास्तु रागेषष्टो द्वाद्शकशिवादय: । 
विद्यायां तु कलातत्त्वे वामाद्या: परतो दश ॥ 
एवं त्रिपवंणि प्रोक्‍्त भुवनानां शतत्रयम्‌ । 
चतुःषष्ट्यूधिक॑तेषु विचित्रा भृवनेश्वरा: ॥ 
शेवाः केचित्तथानन्ताः श्रेकष्ठा: केचिदेव तु । 

( म० त० वु० ) इति। 
अत्र च साक्षादागमे संवादिते ग्रन्थविस्तरः स्यात्‌ृ,--इति तहद्दत्तिक्दुक्तं 
संवादितम्‌ ॥ ४३३ ॥ 
पंचमहाभूतों में मात्र चार, तन्मात्राओं के ५ इसके बाद आठ विद्वेदेव, 
पश्चाष्टकों के बाद का अहुंकाराष्ट्रक, बुद्धि के परिवेद्य में आठ योगेश्वर, गुणों में 
स्थित आठ रुद्र, अव्यक्त में क्रोध आदि, काल और नियति में स्थित पतदू द्रुक्‌ आदि 
अंगुष्ठ मात्र आठ रुद्र जो राग तत्त्व के हैं, विद्या तत्त्व के १२ एक शिवादि, कलन 
( कला के ) दश वामादि, इस तरह त्रिपर्व में ३६४ भुवनों के विचित्र विचित्र 
भुवनेद्वर आकलित हैं । यह उक्ति मतज्भ तन्त्र वृत्ति की है। त्रिपर्व में पहला 
"पर्व भूत पर्व, दूसरा पर्व भाव पर्व॑ और तोसरा पर्व तत्त्व पर्व माना जाता है। 
मतज्भ तन्त्र के पटल १ में लिखा गया है कि, 


“माया के साध्यम से कला से क्षिति पर्यन्त जितने भाव क्षरित होते हैं 
वे भूत, भाव और तत्त्व के तीन पर्वों में विभक्त हैं । तृतीय पर्व तत्त्व पव॑ है । 
भूत पव॑ कालाग्ति से पृथ्वी पर्व है। भाव पव॑ तक इन्द्रिय वंगं और मन बुद्धि 
अहंकार एवं गुण तत्त्वों को अपने में समाहित करता है । तत्त्व पर्व विद्या कला 


सहित शान्ता तथा शान्त्यतीता कला के साथ ६ कंचुकों से शिव पयंन्त है। 
इस आह्िक में वरणित विषयों का यह एकत्र संग्रह मात्र हैं ॥ ४२८-४३३ ॥ 


र्टट श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० ४३४-४२५; 
नन्‍्वेवं भुवत्विभागप्रदर्शनेन को<र्थ ? इत्याशडक्याह 
यत्र यदा परभोगान्‌ बुभुक्षते तन्न योजनं कार्यम्‌ ॥ ४३४ ॥ 


शोधनसथ तद्धानौ शेष त्वन्तर्गत कार्यंम्‌ । 
इत्यागमं प्रथयितुं दशिसमेतद्विकल्पितं तेन ॥ ४३५ ॥+ 


यदुक्तम्त के हा 
यो यत्राभिलषेद्धोगान्‌ स तन्नव नियोजित: । 
सिद्धिभाइसमन्त्रसामर्थ्यात्‌''' 0००५००००००० *००००३१७५ ॥ इति । 


थथेति पक्षान्तरे 'तद्घानो' इति भोगेच्छात्याग इत्यर्थ: | अन्तर्गंतमिति, प्रधान- 
शुद्धथेव तच्छुद्धम। दर्शितमिति, अन्यथा हि कथमेव॑ परिज्ञानं भवेदिति भाव: | 
तेनेति तेन तेन गुरुणेत्यर्थ: ॥ ४२५ ॥ 

नन्वत्र किमियन्त एवं विकल्पाः संभवन्ति न वा ? इत्याशड्क्याह 

अन्येईप बहुबिकल्पाः स्वधियाचार्य: समभ्यूह्या: । 

ननु यद्येवमनेके विकल्पा: संभवन्ति तदिह पुनः कि ग्राह्मम्र्‌ ? इत्या- 
शडक्‍्याह 

इतना भुवन विभाग प्रदर्शन साधकों के हित के उद्देश्य से किया गया 
है । वास्तविकता यह है कि इच्छा के अनुसार भोगवाद में प्रवृत्ति होती है । 
भोगेच्छा के अनुसार परमेद्वर भी नियुक्त करते हैं । गुरु भी यह अनुग्रह करता 
है। स्वय भी धारणा के बल पर साधक होव भाव में विनियोजित होता है । 
उसके अर्थात्‌ भोगेच्छा त्याग की स्थिति में तत्त्व शोधन में स्वात्म साक्षात्कार 
के लिये सन्‍्नद्ध होना चाहिये। शेष कार्य उसी योजनिका के अनुसार होने 
चाहिये । आगमिक दृष्टिकोण के प्रकाशन के लिये इतना स्पष्टीकरण अनिवार्य 
था। अन्यथा इतना ज्ञान असंभव होता। गुरुजनों ने जेसा-जेसा कहा और 
स्वोपज्ञ जो अनुभृतियाँ हुई, उनके अनुसार यह्‌ विस्तार सम्पन्न हुआ है । आगम 
कहता है कि, “भोगेच्छा के अनुसार शेव शर्क्तियाँ उसे वहीं नियुक्त कर देती 
हें मत्त के सामथ्य से सिद्ध प्राप्त होती है | ४रे४-४रे५ ॥ 
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श्रीपुवंशासने पुनरष्टादशाधिक शतं कथितम्‌ ॥ ४३६ ॥ 
तदिह प्रधानमधिक संक्षेपेणोच्यते शोध्यम्‌ । 
शतमिति भुवनानाम्‌ । तदुक्‍त तत्र 
एवं तु॒स्वतत्वेष. शतम्रष्टावशोत्तरम्‌ । 
भुवनानां परिज्ञयं संक्षेपाम्न तु विस्तरात्‌ ॥ 
( मा० वि० ५॥३३ ) 
प्रधानमिति, तदधिकारेणेवास्थ ग्रन्थस्य प्रवुत्तेः ॥ ४२६ ॥ 


तदेवाह्‌ 
कालाग्नि: कृष्माण्डो नरकेशों हाटको$थ भूतलूपः ॥ ४२७ ॥ 


ब्रह्मा. मुनिलोकेशो रुद्रा: पजञ्चान्तरालस्था: । 
अधरेउतन्तः प्राच्या: कपालिवह्नचन्तनिऋतिबलार्या: ॥ ४३८ ।॥॥ 


लघुनिधिपतिविद्याधिपद्नस्भूथ््वास्त सवीरभद्रपति । 
एकादश्िर्बाह्. ऋह्माण्डं पश्चभिस्तथान्तरिकेः ॥ ४३९ ॥ 
इति . षोडबपुरमेतल्निवृत्तिकलयेह कलतनीयम्‌ । 

“श्रो पूर्व शास्त्र में ११८ भुवत कहे गये हैं ।” इनका शोधन स्वयं 
विचा रक़ों को करना चाहिये । श्री पृव॑ंशास्त्र का दृष्टिकोण ही मुख्य है। उसे ही 
यहाँ प्रधानतया अपनाया गया है। यही संक्षेप सरणी से यहाँ कहा गया है । यह 
शोध का भी विषय है। इसके अतिरिक्त भी अनन्त विकल्प हो सकते हैं। 
आचार्य गण बौद्धिक ऊहापोह के माध्यम से उनका ऊहन और तिर्गमनन कर 
सकते हैं ।| ४२६ ॥ 

पहले कालाग्नि, नरकेश कुष्माण्ड, पातालेश हाटक, भूतलेश ब्रह्मा, 
मुतिलोकेश विष्णु ये ५ रुद्र भुवन हैं । इनकी शुद्धि से यह एकांगी ब्रह्माण्ड मण्डल 
शुद्ध हो जाता है | ये अन्तराल में हैं | बाहर शतरुद्रों के भुवन हैं। इसके बाद 
ब्रह्माण्डाधर क्षेत्र में अनन्त, कपालीश, अग्नि, यम, नेऋत, बल, शीघ्र, निधीष्वर, 
विद्येश्वर, और शम्भु ये दश भुवन हैं। इनके साथ ही वीरभद्र का भुवन है | 
इन ग्यारहों के शुद्ध करने से शतरुद्वों सहित और उक्त ५ भुवनों सहित ये १६ 
भुवन ( निवृत्ति कला में परिगणित ) शुद्ध होते हैं । 

श्रो० त०--१५ 
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लकुलीशभारभूती दि्डद्याषाहों च पुष्करनिमेषों ॥| ४४० ॥ 
प्रभाससुरेशाविति सलिले प्रत्यात्मकं सपरिवारे । 
भेरवकेदारमहाकाला सध्याम्रजल्पाख्या: ॥॥ ४४१ ॥। 
श्रीशेलहरिध्चन्द्रावति._ गुह्याष्टकसिंदय महसि । 
भीमेन्द्राटहासविमलकनखलनाखलकुरुस्थितिगयाख्या: ॥ ४४२ ॥ 
अतिगुह्याष्टकमेतन्सरुति च सतन्‍्मात्रके कु साक्षे च। 
स्थाणुसुवर्णल्यों किल भद्रो गोक्णकों महालयकः ॥ ४४३ ॥ 
अविमुक्तरुद्र कोटीवस्त्रापद.. इत्यदः पवित्र खे। 
स्थूलस्थूलेशशइड्कुश्नु तिकालऊजराइच मण्डलभूत्‌ ॥। ४४४ ॥ 
माकोठाण्डद्वि तवक्छगलाण्डा. अष्टक॑ ह्यहद्धारे । 
मुनीति सप्त। एवमीशत्वविश्ेषेणेषां तदन्तःकारः प्रकाशित:। श्राच्या 

इत्यारभ्य । 'अन्त' इति अन्तकारित्वात्‌ यम: | 'लघु' इति शीघ्रकारित्वाच्छीघ्र: । 
यदुक्तम्‌ ] 

'आदो कालाग्निभुवन॑ शोधितव्यं प्रयत्नतः ।! ( मा० वि० ५१ ) 
इत्युपक्रम्य 

'कालाग्निपूर्वकरेभिभुंवनें: पड्चल्ति: प्रिये। 

शुद्ध: शुद्धमिदं सर्व ब्रह्माण्डान्तव्यंवस्थितम्‌ ॥ 

तद्बहिः शतरुद्राणां भुवनानि पृथक्‌ पृथक्‌ । 

दशमं॑ शोधयेत्पश्चादेक॑ तन्नायकावृतम्‌ ॥ 

अनन्त: प्रथमस्तेषां कपालीशस्तथापर: | 

अग्निरुद्रो यमश्चेव नऋ तो बल एवं च॥ 


इसके बाद लाकुलीश, भारभूति, दिण्डि, आषाढ़ी, पुष्कर, निमेष, प्रभास 
ओर सुरेश ये पत्यष्टक हैं। लाकुलीश से सुरेश पर्यन्त आठ नाम मालिनी 
विजयोत्तर तन्त्र ५१६ के क्रमानुसार ही परिगणित हैं । इन्हें पत्यष्टक संज्ञा भी 
उसी तन्‍्त्र के अनुसार दी गयी है। यह सलिल (आप्य मण्डल) तत्त्व का आवरण 
है। श्त्यात्मकरूप से परिवार सहित विराजमान ये गुद्यातिगुह्य देव हैं । 
( महस्‌ ) तेजस्‌ आवरण में भेरव, केदार, महाकाल, मध्येश, आम्रेश, जल्पेश, 
श्रीशेल, हरिइचन्द्र नामक गुद्याष्टक हैं | ४४०-४४९१ ॥ 
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शीघ्रो निधीश्वरश्चेति सर्वविद्याधिपोष्पर:। 
शम्भुश्ववीरभव्रश्च विधूमज्वलनप्रभा: ॥॥ 
एभिवंशेकसंख्यात:ः शुद्ध: शुद्ध शत मतसम्‌। 
( मा० वि० ५११५) इति। 
श्त्यात्मकमिति नामान्तरेण गुद्याष्टकमेव अत्रोक्तम्‌ | 'सतन्मात्रके च साक्षे च' 
इति खस्प विशेषणम्‌ । एतदन्त॑ हि अनेनेवाष्टकेन व्याप्तमिति केषाश्विन्मतम्‌ । 
अन्येषां पुनः कार्यंस्य कारणान्तरवस्थानौचित्यात्‌ू इयदहद्भारेण व्याप्त- 
मिति ॥ ४४४ ॥ 
भत एवाह 
अन्ये5ह दा रान्तस्तन्मात्राणीन्द्रियाणि चाप्याहु: ॥ ४४५ ॥ 
धिथि योन्यष्टकमुकतं प्रकृतो योगाष्टक॑ किलाक्ृतप्रभुति । 
इति सप्ताष्टकभुवना प्रतिष्ठितिः 
सल्िलितो हि सूलान्ता ॥ ४४६ ॥ 
नरि वामो भोमोग्रौ भवेशवोराः प्रचण्डगोरीशो । 
अजसानन्तेकशिवो विद्यायां क्रोधचण्डयुग्म॑ स्थात्‌ ॥ ४४७ ॥ 
संवर्तों ज्योतिरथों कलानियत्यां च सूरपञ्चान्तो । 
वीरशिखोशश्रीकण्ठसंज्ञमेतत्त्रय॑ं. च काले. स्यात्‌ ॥ ४४८ ॥ 
समहातेजा_ वासो भवोद्भवदचेकपिडूलेशानो । 
भुवनेशपुरःसरकावडःगुष्ठ इसे निशि स्थिता ह्मष्ठो ॥ ४४९ ॥ 


मरुत्‌ मण्डल के भामेद्वर, महेन्द्र, विमल, कनखल, नाखल, कुरुक्षेत्र और 
गया इस भुवन संग्रह का वर्णन इलोक २०५ से २०८ में आ गया है। इसी क्रम 
में स्थाणु, स्वर्णाक्ष सेवस्त्रापद तक वर्णन भी है। ये आकाश आवरण के देव हैं । 
अहंकार मण्डल में स्थाण्वष्टक का वर्णन इलोक २२५ से २२७ के अन्तर्गत आ 
चुका है ॥४४२-४४४॥ 

अहंकार मण्डल के बाद तन्मात्र मण्डल, इन्द्रिय आवरण, प्रकाशमण्डल 
पश्चार्थ मण्डल, मनोमण्डल बुद्धिमण्डल हैं। योगाष्टक तक ५६ भुवन प्रतिष्टित हैं। 
इस संग्रह का विशद वर्णन २२७ से २३३ इलोकों की व्याख्या में आ चुका 
है ॥ ४४५-४४६ ॥ 


र्थर श्रीतन्त्रालोक: | इलो० ४५०-४५९ 


अष्टाविदश्वतिभुवना. विद्या पुरुषान्निशान्तमियम्‌ । 
हालाहलरुव्रक्र॒दम्बिकाघोरिका: सवासाः  स्युः ॥ ४५० ॥ 
विद्यायां विद्येशास्त्वष्टावीशे सदाशिवे.. पत्च । 
वामा ज्येष्ठा रौद्ी शक्तिः सकला च शान्तेयम्‌ ॥। ४५१ ॥ 
अष्टादश भुवना स्यात्‌ 
अत्र च केषांचित्‌ स्वकण्ठेन अन्येषां पर्यायेण अन्येषां परदेकदेशेनामि- 
धानसू,-ईति स्वयमेवाभ्यूह्यम्‌ । एतच्च प्रागेव संवादितम्‌ । नरोत्यर्थादन्‍्त- 
भाँवितरागतस्वे, तेन पुंस्तत््वे वामादय: पद, रागे च प्रचण्डादय: पद्म | तदुक्तम. 


विद्या (४४७) राग तत्त्व विद्या, कला नियति (४४८) काल (४४८) निद्ञा 


व्यक्त करने की परिपाटी अपनायी गयी है। प्रिय शिष्यों के सौविध्य के लिये 
उस समय ऐसा करना आवद्यक था । इसमें गुरुवर्य के वात्सल्य का श्रद्धा पूर्वक 
आकलन करना चाहिये कि सम्पूर्ण विस्तार प्राप्त स्वोपज्ञ विइलेषण को प्रियजन 
हिताय सयासतया प्रस्तुत करने में वे प्रज्ञा पुरुष प्रवृत्त हुए | 

दूसरी दृष्टि तल्त्र दृष्टि है। विश्व के विस्तार को प्रसार क्रम और संक्षेप 
को संहार क्रम कहते हैं। शिव दृष्टि १२ में प्रसरद्दृक्क्रियः में प्रसार क्रम का 
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'ततोः्प्पर्धाड्गुलव्याप्त्या पुरषट्कमनुक्रमात्‌ । 
चतुष्क॑ तु॒द्येष्न्यस्मिस्नेकमेकत्र चिस्तयेत्‌ ॥ 

( मा० वि० ६।१४ ) इति। 
सानन्तेति, अनन्तसहित एकशिव इत्यर्थ:। निशीति मायायां। 'ईश” इति 
ईदवरतत्त्वे । एवं निवृत्तौ षोडश, प्रतिष्ठायां पट्पञ्चाशत्‌, विद्याय्रामष्टाविशति:, 
शान्तायामष्टादश,--इति भुवनानामष्टादशोत्तरं शतम्‌ ॥ ४५०-४५१ ॥ 


ननु शान्त्यतोतायामप्यन्यत्र भुवनविभाग उत्तस्तत्पुनरिह कस्मात्‌ न? 
इत्यादाड्क्याह 


शान्त्यतोता त्वभुवनेव । 


न हि अत्र देश दिकलना काचिड्ूवेदिति भावः॥ एतच्चार्याया प्रथमा- 
'नोपसंहरति ] 


इति देशाध्वविभाग: कथित: श्रीशम्भुना समादिष्टः ॥ ४५२ ॥ 
श्रीशम्भुनेति परमेश्वरेण गुरुणेति शिवस्‌ ॥ 


निर्देश है। परा त्रीशका में भो 'प्रसरन्‍्ती स्वरूपत:” का उल्लेख है और साथ 
ही “पर संविदूधनानन्दसंहारकरणं मुहुः में संहार क्रम का निर्देश है।ये 
दोनों अकालकलित क्रम हैं। “प्रसारसंहारावकालकलितो” से इस क्रम की 
आश्चतिकता का समर्थन किया गया है। 


हमने भी इस संहार को विस्तार देने की अनधिकार चेष्टा नहीं की 
है। महामाहेश्वर के कृतित्व पीयूष की प्रवहमान परम्परा को आत्मसात्‌ कर 
उनके विभुत्व का अनुभावन किया है ॥ ४५०-४५१ ॥ 


शान्त्यतीताकला भुवन रहित है। उसमें किसी प्रकार की देश 
आदि को कल्पना के लिये कोई स्थान नहीं है। इस प्रकार परमगुरु श्रोशम्भु 
नाथ द्वारा सम्यक्‌ रूपेण आदिष्ट देशःध्वा का वर्णन सम्पूर्ण हुआ । इस अर्घाली 
से यह संकेत भी मिल रहा है कि गुरुदेव ने इन्हें यह वर्णन करने का आदेश 
निर्देश दिया था। महामाहेश्वर ने उस समादेश का अनुपालन कर अपनी 
श्रद्धा और कृतज्ञता ही व्यक्त की है ॥ ४५२॥ 


श्रोतन्त्रालोकः 
जम्बुद्वीपे भारतवर्ष तत्राहितस्थितिविदधे । 
जयरथनामा कश्चिह्विवृतिमिमामष्टमाहिके स्पष्टाम्‌ ॥ 
इति श्रीमहामाहैश्वराचार्यवर्य-प्रीमद्िनवगुप्तपादाचार्यविरचिते तन्त्रालोकेः 
श्रीजयर॒थविरचितविवेकाभिस्यव्यास्योपेते देशाध्वप्रकाशन 
नामाष्टममाह्विकस्‌ ॥| < ॥ 


भारतीय-यश-जैत्र । 
क्ृति-कार मनीधी मैत्र । 


५5 


जयरथ जम्बूद्ीप जन 
वस्वाहििक-वृति-विवृति $ 


लः शः 


हंसो देशाध्वदिग्भागे चिन्वनु जिन्मयमौक्तिकान्‌ । 
व्याकरोतु श्रद्धया शंस्यास अष्टमाह्विकदेशनाम्‌ । 
श्रीमन्‍्महामाहेश्वराचार्यवर्य श्रीमदर्भिनवगुप्तपादाचार्यविरचित 
श्रीराजानक जयरथकृत विवेकाभिख्यव्याख्योपेत 
डॉ० परमहंसमिश्रविरचित नीर-क्षी र-विवेक-हिन्दी-भाषा-भाष्य संवलितः 
श्रीतस्त्रालोक का आठवाँ आह्लिक परिपूर्ण ॥ < ॥ 
के शुभ भूयात्‌ के 


| श्रोमदाचार्याभिनवगुप्तपादवि रचितस्य- 
आचायंजयरथकृतविवेकाख्यटीकोपेतस्य 


श्रीतन्त्रालोकस्य 
नवममाहिकम्‌ 


तत्त्यक्रावभासनविभागविभवो भुजड्भमाभरण: ॥॥ 
भक्तजनजयावह॒तां वहुति जयावहों जयति॥ 


इदानीं द्वितीया्धेन तत्त्वप्रविभागं कथयितु प्रतिजानीते 


अथ तत्त्वप्रविभागों विस्तरतः कथ्यते क्रमप्राप्त: ॥ १ ॥ 

विस्तरत इति-परपरिकल्पितसमारोपापसारणपुर:सरं यथातत्त्वं 
व्यवस्थापनात्‌, क्रमप्राप्त इति- भुवनतिरूपणानन्तरं तदनुयायिनां तत्त्वानां 
निरूपणस्य प्राप्तावसरत्वात्‌ ॥ १॥ 


श्रीमन्‍्महामाहेश्वराचार्या भिनवगुप्तपादाचा यंविरचित 
श्रीराजानक जयरथकृतविवेका भिख्यव्याख्योपेत 
डॉ० परमहंसमिश्रकृतनो रक्षीर विवेक 
हिन्दी भाष्यसंवलित 
श्रीतन्त्रालोक 


का 
नवम आह्विक 

तत्त्वाध्वा-अवभास-विभु, भुजगाभूषित ईढा। 

भक्त जयावह जयन जय, जयरथेश जगदीश ॥ 
नवम आक्लिक का आरम्भ अपनी विशिष्ट शेली के अनुसार कर रहे 
हैं। इलोक की द्वितीय अर्धाली में इस तत्त्वाध्वासंविभाग के विस्तारपूर्वक वर्णन 
करने की प्रतिज्ञा की गयी है। यह क्रम प्राप्त प्रकरण है। इसके पहले आठवें 
आह्त्विक में देशाध्वा का वर्णन है और इस इजोक की प्रथम अर्धाली में. 

देशाध्वा के पूरे प्रकरण की समाप्ति की सूचना मात्र है। 


हि श्रीतन्‍्त्रालोक: [ इलो० प्रथम 


ननु तत्वमेव नाम फक़िमुच्यते, यस्य प्रविभाग: अभिधातव्यो भवेत्‌ ? 
यास्युक्तानि पुराण्यमूनि विविषैसेंदेयेदेष्वन्वितं 
रूप भाति परं प्रकाशनिविर्ड देवः स एकः शिवः । 


इद॑ हि. नाम पारमेब्वरे दर्शने 'तत्वम्ू इत्युव्यति--पदेकमेव रूप 
मव्यभिचारेण अनेकत्र भुवनादावनुगामि स्थात्‌, तच्च पृथिव्याद्यात्मकमनेक- 
प्रकारम्‌ अत एवं तस्य--पृथिव्य दिर्भावे: 'तत्त्वं! तथा व्यपदेशनिमित्तमित्युक्तम्‌ 
तच्च समनन्‍्तराह्िकोक्तेषु नानाप्रकारेषु भुवनेषु यदेतत्प्रकादैकघनं पर तत्त्व॑ 
प्रकाशमानतान्यथानुपपत्यानुयायि भासते स निखिलविध्वक्रोंडीकारेण द्योतमान:, 
अत एवं एक: शिव:--तदाख्य॑ पर्ट्जिशत्तस्वमिस्पर्थ: तस्यैव ह्यय॑ स्फारों ८ यदिद॑ 
विदृ॒व॑ नामावभासते, यदाह: 


'वर्चात्रशत्तत्त्वी शिवनाथस्थेव. शक्तिरक्तेयम्‌ ४ इति। 
अत एवं च तनोति सर्वर्मिति 'तत्‌' पर॑ रूप॑, तस्‍्य भावस्तत्त्वमित्यर्थ: । 


ननु यद्येव॑ प्रकाहैकपरमार्थमेवेद विश्व, तत्‌ तत्त्वस्य पृथक्सत्तेव नास्ति, 
इति का नाम पृथिव्यादिपरिभाषापि स्थात्‌ ? इत्याशड्ूबाह 
जा अधिनिटे+ पक 


देशाध्वा में भुवनों के निरूपण के अनन्तर उनमें आने वाले तत्त्वों का 
वर्णन स्वाभाविक और क्रमिक है । अध्येताओं के सौविध्य के लिये तत्त्वों के 
विस्तायपूर्वक वर्णन करने की अनुभूति से ओतप्रोत महामहेष्वर अभिव्यक्ति 
के द्वार खाल रहे हैं। इसकी आवश्यकता थी। तत्त्वों के सम्बन्ध में दूसरे 
लोगों ने अपनी कल्पनाओं के आधार विभिन्‍त मत व्यक्त किये हैं। उनके 
अपसारण से सत्पक्ष का उद्घाटन आवश्यक और. साधकों तथा जिज्ञासुओं की 
जानकारो के लिये अपेक्षित था । ऐसी अपेक्षा में अपनी लेखनी को महत्त्वपूर्ण 
कार्य में प्रवृत्त कर रहें हैं ॥ * ॥ 


ज्रिकदर्शन पारमेश्वर दर्शन है। परमेश्वर परम तत्तंव है। शक्ति से 
पृथ्वी पर्यन्त २५ तत्त्व हैं। आगम इस बात को स्वीकार करता है कि 'परमेश्वर 
शिव की शक्ति ही इन पैंतीस तत्वों में रूपायित हो रही है। इनके साथ 
'्षिव ३ध्वाँ तत्व होता है। आठवें देशाध्वा आह्िक में अनन्त-अनन्त भुवनों 


इलो ० २-३ | नवममाह्िकम् २९७ 


तत्स्वातन्त्रपरसात्पुनः शिवपदादभेदे विभाते परं । 
यद्रपं बहुधानुगासि तदिदं तत्त्वं विभोः शासने ॥ २ ॥ 


पुनरषि तस्य शिवस्यैव स्वातन्त्रयवशेन शिवपदादेव॑ं विधात्‌ षर्ट्त्रिशादेव 
तत्त्वात्‌ परमत्थथ्थ॑ पृथिव्यादिपयंन्तं भेदे समुल्लसिते यद्र॒पं पृथिवीत्तत््वादि अनेके: 
प्रकारैनुगामि भाति तदिदं 'पृथिव्यादि तत्त्वम' इच्युच्यते, इति 
वाक्‍्यार्थ: ॥ २॥ 


एतदेवोपपादयति 


तथाहि कालसदनाद्वीरभद्रपुरान्तगम्‌ । 
घृतिकाठिन्यगरि माद्यवभासाद्धरात्मता ॥ ३ ॥ 


के वर्णन हैं । इन अनन्त और विविध भेदों प्रभेदों से भरे ब्रह्माण्ड को समान रूप 
से व्याप्त कर प्रकाशमान, प्रकाशेकघन जो परम तत्त्व है, वही शिव है । वह 
निखिल विश्व को विस्तार प्रदान करता है। 'तनोति सवंमिति तत्‌' विग्रह के 
अनुसार 'तत्‌” छिव का पर्याय है। “'तत्‌' शब्द के 'भाव' को ही तत्त्व कहते 
हैं। अतः 'तस्य भावस्तत्त्वमर' इस विग्रह के अनुसार वह तत्त्वों की पराकाष्ठा 
है। सबका भावमय कारण रूप परम तत्त्व भी वही है। शिव के अतिरिक्त 
अन्य ३५ तत्त्वों को भी वस्तुतः प्रकाशेकपरमार्थ ही मानते हैं। ऐसी अवस्था 
में यह जिज्ञासा स्वाभाविक है कि कहाँ प्रकाशेकघनता और कहाँ पृथ्वी आदि 
की पृथक्‌ जड सत्ता। अभेद भाव स्वीकार करने से स्पष्ट है कि यहाँ सैद्धान्तिक 
विरोध होने लगेगा । पर ऐसी बात नहीं है । वस्तुत: शिव-स्वातन्त््य के बल 
से ही पृथ्वी पर्यन्त इस भेद का उल्लास होता है । शिवानुगामी यह उल्लास 
और बहु आयामी यह, उच्छलन सारा उसी का अनुयायी रूप है। इसलिए शास्त्र 
परम्परा में पृथ्वी पर्यन्‍्त सभो रूप “तत्त्व” ही हैं-यह मानते हैं ॥२॥ 


उक्त वास्तविकता के आधार पर यह सिद्ध होता है कि शिवतत्त्व 
की व्याप्ति के परिवेश में ही कालाग्नि रुद्र भुवन से वीरभद्र भुवन पर्यन्त 
देशाध्वा की जितनी कलना है--वह सब आ जाती है। देशाघ्वा का अन्तिम 
तत्त्व धरा है। इसे धरा कहने का कारण है । पृथ्वी के अनेक गुण हैं। सबसे 
अड़ा गुण उसकी धृति है। अन्य सभी तत्त्व इस योग्यता से रहित हैं। उनमें 


२९८ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० रेः 


एवं व्याप्तिघटनाय तथाहि इति निदर्शनस्‌ धृत्यादयो हिं. पृथिवीगुणा:, 
तदमभिन्नरूपत्वाच्च पृथ्व्पास्तदुग्रहणेनेव ग्रहणं सिद्ध्येदित्युक्तं 'धृत्याद्यवभासाद्धरा- 
स्मतेति' तेन सास्तादियोगात्‌ यथा खण्डमुण्डादौ गोल्वमनुगामि तथा धुृत्यादि- 
योगात्‌ कालाग्निभुवनादावपि पृथ्वोत्वमिति ॥ हे ॥ 


आधार बनने की क्षमता नहीं होती। इसीलिए शरीर के मूलाधार में भी 
पृथ्वी बीज रूप से विद्यमान रहती है। अधिकरण योग्यता का हेतु काठित्य 
है। बिना कठिनता के आधार की क्षमता नहीं होती । काठिन्य से भारीपन 
का आना भो स्वाभाविक है । 


धृति, काठित्य और गरमा आदि का अवभासन पृथ्वी तत्त्व से होता 
है। आदि शब्द से गन्धवतोत्व आदि गुणों का आकलन होता है। इन तीनों 
गुणों से अभेद तादात्म्य भाव के कारण पृथ्वी का ग्रहण होता है। पृथ्वी शब्द के 
उच्चारण मात्र से इन गुणों का अध्याहार हो जा जाता है। यह एक 
प्रकार का बैखरी द्वारा व्यक्त माध्यमिक शाक्त व्याप्ति की चिन्मयता को 
चमत्कार है । 


कालाग्नि भुवन से लेकर वीरभद्र भुवन तक पृथ्वीतत्त्व है। केवल 
भूखण्डवाचक पृथ्वी की संज्ञा पूर्ण-पृथ्वीतत््व की खण्डित इकाई की प्रतीक 
है। शास्त्र गोत्व की परिभाषा करते हैं--सास्तादिमत्त्व॑ गोत्वम' जिस पशु 
में सास्ता ( गलकम्बल ) हो, उसे गौ कहते हैं। गाय में सास्ना होती है। 
अन्य किसी पश्ञु में यह नहीं होती | गौ नामक पशु में यह लक्षण घटित होता 
है। उसी तरह धृति, काठित्य और गरिमादि लक्षण कालग्निरुद्र भुवन आदि 
लोकों में घटित हैं। जहाँ-जहाँ ये गुण हैं, वहाँ-वहाँ पृथ्वीत्व भी है--यह 
अन्वय व्याप्ति है। यह सब शिवस्वातन्त्रय का संविदुल्लास मात्र है। 


मृत शिरोभाग या अन्य अंगों में भी पाई जाती है। पृथ्वो को पृथ्वी तत्त्व 
कहने में यही कारण है । धुति भादि गृ' णों के कारण वह धरा है और 
अभेदतादात्म्य की दृष्टि से वह तत्त्व है। यह पृथ्वी तत्त्व का निष्कर्षार्थ है । 
यह पृथ्वी तत्त्व जैसे पिण्ड में है, उसी तरह ब्रह्माण्ड में भो व्याप्त है ॥र३॥ 


हे ४] नवममाह्निकम्‌ २९५९. 


एतदेवान्यत्रापि अतिदिशति । 
एवं जलादितस्वेष वाच्यं यावत्सदाशिवे । 


तेन यथा धुृत्यादियोगात्‌ सर्वत्रान्वितं पृथ्वीत्व॑ तथा सांसिद्धिकद्रवत्व भा- 
स्वरत्वादियोगात्‌ जलादित्वमिति ॥ 

नन्‍्वेवमनेकत्र पिण्डादौ तथात्वानुगमात्‌ देहभुवनादावपि तत्त्वान्तररूपत्वं 
स्यात्‌ ? इत्या शड्ूचाह 

स्वस्मिन्कार्यड्थ. धर्मोधे यद्वापि स्वसदृग्गुणे ॥ ४ ॥। 

उक्त धरात्मकता के सिद्धान्त का अतिदेश अन्य जलादितत्वों में केंसे 
होता है यही कह रहे हैं -- 


धृति आदि के योग में पृथ्वीव्व का अन्वय स्वाभाविक है। इसी प्रकार 
जहाँ-जहाँ सांसिद्धिक द्रवत्व, रसत्व और भास्वरत्व का लक्षण चरिताथ्थ॑ होता 
है--वहाँ-वहाँ जलत्व की व्याप्ति स्वाभाविक मानी जाती है। कभी-कभी 
ऐसा भो होता है कि एकत्र एक ही साथ कई लक्षण मिल जाते हैं। जेसे 
ज्वालामुखी के विस्फोट में पिघले हुए लावे की बरसात और उसका तरलनद 
की तरह बह चलना | वहाँ गरिमा भी है, काठित्य भी है, द्रवस्व भी है| 
यहाँ भिन्‍न क्रमत्व की अभिव्यक्ति है। दूसरे विचारणीय स्थल घड़े, पुरवे या 
छिकोरे हैं | उनमें पृथीत्व का सादुश्य है। यद्यपि ये पृथ्वी रूप कारण से उत्पन्न 
कार्य हैं । इनमें भी धूति, काठित्य और गरिमा है। यहाँ पृथोस्व अनुगामितया 
अवस्थित है। अन्यत्र भी जैसे सत््व, रजस्‌ और तमस्‌ आदि गुणों में 
भी धृति का लक्षण पहुँचता है । संकुचित प्रमाता में या प्रकाश- 
परमार्थ विश्व में भी तक्त्विकता के लक्षण अनुगामितया घटित होते हैं | धर्मों के 
एक दूसरे से बलवान्‌ होने पर कहीं सत्व को प्रधानता, कहीं राजस प्राधान्य 
और कहीं तामसिक्रता के प्राबल्य में प्रमाता अनुरूप-गुण-धर्मिता से प्रभावित 
होते और उसी स्तर के संकोच से संकुचित हो जाते हैं। यह गुण-सादुश्य 
के प्रभाव से सम्भव है। सामान्य आकलन के अनुसार ही पृथ्वोतत्व आदि 
वहाँ अथंतः अपना विस्तार कर पारिभाषिक रूप से चरितार्थ होने लगते हैं । 


०० श्रोतन्त्रालोकः [ इलो० ५ 


आस्ते सामान्यकल्पेन तननादुव्याप्तुभावतः । 
तत्तत्त्वं क्रमशः पृथ्बोप्रबातनं॑ पुंशिवादयः ॥ ५७ 


देहानां भुवनानां च न प्रसखूस्ततो भवेत्‌ । 

वापि इति विकल्पद्योतरक मिन्नक्रम॑ द्रष्टव्यं, तेन स्वसदृग्गुणेईषि वा इति 
योज्यम्‌, एवं स्वस्मित्‌ घटशरावादी कार्ये धर्माणां सत्वादोी नां गुणानाम 
न्योन्‍्याभिभववृत्यादिनानेक्यातु, ओचे स्वसदुग्गुणे--संकुचिते प्रमातुवर्ग 
प्रकाशैकपरमार्थ वा विद्वत्र, यत्‌ पुथ्वोत्वादिक रूपमनुगामितयास्ते, तत 
तनोति-स्वकार्यादि व्याप्तोति इति इत्वा, क्रमणो यथासंख्येन पृथ्वीप्रधान॑ 
पुंशिवादयश्च तत्‌ 'तस्वम्‌' इत्युच्यते । ततश्व देहभुवनादौ नेव॑ प्रसज्ञः, नहिं 
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प्रइन उपस्थित होता है कि इस मान्यता के अनुसार अनेकानेक पिण्डों 
में भो तत्वानुगामिता की शक्ति का आतान बितान मान्य होने लगेगा, जो 
इस परम्परा के विरुद्ध होगा। इस शर्क्ा का समाधान कर रहे हैं कि, 


अपने ( स्वात्म कारण ) से उत्पन्न कार्यों में, अथवा धर्मों के अभि- 
व्यंजन के प्रकरणों में अथवा अपने गुण सादुइ्य के प्रतीक संकुचित प्रमातु- 
रूपों में सामान्यतया पृथ्व्यादि के तनन रूपी अनुगामित्व के प्रसार से 'तनु 
धात्वर्थ के अनुसार पुथिवीत्व की व्याप्त होतो है। पृथ्वी प्रधान तत्व की तरह 
"पुरुष और शिवादि भी तत्व माने जाते हैं। किन्तु देह और भुवन आदि में 
इस तत्ववादिता के प्रसज्भ परिलक्षित नहीं होते । 


परिणामतः क्रमानुसार पृथ्वीप्रधान तत्व से लेकर पुरुषप्रधान शिवतत्त्व 
तक तत्त्वभाव सामान्य रूप से व्याप्त हो जाता है। शरीर और भुवत भो यद्यपि 
पार्थिव निर्मितियाँ हैं किन्तु उनमें तत्वानुगालता को शक्ति नहीं है। 
नियम यह है कि अपने कार्य में और भोग में देहादि की अनुगामिता नहीं 
होती । जैसे शरोर से हमने कोई कार्य क्रिया तो उस कार्य में देहत्व का गा नहीं 
जा सकता है। इसलिये कहा जा सकता है. कि कारणत्व को परिणति 
कार्यों में, धर्मों ( गुणों ) के पारस्परिक प्रभावजत्य ज्लेद वाद में अथवा संकुचित 
प्रमातृवर्ग में प्रभाव विस्तार और व्याप्ति के बल पर तत्त्व भाव पुलकित 
जहोते रहते हैं। इस तरह पृथ्वी से शिव तत्त्व तक तत्त्वभाव मान्य हो जाता 
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स्वकायें चेष्टादौ तत्तड्गभोगादौ च देहादित्वमनुगामितामियात्‌ । आदिशब्द: प्रकारे, 
तेनाहंकारादोनां तत्त्वान्तराणामपि इन्द्रियाद्यात्मनि स्वकार्यादावनुगामित्वमस्ती- 
त्याद्यवसेयम्‌ । एतदर्थगर्भीका रेणेव चान्यैः-- 
आ महाप्रलगस्थायि सर्वप्राण्युपभोगकृत्‌ । 
तत्त्वमित्युच्चत॑ तज्ज्ञन शरीरघटाद्यत: ॥* 
इत्यायुक्तम्‌ ॥ ४-५ ॥ 
नन्‍्वेवमभिधाने कि प्रमाणस्‌ ? इत्याशडूबाह 
श्रीमन्‍्मतज्जशास्त्रादा तदुक्तं परमेशिना ॥ ६॥ 
एतच्च तत्र विद्यापादावनेकप्रकारमुक्तमिति कियल्लिख्यते, इति ग्रन्थ- 
विस्तरभयात्‌ प्रतिज्ञामात्रमेव क्ृतम्ु, तथा च तत्र 


'तत्त्वं यद्ठस्तुरूपं स्थात्स्वधमंप्रकटात्मकम्‌ । 
तत्त्वं वस्तुपदं व्यक्त स्फुटमाम्नायदर्शनात्‌ ॥। 


है। पर देह से होने वाले कार्यों में या भुवनों के भोगों में तत््ववाद का प्रसज्ध 
उपस्थित नहीं होता। अहंकार की कार्यरूपा इन्द्रियों में तत्त्व-प्रसार की 
अनुगामिता होती है । 


इस मत के प्रमाण मतज्भ शास्त्र आदि आगम ग्रन्थ हैं। उनमें स्वयं 
परमेष्ठी शिव ने अपने वचनों द्वारा यही निष्कर्ष निरूपित किया है। “तत्त्व 
के सम्बन्ध में अन्य आगमिक विद्वान्‌ कहते हैं कि, 

“महाप्रल्य पय॑न्त स्थित रहने वाले समस्त प्राणियों के उपभोगवाद 
के आधारभूत मूलभाव ही तत्त्व कहे जाते हैं। शरीर और कार्य रूप घट 
भादि में तत्त्व का परिभाषा चरिताथं नहीं होतो” ॥ ४-५ ॥ 


ऐसो मान्यता में क्‍या प्रमाण है ? इस प्रइन का समाधान इस छठें 
इलोक की अर्धाली द्वारा कर रहे हैं-- 

“तत्त्व वह वस्तु रूप सत्य है, जो स्वधर्म को अभिव्यक्त करता है। 
आम्नायों द्वारा आम्नायित है, अपने स्वत्व से भच्युत हांता है और स्वात्म 
प्रभाव से विश्व-वितान के वितानन में सक्षम है। जो दूसरे माध्यम से विस्तार 
प्राप्त हो या न हो तत्व सम्प्रदाय में उसे ही 'तत्व” कहते हैं । 


ड्ेग्२ श्रीतन्त्रालोक [ इलो० ७ 


यदच्पुतं स्वकाद्वृत्तात्ततं चात्मव्श जगत्‌ । 
ततमम्पेन वा न स्पात्तत्तत््व॑ तत्वसंततो ॥' इति 
स्त्था 
'पार्यिवाणसमूहस्य खविष्रकीर्णस्म सर्वेतः। 
पक स्वरूप स्वक तत्र पृथिव्यास्तत्वसंज्ञकम्‌ | ६ 
ड्ट्याक्षेपपूर्वकर्स 
'मृत्वमस्ति सुदस्तत्र ग्रेनासावुपदिश्यते । 
तत्वेम्यो5प्यणुसंघेभ्यो विशिष्टमविताश्यथ ॥' 
इत्यादि बहुक्तम्‌ ॥ ९ ॥ 
तदेवमवस्थिते कार्यकारणमावात्मा तस्वानां प्रविभागों वक्तव्य, इत्याह 
तत्रेषां दहयेते दृष्ठः सिद्धयोगीइवरीमते । 
कार्यकारणभावों यः शिवेच्छापरिकल्पितः ॥ ७ ॥ 
/सिद्धयोगीश्वरीतस्त्र शतकोटिप्रविस्तरम्‌ । 
यत्वया कर्थितं पूर्व सर्वितम्‌ ७ 
इस सम्बन्ध में पहले आक्षेपात्मक पूर्वपक्ष की बात कह कर दूसरा 
प्रमाण दे रहे हैं कि तत्त्व की पारिभाषिकता के लिये “पृथ्वी के विप्रकीर्ण पार्थिव 
परमाणु चारों तरफ उड़ते फिरते रहते हैं। इसलिए उनमें पृथ्व्यात्मक तत्त्व 
का कोई स्वरूप निर्धारित ही कैसे किया जा सकता है ? 
इस पर कह रहे हैं कि, 
“वहाँ भी मुदा का तत्त्व है । इन अणुओं से विशिष्ट और अन्य त्त्त्वों 
से भो विशिष्ट एक अविनश्वर तत्व भाव वहाँ विद्यमान है।' 
इस प्रकार छिव से लेकर पृथ्वी पर्यन्त रे तत्वों का यह आकलन 
निर्विवाद रूप से सब के (लिये मान्य है। त्रिकदर्शन का यही मन्तव्य है ॥ 5 ॥ 
सिद्ध योगीए्वरो मत में यह स्पष्ट किया गया है कि तंत्त्वों में परस्पर 
कार्यकारण भाव भी है। उसके अधीत सिद्धान्त का प्रदर्शन प्रस्तुत सन्दर्भ 
में प्रासज्धिक समझ कर ग्रत्थकार स्वयस््‌ इस विषय को उपस्थापित कर रहें 
हैं कि यह कार्य कारण भाव भी ईइ्वरेच्छा पर ही निभर है-- 


.......... इक 
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सालिनीविजये. तन्‍्त्रे कोटिश्रितयलक्षिते । 
योगमाग्गस्त्वया प्रोक्‍त: सुविस्तीर्णों महेश्वर ॥ 
भूयस्तस्योपसंहार: प्रोक्‍्तो द्वादशभिस्त्वतः। 
सहज्नं: सोइपि विस्तोर्णों गृह्म ते नाल्‍्पबुद्धिभि: ॥ 
अतस्तदुफ्संहृत्य समासादल्पधी हितम्‌ । 
स्वंसिद्धिकरं ब्रहि प्रसादात्परमेश्वर ॥ 
एवमुक्तस्तदा देव्या प्रहस्योवाच विश्वराद्‌ । 
श्रुण देवि प्रवक्ष्यासि सिद्धयोगोश्वरीमते ॥ 
यन्न कस्यतिदाख्यातं मालिनी विजयोत्त रम ।' इति। 
वक्ष्यति च 
कार्यकारणभावीये तत्वे इत्थं व्यवस्थिते । 
श्रीपुर्वंशास्त्रे कथितां वच्छ: कारणकल्पनाम्‌ ॥।! इति । 


कार्यकारणभाव इत्यनेनानुजोद्देशोहिष्स्थ तदाख्यस्यापि प्रमेयस्यासूत्र्ण 
कृतम्‌ ॥ ७॥ 


“सिद्ध योगेश्वरी तन्‍्त्र सौ करोड़ कारिकाओं का तन्‍्त्र था। पाब॑ती 
शिव से कह रही हैं कि भगवन्‌ ! आपने उसको उसके तीनों भेदों के साथ 
हमें सुनाया था । तीन करोड़ इलोकों में व्यक्त मालिनी विजय का वर्णन किया । 
उसमें वर्णित योग प्रक्रिया की शिक्षा दो । बारह भेद भिन्‍न ये योग नियम थे | 
यद्यपि आपकी शिक्षा की पद्धति विषयानुकूल सरल थी पर स्वल्पबुद्धि 
साधक के लिए अब भी यह विषय दुर्बोध बना हुआ है। 


अतः कृपालु परमेश्वर ! साधकों की श्रेयःसिद्धि लिये उसे और संक्षिप्त 
कर बताने की क्रपा करें। देवी के इस अनुरोध पर अनुग्रह कर अनूचान 
अम्बिकेश्वर शिव ने प्रसन्‍न होकर सिद्ध योगीद्वर के बृहृद्‌ विज्ञान का 
मालिनीविजयोत्तर क्रमानुसार अभिधान किया और कार्यकारण भावोय तत्त्व 
व्यवस्था संवलित श्रीपूव॑शास्त्र की कारण कल्पना को वाणी द्वारा व्यक्त 
किया ।” इस कथन द्वारा अनुज-उद्देश-उदिष्ट शेली का अनुसरण कर प्रमेय 
प्रपश्न की कलना भी की गयो है ॥ ७॥ 


०४ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो ० ८ 


नन्विह मुद्धटादावस्तीच्छाया भनुप्रवेशः, किन्तु सा कौम्भकारी, बोजाडूु- 
रादौ तु चेतनस्यैवानुप्रवेशों नास्ति, इति का वार्ता तद्धमंभुताया इच्छाया:, इति 
किमेतदुक्त 'कार्यकारणभाव: शिवेच्छापरिकल्पित' इति ? इत्याशइक्याह 


वस्तुतः सर्वभावानां कर्त्तेशानः पर: शिवः। 


इह खलु॒ जडस्य कारणाभिमतस्य बीजादेरियान्‌ महिमा--यत्सदसद्वा- 
कार्याभिमतमद्भुरं परिदृश्यमानसत्ताकं कुर्यात्‌, नहि 'अद्भुरो जायते' इत्येततु, 
बोजस्थ किंचित्‌ु-तस्य ततोे्न्यत्वातु, तथात्वे वा घटादेसप्येवंभावापत्ते:, 
नाप्यद्भुरस्य--तदानीं तस्यासत्त्वात, यदि चासदेवाद्भुरादि तहि तस्यासद्रुपतैव 
परमाथ:, इति कथं स्वरूपविरुद्धं सत्त्वमभ्युपेयात्‌ । 

अथोच्यते नासब्नाम किचिद्वस्तु यस्य तत्त्वेन विरोध: स्यातु-- 
तस्योभयवस्त्वधिष्ठानत्वातु, एतद्धि व्यवहारमात्रं--यदसतः सत्ताकाय॑त्वमिति, 
बस्दुतो हिं 'बीजे सति अद्भुरोअस्ति' इत्येतावन्मात्रमेततू, इति कि केन 
विरुद्ध्येतेति, नन्‍्वेव॑ बीजे सति अद्भुरब्चेदस्ति तह्म॑सो सर्वदेव सत्‌ स्यात्‌, 
नो चेन्न कदाचित्‌ इस्युक्तं स्यातु, अतश्वास्य सदा सत्त्वे न कदाचिद 
न्यथात्वेन योग:, अन्यथात्व॑ हि अकिचिद्रपत्वमुच्यते कस्तेन योगार्थ:, तथास्वे 

कार्य कारणभाव में ईश्वरेच्छा की परिकल्पना का कथन विचारणीयः 
है। कुम्भकार घड़े का निर्माण करता है। घड़ा बनाने की इसकी इच्छा हुई। 
कुम्भकार की उस इच्छा का घड़े रूप कार्य में अनुप्रवेश की बात तो सामान्यतया 
समझ में आतं है। जहाँ तक बीज और अंकुर का प्रइन है, वहाँ तो जड़ता 
है। चेतन धर्म का उसमें अनुप्रवेश ही नहीं है। इच्छा चेतन की धर्म है। 
जब चेतन का ही उसमें अनुप्रवेश नहीं तो चेतन धमंरूपा इच्छा के अनुप्रवेश 
का प्रइन हो नहीं उठ सकता । 

कारिका ७ में ऊपर स्पष्ट निर्देश है कि कार्यकारण भाव शिवेच्छा 
परिकल्पित है। इस समस्या का समाधान आवश्यक है । इसी लक्ष्य से प्रस्तुत 
आठवीं कारिका का अवतरण कर रहे हैं। वस्तुत: त्रिकदर्शन की एक मौलिक 
मान्यता है कि समस्त विध्वात्मक भावों के कर्त्ता परम शिव ही हैं। इसी 
कतृत््व के कारण उसकी इच्छा का सर्वकार्यभाव में अनुप्रवेश होता है| 
“शिवेच्छा परिकल्पित' कथन का यही रहस्य है । 


१. श्री तं० प्रथमखण्ड । 


हि | नवममाह्निकम्‌ ३०५ 


वा कि नामास्य स्वरूपेषधिक॑स्यात्‌, यद्धशात्‌-असदृव्यवहारपात्रत्वमपि 
उदियातूु, न च “बीजापेक्षसत्तास्वभावो5दुर' इति वाच्यम्‌--सर्वभावानां 


इतना कहने पर भी जिज्ञासु की समस्या का समाधान नहीं होता है। 
बीज और भड्भूर के इस उदाहरण में दो बातें सामने आती हैं। १. पहली 
यह कि क्या बीज में अद्भुर पहले से ही था? २. दूसरी बात यह है कि बीज 
तोड़ने पर अंकुर वहाँ पर पाया ही नहीं जाता । तो क्या अंकुर सत्‌ था और 
परिदृश्यमान हो गया ? और क्या असत्‌ होने पर भी परिदृश्यमान हो गया ? 
अंकुर कायं है। बीज कारण है। इस प्रसद्भ में पहला पक्ष सत्कार्य का 
सिद्धान्त स्वीकार करता है। इसे शास्त्र में सत्कायं वाद कहते हैं। दूसरा 
पक्ष कार्य रूप अद्भुर को वहाँ असत्‌ मानता है। असत्‌ कार्य के कारण 
असत्कायंवाद का भी एक सिद्धान्त शास्त्र में स्वीकृत है । 


सत्कायंवादी सांख्य दार्शनिक और असत्कार्यवादी नैयायिक और 
वेशेषिक होते हैं। बौद्ध दार्शनिक इस सिद्धान्त को कारण के नष्ट होने पर 
कार्योत्पत्ति के रूप में देखता है । नैयायिक परमाणु को आदि कारण 
मानता है। अणु से दृद्यणुक रूप कार्य उत्पन्न होता है। परमाणु में द्ृदणुक 
नहीं रहता । यह असत्‌ काय॑ का उदाहरण है। मिट्टी में घट भी असत्‌ है 
क्योंकि दोनों के दो नाम हैं और दोनों अलूग-अलग दृष्टिगोचर होते हैं। 
कारण वस्तु की विद्यमानता से कार्य वस्तु का प्रत्यक्ष होना नैयायिक दृष्टि- 
कोण है। बौद्ध कहता है कि कारणवस्तु के नष्ट होने पर कार्य वस्तु का 
प्रकटीकरण होता है। कारण वस्तु असत्‌ हो जाय तो सद्वस्तु की सत्ता 
बनती है । बीज नष्ट हो जाने पर ( असत्‌ होने पर ) ही अंकुर कार्य उत्पन्न 
होता है। मिट्टी का लोंदा मिटता और चक्र पर घट कार्य दुष्टिगोचर होने 
लगता है। यह भाव के क्षणिकत्व का समर्थन मात्र है। कारण क्षण में कार्य 
असत्‌ और कार्य क्षण में कारण असत्‌ । इस दृष्टिकोण से सत्‌ शब्द का अथे 
भी बदल जाता है। सत्‌ का अर्थ क्षणिक सत्ता हो जाता है, जब कि 
अनुत्तरतत्त्ववादी सतृत्त्व को श्ाइवत मानते हैं । 

वेदान्त दर्शन की मान्यता के अनुसार ब्रह्म शाइवत सत्‌ है। सोपी 


में चाँदी या रस्सी में साँप की अज्ञानता पर आधारित कल्पना के अनुसार जगत्‌ 
के सभी पदार्थ भी अज्ञान कल्पित ही हैं। या जैसे सीपो में भ्रान्ति वश चाँदी 


श्रो > तृ०--२० 


छा श्रोतन्त्रालोक: इलो ० ८ 


स्वरूपमात्रपरिनिष्ठानात्‌ अन्यस्यान्यापेक्षस्वभावत्वानुपपत्ते:, यद्यपि चासन्नाम न 
किंचिहस्तु तथापि एतच्छशविषाणवत्‌ असत्कलनाविषयस्य अन्त:क रणभुवि 


का आरोप कर लेते हैं, उसी तरह आरोपित आआन्ति मात्र हैं। इससे कारण 
ब्रह्म सत्‌ और कार्य रूप विश्व विवर्त्त मात्र सिद्ध होता है। विवर्त्त असत्‌ है 
क्योंकि यह आभासिक सत्ता मात्र है । 


सांख्य दर्शन के अनुसार सत्‌ कारण से सत्‌ काय॑ होते हैं | अतः कार्य भी 
सत्‌ हो होता है । सत्‌ कार्य कारण में अव्यक्त रूप से विद्यमान रहता हे । 
दूध में दही हे । अवसर पाकर उससे उद्भूत होता है । प्रकृति अहंकार आदि 
तत्त्व पहले हैं। बाद में उससे उत्पन्न होते हैं । अव्यक्त की अन्य रूप अभि- 
व्यक्ति का यह सिद्धान्त महत्त्दपूर्ण माना जाता हैं । 


प्रस्तुत सन्दर्भ में कारण रूप से स्वीकृत बीज को हम जड़ मान कर 
चल रहे हैँ और यह सोचते हैं कि बीज का ही यह महत्त्व है कि उससे चाहे 
वह सत्‌ हो या असत्‌ कार्य रूप अड्कुर निकलता है। अद्भुर को बीज ही 
परिदृश्यमानसत्ताक ( प्रत्यक्ष सत्‌ रूप ) बना देता है । 


हम प्रयोग करते हैं--“अंकुर उत्पन्न होता है ।” इसमें बीज का 
क्या ? वह तो अद्भुर से अलग वस्तु है। इसी तरह मिट्टी ओर घड़े के उदाहरण 
में भी कह सकते हैं कि 'घड़ा बन रहा है'। यहाँ घट अलग वस्तु और मिट्टी 
अलग वस्तु है। अड्कुर का तो कोई भ्रइन ही नहीं। बीज की सत्ता के समय 
अद्भुर की सत्ता ही नहीं होती है। अर्थात्‌ असत्‌ ही रहता है। इस प्रकार 
यदि अड्कुर असत्‌ रहता है तो वास्तव में पारमाथिक रूप से वह असत्‌ हो 
माना जायेगा | यह असत्‌ पदार्थ सद्‌ रूप विरुद्ध रूप गुण सम्पन्न केसे हो जाता 
है ? यह प्रइन फिर अनुत्तरित रह जाता है । 


इन विचारों को ध्यान में रख कर हम त्रिकदर्शन की दृष्टि पर विचार 
करें। यहाँ कोई पदार्थ असत्‌ नहीं माना जाता, जिसका सत्‌ तत्त्व से कोई 
विरोध हो । तत््व भाव दोनों जगह है । व्यावहारिक दृष्टि से हम यह प्रयोग 
कर बैठते हैं कि असत्‌ से सत्‌ रूप कार्यता होती है । वास्तविकता यह है कि 
जीज है तो अड्कुर है। इसमें विरोध दृष्टि को कहीं अवकाश नहीं । 


इलो० ८ ] अष्टममाह्निकम्‌ ३०७ 


'पतितस्य परिस्फुरत: स्वभावस्य संभवात्‌ बाह्येन्द्रियविषयतापन्नेन सत्स्वभावेन 
सह विरुध्यते एव, इति युक्तमुक्तम्‌ 'असतः सर्त्व॑ विरुद्धमिति' | अथ सदेव 
तहा॑स्थ किमुपयाचनीयं यत्‌ बीजादे:ः प्रार्थयेत्‌ । अथाभिव्यक्तिनियतत्वादि, इति 
चेन्‍्न--तत्रापि सदसद्रपताया योजयितु शकक्‍्यत्वात्‌ु, न च तदुभयात्मकमनुभया- 


यह कहना कि “यदि बीज है तो अद्भुर भो है” एक नयी समस्या 
पेदा करता है। तब बीज रहने पर अद्भुर भी हमेशा रहना चाहिये। उसे 
सत्‌ रूप से दीख पड़ना चाहिये । अन्यथा वह कभी नहीं हो सकता ? इसलिये 
हमारी मान्यता यही है कि बीज के रहने पर अद्भुर का अस्तित्व भी है। 
इसमें अन्यथा भाव की कल्पना व्यथं है। अन्यथा भाव असद्‌ रूपता मात्र है। 
उसका कोई रूप-कल्पत नितान्‍्त असम्भव है। इसमें किसी रूपत्व का योग 
कैसे हो सकता है ? यदि ऐसो कल्पना कर भी लें तो वह भी अकिचित्‌ 
रूपत्व के अतिरिक्त नहीं हो सकती। इस तरह वहाँ एक नयी असद्‌ व्याव- 
हारिकता की विषमता ही जन्म लेगी | 

हम यह भो नहीं कह सकते कि अद्भुर का स्वभाव बोज को अपेक्षित 
सत्ता से संवलित है। क्योंकि विश्व के सभा भाव-पदार्थ स्वरूप परिनिष्ठित 
होते हैं। अत: किसी भाव को अन्य भाव के स्वभाव की अपेक्षा नहीं होती । 
यह ध्यान देने की बात है कि असत्‌ नाम की कोई वस्तु नहीं होती । कभी- 
कभी होता यह है कि असत्‌ श्रवण मात्र से एक प्रकार की कलनामयी स्फूति 
हृदय में होतो है। जेसे खरगोश की सींग, आकाश कुसुम, वन्ध्यापुत्र आदि 
को कलना से हृदय में जो परिस्फुरण होता है, वह बाह्य इन्द्रिय के विषय 
बनने वाले सत्‌ पदार्थ के विरूद्ध ही होते हैं। अन्तःकरण में खरगोश की सींग 
की असत्‌ स्फूति चाक्षुष प्रत्यक्ष द्वारा परिगृहीत नहीं हो सकती। इसी आधार पर 
यह सूक्ति प्रसिद्ध है कि 'असत्‌ से सत्‌ सत्ता विरुद्ध है' । 

यदि अद्भुर सत्‌ है तो इसमें बीज से क्या लेना देना ? बीज से अक्भुर 
की अभिव्यक्ति तो तै है। उसमें सदरूपता और असदृरूपता का समायोजन 
व्यथं है। बोज से अद्भुरण में बीज और अद्भुर की उभयात्मकता अनु- 
भयात्मकता अथवा अनिर्वचनोयता आदि की कल्पनायें भो जलताडनवतू 
अनपेक्षित आकलन ही मानो जायेंगो। यह सब स्वभाव विरुद्ध सोच 
मात्र है। 


३०८ श्रीतन्त्रालोक : [ एलो० 4 


त्मकमनिर्वाच्यं वा युज्यते--विरुद्धत्वादेवे स्वभावत्वस्य, तत्सर्वथा लोकप्रसिद्ध: 
कार्यकारणभावो नोपपद्यते, इति सर्व एवं व्यवहार: समुस्सीदेतु, तेन कार्यकारण- 
भावसमाख्याबलात्कतुंकर्म भाव एवाश्रयणीयों, यत्‌ कार्यमाभासनक्रिया विषयत्वातु, 
कर्मव कार्यते तत्तदड्ुरादि अवभास्यते तेन कर्ता तत्समर्थाचरणेनेति कारणमपि 
कर्त्ेव विश्वान्तम्‌, तस्मात्‌ चिद्रूप एवं परमेश्वर: स्वेच्छावशात्‌ इयद्विश्वमव- 
भासयति | 

कि तु नियतिदशायां प्रथान्तरव्यवधानेन येन 'बीजादद्भुरो, मुदों घट' 
इत्येवमाद्यात्मिका लोकस्य प्रतीतिः। नन्‍्वेवं सोईपि कि सदसद्वा विश्वमवभासये-- 
दिव्युक्त एव दोष: ? न--इह खलु आन्तरत्वप्राह्मत्वबाह्यवभैदाद त्रिधार्थ: 


परिस्फुरेत्‌ु, तथाहि--सर्वस्य प्रमातुर्मनोगोचरत्वापत्तेरपि पूर्व॑ स्वसंविदेकात्म्येन 


इसलिये लोक प्रसिद्ध कार्य कारण भाव सर्वथा सभी स्थानों पर 
चरितार्थ करना उपयुक्त नहीं माना जाता। इससे सारी व्यवहाखवादिता संकट 
ग्रस्त हो जायेगी । अतः: इस कार्यकारणभाव की उक्ति व्यर्थ होकर नये 
अर्थ का जन्म देंती है। कर्तुकर्म भावाश्रय के अनुसार कारण कर्त्ता हो जाता 
और कार्य कर्म हो जाता है। कार्य आभासन क्रिया का विषय है। इसलिये 
कर्मरूप अद्भुर का क्रिया शक्ति द्वारा अवभासन करा दिया जाता है, यह अर्थ 
स्फूर्त होने लगता है। कर्त्ता क्रिया-स्वातन्त्रय सामर्थ्य से संवलित होता है। 
कारणकर्त्ता में हो अन्तर्भत हो जाता है। सारी कारणता कर्त्ता में विश्वान्त 
होती है। निष्कर्षत: यह कहा जा सकता है. कि 'चिद्रुप स्वयं परमेश्वर ही 
स्वेच्छा से इस विश्व का अवभासन्त करता है। चमत्कार तो यह है कि नियति 
नियन्त्रित क्रिया प्रक्रिया में पार्थक्य प्रथा का उत्सर्जन होता है जिससे 'बीज 
अद्भुर और मिट्टों से घड़े” की पार्थव्यप्रथा की लौकिक प्रतीति होने लगती है । 


उक्त विचार के अनुसार भी समस्या का समाधान नहीं हुआ | यह: 
कौन निर्णय करे कि यह अवभासन सत्‌ है या असत्‌ ? इस शद्भा कलडू. 
कल्मष का अपसारण करते हुए जयरथ कहते हैं. कि वस्तुतः ऐसे स्थलों में 
अर्थ का परिस्फुरण तीन भ्रकार से होता है। पहले १. आन्तर भाव सें, २. 
दूसरे ग्राह्म भावे पे और ३. बाह्याथ भाव से । 


इलो० ८ ] नवममाह्लिकम्‌ ३०९. 


'परिस्फुरतो&थ॑स्यान्तरत्वमु, अनन्तरमन्त:करणेकवेद्यतया सुखादेरिव ग्राह्मत्वमपि 
अन्तर्बंहिष्करणद्यवेद्यतया घटादेरिव बाह्मत्वमपि, इंति संविदात्मन्यवस्थितस्य 
चार्थस्य वहिरवभासनम्‌, इत्युपपादितमन्यत्र बहुशः, तदुक्तम्‌ 
स्वामिनश्रात्मसंस्थस्य भावजातस्य भासनम्‌ । 
अस्त्येव न बिना तस्माविच्छामर्श: प्रवर्तते ॥' इतति। 
-तदयमेव कार्यकारणभावो--यदस्तः परिस्फुरत एवार्थस्थान्तर्व हिष्क रणो भय- 
वेद्यत्वमाभास्यते इति, तदुक्तम्‌ 


पहले प्रमाता के मानसिक ऊहापोह के पूर्व हो अर्थ संविदेकात्म्य भाव 
से स्फुरित होता है। यह अर्थ का आन्तर स्फुरण है। फिर अन्तःकरण में 
वेद्यमाव से सुख आदि की तरह ग्राह्म भाव के स्फुरित होता है। इसके बाद 
अन्तःकरण के साथ बहिष्करण ( बाह्येन्द्रिय ) ग्राह्म होकर यह उभय वेद्य 
सा घड़े आदि की तरह (बाह्य वेद्य की तरह) स्फुरित होता है। यह अर्थ की 
अनुभूति प्रक्रिया है। इसमें यह सिद्ध होता है कि अथ॑ सर्वप्रथम संविदेकात्म्य- 
भाव से अव्यक्त की गोद में परनादगर्भ रूप में पलता है। उसी का बाह्यावभास 
हो जाता है और सामाजिक को शब्दा्थ रूप से व्यवहार अभिव्यक्त हो जाता 
है । आगम भी इस तथ्य का समर्थन करता है | वह कहता है कि-- 

“स्वामी परमेश्वर के स्वरूप में अवस्थित भावराशि का भासन होता 
है। बिना उसके इच्छात्मक विमर्श का प्रवर्तन ही केसे हो सकता है ।” 


यही कार्य कारण भाव है। आन्तर स्फुरित अर्थ अन्तःकरण और 
बहिष्करण दोनों से वेद्य और आभासित होता है। कार्य रूप में परिणति 
आभासन क्रिया ही है। कहा गया है कि-- 

“जो असत्‌ है, वह असत्‌ ही है। यह कहना उचित है। असत्‌ को 
सत्स्वभावता असम्भव हैं। जो सत्‌ है वह सत्‌ है? उसकी सत्ता के पुनर्लाभ 
का क्या अर्थ ? अतः कार्यकारणभाव से यही तात्पय॑ ग्रहण करना चाहिये कि 
सान्‍्त विपरिवरत्ती भाव किसी अलौकिक शक्ति की प्रेरणा से बाह्ये न्द्रिय 
आह्य हो जाते हैं और उनकी लोकिक प्रतीति होने लगती हैं?। 


३१० श्रीतन्त्रालोक: [इलो० & 


'यदसत्तदसद्ुक्ता नासतः सत्स्वभावता । 
सतो5पि न॒पुनः सत्तालोभेनार्थो5थ चोच्यते ।। 
कार्यकारणता लोके सान्तविपरिवर्तिन: । 
उभयेन्द्रियवेद्यत्व॑तस्प कस्यापि शक्तित: ॥* इति । 
न स्थ बहिखभासन नामापूर्व किचित्‌, अपि तु अभेदाख्याति- 
मात्रसु, इति न कश्चिद्वोष:, ततक्च युक्तमुक्त 'स्वातन्त्यभाक्‌ परः शिव: 
सर्वभावानां वस्तुतः कर्ता' इति ॥ 
ननु अस्त्येव॑ बीजाडूरादौ, मुद्धटादौ तु नाय॑ वृत्तान्त:, तत्र हि दृष्यते- 
एवं कुम्भकार: कर्ता, इति किमदृष्टेन कर्त्र॑न्तरेण परिकल्पितेन ? इत्याशडःक्याह 
अस्वतस्त्रस्थ कर्तुत्व॑. नहिं जातुपपद्यते ॥॥ ८ ॥ 


कुम्भकारों हिं न स्वेच्छामात्रेण घट जनयेत्‌, अपि तु मुदादि अपेक्ष्य, 
न चाचेतना मुदादयस्तदिच्छामतुरोध्येरव, एवं हि पटसंपादनेच्छामपि कि 


आन्तर अवस्थित अर्थ का बाह्य अवभामन कोई अपूर्व विस्मयजनक 
बात नहीं अपितु यह अभेद की अख्याति मात्र है। इस मान्यता में कोई दोष 
नहीं । इसी आधार पर यह कहा जाता है कि “स्वातन्त्यशक्ति सम्पत्न 
परमेश्वर सभी वस्तु राशि और भावराशि का कर्ता है” । 


प्रदन॒उपस्थित होता है कि परमेश्वर-कर्तृत्व की बात बीज और 
अद्भूर इत्यादि के सम्बन्ध में तो चरितार्थ हैं। अतः यह मानी जा सकती है. 
पर मिट्टों और घड़े के सम्बन्ध में यह कैसे माल लिया जाय ? क्योंकि वहां 
तो कुम्मकार प्रत्यक्ष कर्त्ता है। इसमें अदृष्ट अत्य कर्त्ता की परिकल्पना क्यों ?' 
इसी प्रइन का समाधान इस इलोक की दूसरी अर्धाली कर रही हे-- 

शास्त्रीय सिद्धान्त है. कि परतन्तर में कर्तृत्व कभी भी सम्भव नहीं । 
मिद्री से घड़े का निर्माण करने वाला कुम्मकार स्वेच्छा से घड़ा नहीं बना 
सकता । उसे पहले मिट्टी चाहिये। पुनः चक्र, चीवर की आवश्यकता और 
अपेक्षा होती है। मिट्टी ज्षी अचेतन है । क्या वह कुम्भकार की इच्छा 
और अनुरोध को स्वीकार कर सकती है ? यदि ऐसा कर सकती तो मिट्टी 
से कपड़े बनाने की इच्छा का भी अवध्य समादर करती ! और सारे अचेतन. 
अनाप, शनाप इच्छाओं को अंबदय पूरा करते ! तब यह सृष्टि खिलवाड़ बन: 
कर रह जाती और अनवस्था का साम्राज्य छा जाता । 


_____ कप कि 


इलो० ८ ] नवममाह्िकम्‌ 5354 


नाद्रियेरत्‌, ततक्चास्य मृदादिसंस्काराधानमात्र एवोपयोगः, तथात्वेडपि तस्येयत्‌ 
मुदादिभ्योइधिक॑ यच्चिकीधितं घटादि तदानीं चेतसि परिस्फुरेत्‌ु, न च तावतेव 
घटादे: कार्यस्य बहिरवभासः, ततइच पर एव शिव: स्वेच्छया नियतिदग्ायां 
कुम्भकारस्प मृदादेश्च परस्परापेक्षया कार्यमुपजनयेत्‌, यस्तु तस्य सत्यपि 
मृत्पिण्डादौ 'मयेदं कृतम्‌” इत्यभिमानः सो5पि तन्महिम्नेव, एतच्च॒ सवव॑ पुरस्तादेव 
सविस्तरं भविष्यति, इति नेहायस्तम्‌, तस्मायुक्तमुक्तम्‌ 'अस्वतन्त्रस्य कतृंत्व॑ 
न कदाचिदपि उपपन्नस्‌' इति, स हि कुम्भकारादिजंडे शरीरादौ गृहीताभिमान:, 


इति कथं स्वरूपविरुद्धं स्वातन्त्रयमभ्युपगच्छेतु, तद्धि चिदेकगामि, इति व्यापक- 
विरुद्धोपलब्धि: ॥ ८॥ 


अतः घड़े के निर्माण के पहले मिट्टी को घड़ा बनाने योग्य किया 
जाना भावश्यक होता हे । मिट्टी के संस्कार में कुम्भकार उपयोगी होता है । 
उतने मात्र में उसका उपयोग है । संस्कार सम्पन्न मिट्टी होती है। कुम्भकार 
उसे देखकर कुछ सोचता है। मिट्टी के अतिरिक्त उसके मन में चिकर्षित या 
प्रकल्पित घड़ा उदय होता है। उसके चित्त में एक आकृति परिस्फूरित होती 
है। उतने से तो घड़े का बाह्यावभास नहीं हो जाता । 


ऐसी स्थिति में परमेश्वर शिव की इच्छा का चमत्कार आरम्भ होता 
है। कुम्भकार और गोंदी-सनीं मिट्टी के लोंदे की आपसी अपेक्षा के आधार पर 
छिव की इच्छा वाक्ति ही घड़े रूप काय॑ को जन्म देती है। कुम्भकार के मन 
में यह झूठा अभिमान होता है कि मैंने इस घड़े को या इन कुंडे पुरवे आदि 
मृन्मय वस्तुओं को बनाया है। यह अभिमान भी शिवेच्छा शक्ति के महत्त्व 
की ओर ही संकेत करता हे । इसलिये यह कहना युक्तिसंगत हे. कि “अस्वतन्त्र 
में कतृंत्व कभी भी उपपन्‍्न नहीं होता” | कुम्भकार और कुम्भकार सदृश अन्य 
कर्त्ताओं में जड़ शरीर आदि के सम्बन्ध में अभिमान होता है । इनका यही रूप 
है। उनकी अपनी इच्छा के विरुद्ध और उनकी अपनी आकृति के विरुद्ध नवनिर्भित 
स्वातन्त्रय की उनमें कल्पना नहीं की जा सकतो। वह स्वातन्त्र्य तो मात्र 
चितिका ही धर्म है। कुम्भकार आदि परतत्त्र संकुचित प्रमाताओं का धर्म 


नहीं। अतः यह व्यापक विरुद्ध विचारों की उपलब्ध परम्परा नितान्त 
अमान्य है ॥ ८ ॥ 


शश्रु श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० ९ 


“ झ्वतंत्रता च चिन्मात्रवपुषः परमेशितुः । 

चो हार्थे ॥ 

ननु छोके शास्त्रे च जडस्यापि स्वातन्त्यात्मक कर्तृत्वमभ्युपेयते, तथा 
च काष्ठानि ज्वलन्ति, प्रंधान॑ ज॑गन्मतमिति, तत्‌ किमेतदुक्त 'जडे स्वातत्त्य 
नोपपन्‍्तम्‌' इति ? इत्याशड्याह्‌ 

स्वतन्त्र च जड्ड चेति तदस्योन्‍्यं॑ विरुष्यते ॥ ६ |) 
है की डे यलक कक 

जहाँ तक स्वतन्त्रता का भ्रईन है, वह विन्मात्र शरीर संवलित सर्वे 
शक्तिमान्‌ परमेश्वर का ही धर्म हैं । उसकी स्वतन्त्रता ही उसके कत्तु त्व की 
बोधिका है । वह स्वतन्त्र कर्ता है। कत्तुम्‌ अकत्तुम्‌ अत्यथा कत्तु' समर्थ है, 
कोई दूसरा नहीं । 


लोक व्यवहार में और शास्त्र में उभयत्र जड़ का भी करत्तुत्व दुष्टि- 
गोचर होता है। जहाँ कचूत्व होता है, वहाँ स्वतन्त्रता भी होती हैं। यदि 
जड़ में कत्तुत्व होगा तो उसमें स्वतन्त्रता भी होगी हो । ऐसी दशा में ऊपर 
अतिपादित ईइवर स्वातस्त्र्य की सिद्धान्त वादिता सन्देह के घेरे में आ जाती 
है। हम कहते हैं कि 'लकड़ी जल रही है' 'जगत्‌ ही प्रधान है वृक्ष नई रहा 
है आदि-आदि | इन प्रयोगों में कर्तुस्व है और लकड़ी के जलते में तथा 
जगत्‌ के प्रधान होने में उतकी स्वतन्त्रता भी परिलक्षित है। ऐसी अवस्था 
में यह कहना कि जड़ में स्वातरथय अनुपपन्न है' । उचित प्रतीत नहीं होता । 


इस जिज्ञासा का समाधान कर रहे हैं कि यह हो हो नहीं सकता कि 
वह स्वतन्त्र भी हो और जड़ भी हो। इसमें परस्पर विरोध है। स्वातन्त्रय 
की परिभाषा स्वयं प्रकाशन को शरक्तिमत्ता है। परप्रकाहमानता ही जड़ता 
है। इन दोनों में कभी तादात्म्य सम्भव नहीं है। स्वतन्त्र को परतस्त्र नहीं 
कह सकते | स्वप्रकाशमानता परप्रकाशमानता नहीं हो सकती । इनमें 
कोई संसग्ग हो ही नहीं सकता क्योंकि ये दोनों एक दूसरे के विरोधी हैं । 


इलो० १० ] नवममाह्लिकम्‌ रश्३े 


स्वातन्त्यं हि स्वप्रकाशत्वमुच्यते, जाड़य॑ च परत्रकाइ्यत्वमुच्यते, न 
चानयोस्तादात्म्यं संसर्गों वा भवेदित्युक्तं 'तदन्योनयं विरुधष्यते”! इति, अत 
एवं च तज्जडं वस्तु संविन्निष्ठत्वात्‌ तदृव्यवस्थाया: स्वात्मसिद्धावषि परं 
स्वप्रकाशात्मक प्रमातारमपेक्षते, इति स्वातन्त्रयं कर्थ जडस्य स्वरूपसंनिविष्टं 
स्यात्‌ ॥ ९ ॥ 

तदाह 

जाडद्य॑ प्रमातृतन्त्रत्व॑ स्वात्मसिद्धिमपि प्रति । 

यत्तु लोके शास्त्रे वा जडस्यापि कर्तृत्वं, तत्स्वतन्त्राधिष्ठानादिना चोप- 
चरितप्रायस््‌। ननु मा भूत कतुंत्वं, कारणत्वमेव भविष्यति, यत्‌ सुस्पष्टं जडा- 
जडयोरपि संगतिमियात्‌ ? इत्याशड्ुबाह 


इसलिये कोई जड़ भो अपनी क्रिया के लिये स्वप्रकाशात्मक प्रमाता की 
अपेक्षा करता है। लकड़ी स्वयं नहीं जलती । जलाई जाती है। जलाने में 
भी आग में ऊष्मा परप्रमाता परमेश्वर प्रदान करता है। जगत्‌ की प्रधानता 
मायापाश की प्रोज्जासक परम्परा के क्रारण है। जड़ स्वयं संविन्निष्ठ है। 
-वह उसकी व्यवस्था है। उसका 'स्व” रूप सिद्ध है फिर भी उसे स्वतन्त्र परप्रमाता 
को अपेक्षा है। उसमें स्वयं कत्तुत्व नहीं हो सकता। स्वतन्त्रता जड़ के 'स्व' 
रूप में सन्निविष्ट नहीं हो सकती ॥ ९ ॥ 


जाड्य जड़ता है। यह वस्तु का धमं है। वस्तु का 'स्व' रूप सिद्ध 
होता है | वह संविन्निष्ठ होता है। वहाँ उसकी व्यवस्था है । उसकी स्वात्म- 
सिद्धि है। लकड़ो है। वह जड़ है । वह जलती है । जलने के लिये उसे जलाने 
चाले की अपेक्षा है। घड़ा बनता है। बनने के लिये कुम्भकार की अपेक्षा है | 
वस्तु में जाइय हैँ और कुम्भकार में प्रमातृतन्त्र हे। वह घड़ा बनाता है | पर 
दोनों में कत्तुत्व नहीं माना जा सकता। स्वात्मसिद्धि की दृष्टि से दोनों 
अधूरे हैं। पर प्रकाष्य हैं। उनको स्वप्रकाश परमेश्वर के कत्तु त्व संप्रेषण की 
अपेक्षा होती है। तभी आग जलेगी, लकड़ी को जलायेगी। कुम्भकार में 
प्रमात्रंश होगा। उसके आन्तर अर्थ को बाहर आभासित होने का तत्त्र 
मिलेगा । तब घड़ा आकार ग्रहण करेगा । 


३१४ श्रीतन्त्रालोक: ( इलो० १०० 
न॒फतुंत्वादुते चान्यत्‌ फारणत्व॑ हि लक्ष्यते ॥ १० ॥ 
स्यादेवं, यद्यर्थस्य बाह्यताभासनात्‌ अन्यत्‌ कार्यत्व॑ भवेतु, यावता हि 

अन्तराभासमानस्यार्थंस्य तथारूपापरित्यागेनेव वहिराभासनं नाम कायंत्व॑,- 


ततछ्च यदपेक्षयेव अन्तरवस्थितो<थं: तदपेक्षयेवान्तरवस्थितो बहिर्भवेत्‌, प्रमातुरेव 
चान्तःस्थितोध्यमिति, तत एवं बहिर्भायान्नान्यतः, इति स एवं घटादौ कार्य 


इसीलिये लोक में जहाँ जड़ में कत्तुत्व की बात कही जाती है, 
उसमें यही रहस्य हे। यह कहना उपचार मात्र है कि लकड़ी जलतो हे, 
घड़ा बनता हे, सूरज उगता हे आदि। शास्त्र में भी इस प्रकार के वाक्यों 
के अर्थ उपचारात्मक ही होते हैं। ध्यान यह देना चाहिये कि उभयत्र 
स्वतन्त्राधिष्ठान की स्थिति क्‍या है ? 


मान लीजिये मिट्टी संविन्विष्ठ है। संविद्‌ परिवेश में उसकी व्यव- 
स्थिति है। स्वात्म प्रतिनियत भाव से मृदा के परमाणुओं से मिट्टी की स्वात्म 
स्वरूप सिद्धि हुई हे। वह वस्तु बन गयी है। उसमें जाह्य है। वस्तु की 
स्वरूप सिद्धि के प्रति जड़ता हे। प्रमातृतन्त्रत्व भी स्वरूप सिद्धि के 
प्रति ही है। लकड़ी की कत्त्‌'ता में और कम्भकार की घटकत्तुता में स्व- 
प्रकाशात्म परमेश्वर रूप प्रमाता की अपेक्षा होती हे | सारा कतुंत्व मूलतः 
परमेद्वर में ही समाहित हे । 


एक प्रइन उठता हे कि उनमें कत्त्‌त्व न होने की बात मान लेने के बाद 
उनमें कारणता हो क्यों न मानलें ? मृदा घट की कारण है। घट का कुम्भकार 
कारण हे । इस मान्यता के अनुसार कहीं कोई असंगति नहीं रह जातो हे । 
इसका समाधान कर रहे हैं कि, ऐसा तब अवश्य होता जब अर्थ के बाहर 
अवभास के अतिरिक्त दूसरा कोई कार्य होता । 


यहाँ अन्तर में आभासमान अर्थ का अपना आन्तर रूप परित्यक्त 
होता हे और उसी का बाह्यावभास रूप कार्य होता हे । जिसकी अपेक्षा से सर्व- 
प्रथम अर्थ का आन्तर अवभासन और आन्तर अवस्थान होता हे, उसी कीः 
प्रेरणा या अपेक्षा से अर्थ बाहर भो आभासित होता है । 


इलो ० | ०] नवममाह्िकम ३१५ 
कारणं, नतु जडं मृदादि--तदपेक्षयास्य अन्तबंहिराभासाभावात्‌, श्रमातुश्च न 
कर्तृत्वात्‌ अन्यत्‌ कारणत्वम्र, इति युक्तमुक्तं “कतृत्वमात्रसतत्त्वं जडस्य कारणत्व॑ 
न युज्यते” इति ॥ १० ॥ 
ननु अयमेवंविधो भावस्वभाव एवं यत्‌ अस्मिनु सतीदं भवतीति, अन्यथा 

हि भावान्तर्भावेषपि अभवत्‌ तस्मित्‌ सति भवत्ति, इति कथं स्थात्‌, न च अभूता- 
कारभावनमन्तरेण अन्यत्‌ किचित्‌ कार्यंकारित्वम्रू, इति स्थित एव बीजादूरादौः 
भावे भावात्मा कार्यकारणभाव' इति, यद्धर्मालद्धार: 

“भाव एवं परस्थेह कार्यताभाव "“'““**“*** ।! इति। 

'स्वभावो... जनकोडर्थानामभूताकारभावक: ॥” इति च | 


यह भी निश्चित है कि पहले प्रमाता के अन्तर में अर्थ अवस्थित होता है । 
उसी से बाहर भी आता है। इसलिये घट निर्माण रूप काय॑ में कुम्भकार रूप 
प्रमाता ही कारण हो सकता है, मिट्टी नहीं । मिट्टी में बाहर अवभासित करने की 
शक्ति नहीं | वह जड है और कुम्भकार में प्रमातृतन्त्रत्व है । उसमें जो कारणत्व 
है, वह कर्तुत्व के अतिरिक्त कुछ नहीं | यह--उसका कक्तुत्व भी पर प्रकाश 
परमेश्वर को अपेक्षा रखता है । 'कर्तुत्व रूप कारणता जड में नहीं होती' यह 
उक्ति उक्त आधार पर युक्ति संगत है ॥ १० ॥ 
हि, भाव स्वभाव के सम्बन्ध में एक नया विचार प्रस्तुत करते हुए कह रहे 
हे 

“इसके होने पर हो यह होता है । अन्यथा भावान्तर्भाव की स्थिति में 
भो न हो रही वस्तु उसके होने पर हो जातो है । जैसे ( मिट्टो, हवा, खाद और 
पानी के योग से ) बीज के होने पर अद्भुर होता है। यह भाव का 'स्व' भाव 
है । दूसरो स्थिति में मिट्टी भाव पदार्थ है । उसमें घड़े का अन्तर्भाव है, पर वह 
हो नहीं रहा है--अभवत्‌ है | वह ( चक्र चोवर आदि पदार्थों और ) कुम्भकार 
के होने पर होता है। इसके होने पर होना और उसके होने पर न होना दो 
अवस्थायें जाडद्य और प्रमातृतस्त्रत्व की ओर सद्भुत करतो हैं। पहली मावस्वभाव 
दद्या है। दूसरी अन्यथा भाव दशा है । 


३१६ श्रोतल्त्रालोकः [इलो० ११ 
-नच स्वभावमुत्सुज्य भावानामन्यतु किचिदपेक्षणोयस्‌, इंतिं किमत्र चेतनानु- 
प्रवेशनेन ? इत्याश द्ुुबाह 

तस्मिन्सति हि तद्भाव इत्यपेक्षेकजीवितम्‌ । 

निरपेक्षेषु .भावेषु स्वात्मनिष्ठुतथा कथम्‌ ॥ ११ ।। 

बौद्धानां हि. नेकस्येव भावस्य कार्यका रणभावों, नापि हृयोः यौगपद्येन 
घटपटवत्‌, न॒चक्रमिकल्वेषपि अनैपसल्येत नीलपीतादिज्ञानवतु, न॑ च नियत- 


जहाँ तक कार्य के सम्पादन का प्रइन है--वह तो एक ऐसी दशा है 
जहाँ एक वस्तु अभी आकार ग्रहण नहीं कर सकी थी, वह नये आकार में आ 
गयी | यही अभूताकार भावन है । वस्तुतः यही कार्य के होने की दशा हैं। 
मुख्य विषय कार्यका रण भाव है। उक्त दोनों अवस्थाओं में बोज और अक्कुर 
आदि उदाहरणों द्वारा प्रथम कारण भाव से द्वितोयकार्य भाव का होना रूप 
-कार्यकारणभाव ही सिद्ध होता है। “धर्मालद्गर' के दो उद्धरण कार्य कारण- 
भाव के समर्थन में प्रस्तुत कर रहे हैं-- 

१--भाव से पर भाव का होता ही कार्यता भाव है। २--भावों का 
स्वभाव है जनक भाव | वें अन्य भावों को जन्म देते हैं। जनकत्व ही अभूता- 
-कार भावकत्व है ! 

इन दोनों उद्धरणों से यह सिद्ध होता है कि अपने स्वभाव को छोड़ कर 
भाव कुछ अन्य की अपेक्षा नहीं करते । इसलिए भाव व्यापार में चेतना को 
“अनुप्रवेश की क्या आवश्यकता ? क्यों यह माना जाय कि अभूताकार भावन 
में परमेश्वर स्वातन्त्र्य ही मूल कर्ता है जिससे पर प्रकाश वस्तु का प्रकाशन हो 
जाता है ? अस्वतन्त्र पदार्थ में कभो किसी अवस्था में भी कत्तृत्व की कल्पना 
भी नहीं होती ? इन आश्द्भ[ुओं का निराकरण भ्रइन के माध्यम से हो इस 
इलोक द्वारा कर रहे हैं-- 

चैंकि 'उसके होने पर ही वह भाव अस्तित्व में आता है” यह किसी की 
अपेक्षा पर निर्मर है । जो निरपेक्ष भाव हैं, उनमें स्वात्मनिष्ठ रूप से अपेक्षा की 
कल्पना क्यों ? 


इसे समझें । बौद्ध मतवादी मानते हैं कि १--एक ही भाव में क्रार्य॑- 
कारण भाव नहीं होता | २-दो पदार्थों में एक ही साथ एक ही समय कार्य 


् ११॥ नवममाह्निकम्‌ ३१७० 


क्रमिकत्वेउपि पूर्वभावि कार्य, पद्चाज्भावि च कारणस्‌ू, अपि तु नियतपूर्व॑भाव॑ 
कारणं, नियतपरभावं च कार्य इति उक्तम्‌ृ, तस्मिन्‌ कारणाभिमते बोजादावेव 
सति तस्य कार्याभिमतस्थाडूरादेरेव अभूतपूर्वतया अवश्यंभाव इति, नियमच्चात्र 
“यस्य च भावेन भावलक्षणस्‌, ( पा० सु० २-३-३७ ) इति सप्तम्यक्षिप्तो, 
यदन्यस्मिन्सति अभवत्‌ तस्मिन्नेव सति भवतीति, स्थादेततु एवं जडानां िंयाय 
नियमो न भवेत्‌, यत्‌ सति घटे घूमो४पि स्यथात्‌ किन्तु न नेयत्येन इति, नियमे 
हि अन्योन्यापेक्षा जीवितमु, सा च जडानां न संभवति, ते हि स्वात्ममात्रपरि- 


कारणभाव नहीं होता। जेसे घट पृथक्‌ वस्तु पट पृथक्‌ वस्तु हैं। इनमें यौगपद्य 
से यह नहीं हो सकता । पट के न होने पर भी घट बनता है। ३--नील प्रतीति 
और पोत प्रतीति की क्रमकता नियत नहीं है । ऐसी प्रतीतियों में भी कार्य॑- 
कारण भाव नहीं होता । ४--जहाँ क्रमिकत्व नियत है, वहाँ भी पहला कार्य॑ 
भर दूसरा कारण नहीं हो सकता अपितु नियत पूर्व वस्तु कारण और नियत 
पद्चादुभावि वस्तु कार्य हो सकती है। कुल मिलाकर यस्मिन्‌ सति यद्‌ उत्पद्मते 
और यस्मिन्न सति यत्‌ न उत्पद्यते वही उस कारण का कार्य हो सकता है। 
मान लीजिये कारण बीज है। इसके होने पर हो कार्याभिमत अद्भुर की 
अभूतपूर्व उत्पत्ति होतो है । बौद्ध उत्पाद, अनुत्पाद और प्रतीत्य समुत्पाद की 
दृष्टि से कार्यकारण भाव का विचार करते हैं । बीजाडुूर जेसे स्थलो में वे छः 
धातुओं की समवायि कारणता भी स्वीकार करते हैं । 


पाणिनि सूत्र है--'यस्य च भावेन भावलक्षणम्‌' (पा० अष्टा० २।३।३७) 
जिसकी क्रिया से क्रियान्तर की उत्पत्ति छक्षित हो वहाँ सप्तमी विभक्ति होती 
है । यहाँ मुख्य विचारणोय वात है कि 'यत्‌' अन्य पदार्थ है। उसमें भाव रूप 
क्रिया हुई। यह अन्य पदार्थ बीज है। भाव अद्भूर है। यह बीज के रहने पर 
ही होता है | यह नियम है । 


एक अन्य जड वस्तु का उदाहरण लें। जैसे घड़ा है। घड़े के रहने पर 
धुँआ हो यह नियत नियत नहीं है। जहाँ उसके रहने पर उसके होने की बात 
है, वहाँ एक दूसरे को एक दूसरे को अपेक्षा होती है। अद्धूर होने के लिये बीज 
का होना मूलभूत आवश्यकता है । एक दूसरे की अपेक्षा हो भावोत्पत्ति सिद्धान्त 


३१८ श्रोतन्त्रालोक: [ इलो० ११ 


“निष्टितत्वादन्योन्यवार्तानभिज्ञा:, इति कस्मिन्‌ सति कि स्थात्‌, नन्वग्निधूमावेव 
तथा परिदृष्यमानौ अन्योन्यात्मतामनासादयल्तावषि अन्यथा भवन्तौ नियता- 
वित्युच्येते न तु नियमो नामापर: कश्चित्यदार्थों योआ्नयोरल्योन्यपेक्षां प्रसञ्ञयेत्‌, 


तदग्नेरयमेव नियमो--यत्तस्य पश्चान्नाधूम:ः, तस्याप्ययमेव--यत्‌ ततः पूर्व 
नानग्नि:, इत्यनयो: स्वात्ममात्रपर्यवसिग्रम अनन्यरस्परशितया विशिष्ट रूपमेव 


कारणता कार्यता च, इति न कश्चिदपेक्षार्थ:, ? 


का प्राण है। जड वस्तुओं के साथ उनकी जड़ता का दुर्भाग्य जकड़ा हुआ है । 
वे स्वात्म मात्र में ही परिनिष्ठित हैं । उन्हें एक दूसरे की स्थिति का ज्ञान नहीं 
होता । वे क्‍या जानें कि किसके रहने पर क्या होगा ? घड़ा घड़ा है। वह तो 
यह भी नहीं जानता । उसके रहने पर धुंआ हो या न हो, उससे क्या मतलब ? 
धुआ भी ऐसा ही है। उससे घड़े से क्या लेना देना। दोनों स्वात्ममात्र निष्ठ 
हैं । नियति नियन्त्रित हैं | नियत हैं । 


जहाँ तक आग ओर धूम का प्रइन है। यद्यपि वे एक दूसरे से अनभिज्ञ 
हैं फिर भी साथ साथ होते हैं । ऐसी स्थिति में भो दोनों जड़ है ओर नियत हैं । 
जैसा ऊपर नियम बनाया गया है कि दोनों को किसी की अपेक्षा नहीं होती-- 
वैसा नियम आग और धूम के विषय में नहीं बनाया जा सकता। यहाँ तो 
दोनों को दोनों की अपेक्षा है। यह नहीं कह सकते कि आग के बाद धूम नहीं 
होगा अथवा यह भी कि धुएँ के पहले आग नहीं होगी या अधूम या अनग्नि 
की अवस्था में भी नहीं होगो | यहाँ जो कार्य कारण भाव है, वह स्वात्ममात्र 
में पर्यवस्थित है। होने के बाद एक दूसरे से उनकी छुआछूत तक नहीं । यहाँ 
विशिष्ट विलक्षण प्राकृतिक नियम है, जिससे उनकी कारणता और कार्यता एक 
-दूसरे पर निर्भर करतो है | इसमें कोई आपेक्षिक्र रहस्य भो नहीं पर अपेक्षा तो 
है । विना आग के धुआँ होगा ही केसे ? 


इस समस्या का समाधान दर्शन रूप प्रमाण ही है। दर्शक को आग के 
बाद धुओं का दीख पड़ना ही प्रमाण है । आग जलाने पर अधूम स्थिति असम्भव 
है | धुएँ के पहले आग ही दोख पड़ती है, अनग्नि मय आग का अभाव नहीं 
. जाउहआनकालाता.. दर्शन के अनुसार ज्ञान का विपरीत अज्ञान पदार्थ नहीं होता । ज्ञानाभाव 
होता है । अग्नि का अभाव अनग्नि होगा पर धुएँ से पहले अनग्नि की दशा 


] ११] नवममाक्िकम्‌ ३१५९ 


अत्रोच्यते--एवं हि. दर्शनमात्रमेव प्रमाणीकृतं स्थात, यत-- 
पुरुषेण अग्ने: पश्चात्‌ धूम एवं प्रतीयते, नाधूमः, तस्थापि पूव॑मग्निरेव 
नानग्निरिति, न च दृद्यानपेक्षात्‌ दर्शनमात्रादेव अर्थतथात्वव्यवस्था न्याय्या 
इत्यनयो: स्वरूपसंनिविष्ट: कब्चिह्विशेषोउ्म्युपपमनोयो, योउग्निधूमौ तथा 
'नियमयेतू, अन्यया हि अग्नेः परचात्‌ यो धूम एवं नापरः: स नाग्ने 
स्वरूपातिशयों, नापि यो धूमात्‌ पूव॑मग्निरिव नापरः स घूमस्य, इति कथ- 
मेवं भावों भवेत्‌, नहि परः परस्य स्वरूपमतिशाययति, न च बहुशोशपि देवयोगात्‌ 
पुरुषेण घटादतन्तरं पटो दुष्ट इति तयो: परस्परयोनिरपेक्षयोरपि तावता किचित्‌ 
नियामक  ज्ञातेयमुदियात्‌ येनावश्य॑ पौर्वापर्य स्थात्‌ । 


नहीं होतो । जैसे प्रकाश के अभाव में प्रकाशाभाव रूप तम हो जाता है । तम 
भी न्याय दर्शन के अनुसार पदार्थ नहीं प्रकाशाभाव है | आग पदार्थ है। रूप 
पदार्थ के अभाव में अनग्नि दक्षा नहीं होती | आग रहतो ही है । 


यह नहीं कह सकते कि यहाँ दृश्य की कोई अपेक्षा नहीं होती । धुआँ 
ज्योंही दीख पड़ता है, तुरत पदार्थ का रूप प्रतिभासित हो जाता है। सारी 
स्थिति साफ हो जाती है । धुंआँ तो दोख ही पड़ा, आग भी वहाँ स्थित है, यह 
'तात्कालिक अनुभूति स्वाभाविक होती है। आग का और धुएं का पदार्थनिष्ठ 
एक ऐसा वेशिष्टय यहाँ स्वोकार करना चाहिये, जो आग और धुएँ की 
“पारस्परिकता का नियामक हो । अग्नि से उत्पन्न विरलश्याम रंग का पदार्थ है 
क्या ? क्या वह अग्नि के अतिरिक्त है? क्या वह आग से अलग है? अनग्नि 
है ? या साग्नि है ? या नाग्नि का ही स्वरूपातिशय वेशिष्टथ है ? यह एकान्त 
“की एकाग्रता में चिन्तन करें कि क्या है? तरह तरह के तर्क उदित और अस्त 
होते हैं । इन्हों तर्कों, सत्तकों, विचारों ऊहापोहों से और जिज्ञासाओं से दर्शनों 
की सृष्टि होती है। धुआँ उठने के पहले आग थी। क्‍या वह भी तो धूम के 
अलावे कोई दूसरा पदार्थ नहीं ? यह सब कैसे घटित होता हैं ? बाद की जन्मी 
“कोई वस्तु परवस्तु होतो है । वह अपने रूप गुण की विशेषता से भरी पूरी होतो 
है । वह किसी दूसरे पदार्थ के आतिशय्य को आक्रान्त नहीं कर सकती । 


संयोग वश ऐसा भी होता है कि किसी पुरुष ने घड़ा देखा | उसके बाद 
उसे एक कपड़ा दिख गया । घट और पट दो निरपेक्ष पदार्थ हैं। इनमें परस्पर 
कोई लगाव नहीं । 


३२० श्रोतन्त्रालोक: [ इलो० ११ 


एवं च॒ कृत्तिकारोहिप्पुदययोरपि का्यंकारणभावों भवेत्‌ू--यदुदितासु 
कृत्तिकासु नियमेन रोहिष्युदय: इति, अथ क्ृत्तिकाभ्यों रोहिणीनामभूतपूर्वतया 
नोदयः--पूव॑दिनेषु तथा दृष्टत्वातू, इति चेतन, एतद्धि धूमेईपि समानं, यत्‌ 
तस्यापि पूर्वदिनेषु वह्लिनेरन्तर्येणोदयों दुष्ट इति। 

ननु पूर्वस्य सामर्थ्यात्‌ परस्य भाव: कार्यकारणभाव:, स च न कृत्तिका- 
रोहिप्युदययो: संभवति -श्रुवावबद्धं हि नक्षत्रचक्रं युगपदेव नित्य॑ प्रवहृदवस्थितं , 
किन्तु घटीयन्त्रवत्‌ क्रमेण परिवर्तमानं दृश्यते, येनायमनयो: पूर्वापरल्वेनावसायो, 


देवात्‌ू पहले घट दीख पड़ा बाद में पट । पर विचारों की 
वारिदमाला में तक की तड़ित कौंच सकती है और कह सकती है कि हो न हो 
इनमें कोई सम्बन्ध है। यही कारण है कि यहाँ पहले घड़ा दीख पड़ा और 
फिर कपड़ा । 

क्ृत्तिका नक्षत्र के बाद ज्योतिष्‌ शास्त्र में रोहिणी नक्षत्र की गणना 
होतो है । कृत्तिका का उदय हुआ | अपने काछ का उपभोग कर वह गयी। 
अब रोहिणी आयी । यहाँ पौर्वापर्य की सामान्य दृष्टि है। ऐसी स्थिति में कार्य- 
कारण भाव का भी उदय हो सकता है। क्रत्तिकाओं के उदय के बाद ही 
रोहिणी उदित होतो है। कऋत्तिकायें पूर्ववत्‌ उदित अस्त होती रहती हैं और 
रोहिणी भी उसके बाद उदित अस्त होती रहतो हैं । इनमें रोहिणियों के अभूत- 
पूर्व उदय नहीं होते । यथा पूर्व यह प्रक्रिया चलतों रहती है । 

प्रइन है कि क्या आग से धुएँ को उत्पत्ति में भी यही क्रम है ? कृत्तिका 
रोहिणियों की तरह यह तो होता है कि पहले से ही आग के बाद धूम उत्पन्न 
दीख पड़ता है। यदि हम घूम के आधार पर यह नियम बनायें कि (पूर्व पदार्थ 
के सामर्थ्य से पर पदार्थ की उत्पत्ति होतो है! तो यह नियम रोहिणी कृत्तिका में 
लागू नहीं होगा । क्योंकि कृत्तिका रूप पूर्व नक्षत्र-सामर्थ्य से रोहिणी उदित नहीं 
होती अपितु स्वयं प्राकृतिक क्रम से उदित होती है। सारा नक्षत्र मण्डल श्रुव 
से अभिनिबद्ध है या निश्चित गतिशीलता के सिद्धान्त से प्रेरित है। घटी यन्त्र 
की तरह नित्य परिवरत्तमान दीख पड़ता है। इनका पूर्वापर क्रम किसी लक्ष्य 
को लेकर नहीं अपितु प्रकृति से क्रियमाण ऋतुचक्र पूरणार्थक स्वात्मोल्लास 


मात्र है। 
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न तु स्वरूपसंनिविष्ट: कश्चिद्विशेष:। नन्विदं हि नाम भवद्गृहे पृर्व॑स्थ सामथ्ये 
गीयते यत्‌ तदभावादभूतो5पि पर: तस्मित्‌ सति भवन्‌ दृश्यते इति, यद्धर्मालेंकार: 
(तत्र सामथ्यं हि तस्य जनकत्वं, तच्च यदि 
तस्मिन्सति न भवति कथ्थं नाम तत्सामथ्यंम्‌ ? 
अथ भवति कथमभसामथ्यं स्पात्‌ ।' इति। 


त्रेकाल्यपरीक्षापि 
अथ च॒ प्रागसन्भाव: कारणे सति दृश्यते॥” इति। 


तच्चात्रापि समानं, यत्‌ क्ृत्तिकोदयात्‌ पूर्व॑मभवन्नपि रोहिष्युदयः 
तस्मित्‌ सति भवन दृश्यते इति, तत्‌ सर्वथा समाने5पि विधौ कृत्तिकारोहिप्पु- 
दययो: कार्यकारणभावो नास्ति, धूमाग्त्योद्चास्ति इति निनिबन्धनः कथमसौ 


इस विश्लेषण से यह सिद्ध होता है कि 'नियतपूर्वंभाव ही कारण है और 
नियत परभाव ही कार्य है” यह मान्यता सदोष है। पहले घट पुनः पट दर्शन 
तथा कृत्तिका के बाद रोहिणी उदय उदाहरणों से नियतपूर्वभाव कारणत्व और 
नियतपरभाव कार्यत्व का नियम खण्डित हो जाता है और यह किसी की घरेलू 
बात नहीं कि पूर्व पदार्थ के अभाव में असंभूत पर पदार्थ उसके होने पर हो होता 
या दीख पड़ता है यह बात कभी नहीं मानी जा सकती क्योंकि घट के होने पर 
पट हो यह जरूरी नहीं । 

धर्मालझ्भार का एतद्विषयक दृष्टिकोण भी ध्यातव्य है। “ऐसे प्रसज्ों में 
पदार्थ का सामर्थ्य ही महत्त्वपूर्ण है । उसी में जनकत्व है । पूर्व पदार्थ के रहते हुए 
भी पर पदार्थ यदि नहों होता है तो इस अवस्था में पूर्व पदार्थ का सामर्थ्य 
तो प्रयुक्त नहीं हुआ | उसमें जनकत्व भी नहीं हो सकता | यदि उसी से उसकी 
उत्पत्ति होती है तो पूर्व पदार्थ का असामर्थ्य भी कैसे कहा जा सकता है ? 

त्रेकाल्य परीक्षा के विचार को परोक्षा भी इसी सन्दर्भ में करें--- 

“पहले उसका ( कार्य रूप पदार्थ का) भाव नहीं था। कारण के 
रहतें उसका प्रादुर्भाव दीख पड़ता है।” 

कृत्तिका रोहिणी के उदाहरण से त्रेकाल्य परीक्षा की यह बात मेल 
खाती है । कृत्तिका के उदय से पहले रोहिणी का उदय नहीं था। 
यह प्रागसन्‍्भाव है । क्रत्तिका के रहते ही रोहिणी का उदय हो 
जाता है | यह कारणे सति दृश्यते की तरह है । फिर भी कृत्तिका 

श्री० त०--२१ 


या नपनन जओिणः अतपडल 


शेर श्रीतन्त्रालोकः [ ्लो० ११ 


(विभाग: श्रद्धातव्य: स्थात्‌, तस्मात्‌ कार्यकारणयो: स्वरूपसंनिविष्टं किचिज्ज्ञातिय- 

मभ्युपगमतीय॑ यस्यान्वयव्यतिरेकौ स्थाताम, ज्ञापकेन हि. सत्र वस्तुनि 
संभवदेव रूप॑ ज्ञाप्यते, नान्यथा, तथाल्वे वा अआरान्तिः स्थातु-इति न वस्तु 
ज्ञापितं भवेत्‌ु, न चतदपेक्षामपहाय अन्यत्‌ किचित्‌ भवितुमहंति, सा च 
द्विविधा--अत्योन्यानुर्षाज्ञि तात्मिका अभिप्रायात्मिका वा, न च॑ उभय्यपि सा 
कार्यकारणतया संमतानां जडानां संभवति, अन्योन्यानु्षाज्धिता हि द्योरर्थयो: 
परस्पररूपत्वात्‌ वह्लुबष्ण्ययोरिव सत्तायामैकात्म्पमु, एकतरापाये पुनः परस्य 
सत्तैव न स्थात्‌--उष्णत्वाभाव इव वह्ने, नच कार्यका रणयोरेवंभावो5स्ति-- 
परःपरविविक्ततया अग्निधुमयो: प्रतिभासात्‌, तथास्वे धुमाभावेःग्तरिव न 


डे 


भायात्‌ तदभावे5पि वा धूम इति प्रत्यक्षविरोध: स्पात्‌, द्वितोया चानुसंवानलपा, 
806 30387 3००० 2 आर हु 


रोहिणो में कार्य कारणभाव नहीं माता जा सकृता। धूत् और. अगिति में 
कार्य कारण भाव है। इसलिये ऐसी कोई अनर्गल बात कैसे स्वोकार की 
जा सकती है जो कहीं लागू होती है और कहीं नहीं । यह नियम-विभाग 
अ्रद्घधास्पद नहीं कहा जा सकता । 

अत: कार्यकारण भाव के स्वरूप में सबन्निविष्ट किसी ऐसे विशिष्ट सम्बन्ध 
का सर्व॑स्वीकार्य स्वरूप स्वीकार करना होगा जिस पर किसी को विप्रतिर्षत्ति न 
हो और  अन्यय व्यतिरेक नियम-निकष पर जो तिकषायित किया जा सके | यह 
तो मानते ही हैं कि ज्ञापक क्रेद्वारा सर्वत्र वस्तुमात्र से उतन्न खूप का ही ज्ञापन 
किया जाता है । अनुत्पत्त का ज्ञापन नहीं किया जा सकता । ऐसा होने पर 
अन्ति अपने विश्रम का संभार भर देने को भोति उत्पन्न कर देगी । वस्तु का 
ज्ञापन तो असंभव ही हो जायगा। वस्तु की अपेक्षा के विना दूसरा भाव केसे 
हो सकेगा ? 


अपेक्षा भी दो प्रकार की होती है। १--+रश्पर ऐकात्म्यभाव से ओत- 
अत या अनुषक्त अथवा पारस्परिक रूप से अथ॑तः निर्भर । जैसे आग की दाहिका 
दक्ति और आग, अथवा आग की दाहिका और पाचिका शक्तियाँ। आग और 
उष्णता की तरह जड वस्तुओं का कार्यकारण भाव नहीं होता । आग न रहे तो 
उष्णता का अस्तित्व ही नहीं हो सकता। उष्णता आग का धर्म है। धर्म- 
चमिभावेक्‍्य यहाँ है । जड पदार्थों के कार्यकारणभाव में यह स्थिति नहीं होती । 
आग और उष्णता परस्पर सापेक्ष हैं। वि में गर्मी न रहे तो वह क्या रहेगा १ 


..._समामममममममनमकमकमननननननीनना जज)». 


अलो० ११ ] अष्टममाह्नलिकम्‌ र्र३ 


आ्यथा--भोवतुरन्नं प्रति, भोक्ता हि अन्न प्रति सापेक्षोषपि अन्नानुषज्ितया न 
अतीयते, कि तु तदस्य संविदि अभिमुखीभावमेति, येनायं तदभिलाषाद्यात्मना 
अनुसंधानेन तत्र प्रवतंते, न चैव॑ कार्यकारणयो: संभवति--तयोज॑डत्वात्‌ 
“परस्परस्य स्वरूपमनुसंधातुमसामर्थ्यात्‌, तत्सवंथा जडानां किचित्‌ ज्ञात्तेयं विना 
-का्यंकारणभावो नोपपन्नः, इत्येव स्थितम्‌ ॥ ११ ॥ 

ननूत्तमेवात्र ज्ञातियं--यत्‌ कारणस्य पूर्वस्व॑ का्यंस्थ च परत्वम इति, 
पूर्व॑सत्ताप्रयोजकीकारेण हि परस्यापूर्वतया सत्ताविर्भावः अत एवं न भविष्य- 
दर्तमानयो: तदाविर्भावने सामथ्य॑, तावन्तरेणापि तस्य भावात्‌, पूर्वस्य हि 
प्रागेव सत्त्वात्‌ तदाविर्भावने सामर्थ्यं, न भविष्यत:--तदानीं तस्याकिचिद्रपत्वातू, 


आग और धूम परस्पर पृथक्‌ प्रतिभासित होते हैं । अन्योन्यानुर्षाज्भितात्मकता 
इनमें नहीं होती । धूमाभाव में क्या अग्नि का भान नहीं होता ? अवश्य होता 
है | आग में हवन हुआ | धुआँ कमरे में भर गया | आग का ताम्रकुण्ड कमरे 
से हटा लेने पर भी धूम भरा रहता है। होना तो यह चाहिये आप के कथना- 
-नुसार कि आग के हटने पर धूम भी हट जाता | पर ऐसा नहीं होता । 


दूसरी अपेक्षा अनुसन्धान रूपा होती है । जैसे भोक्ता की अपेक्षा अन्न के 
प्रति होती है। आप भोजन करते हैं। रुचि के अनुकूछ सदन्न पक्वान्न ग्रहण 
करते हैं । कभी अन्न से अनुषज्ध गहन लगाव, संयोग, साहचर्य या मेल आदि 
कर भोजन नहीं किया जा सकता “अपेक्षा तो है पर अनुसज्ितात्मकता नहीं 
है! भोक्ता की संविद्‌ शक्ति में अन्न के प्रति आभिमुख्य का उच्छलन होता है । 
परिणामत: अन्न की ओर अभिलाष और रुचि होतो है | वह उसका अनुसन्धान 
करता है और भोजन में प्रवृत्त होता है। कार्यकारणभाव में ऐसा कुछ नहीं 
होता । जडता-वश वस्तुसत्ता में परस्पर स्वरूपानुसन्धान करने का सामथ्य 
नहीं होता । इस प्रकार हर तरह से यही निष्कर्ष निकलता है कि विना किसी 
ज्ञातेय ( सम्बन्ध ) के कार्यकारणभाव सम्भव नहीं ॥ ११ ॥ 

यहाँ नया प्रश्न उपस्थित कर रहे हैं। स्थिति यह है कि पहले कारण 
होता है। पुनः कारण से कार्य की उत्पत्ति होतो है। यह एक प्रकार का ज्ञातेय 
भाव है। यह कारण-कार्य का पूर्वपब्चाद-भाविसम्बन्ध होता है। इसे इस 
तरह भो कहा जा सकता है कि पूर्व की सत्ता प्रयोजन या निमित्त है। उसको 
-साधन बना कर परतसत्ता का प्रादुर्भाव होता है। यह उद्भव अपूर्व होता है । 


श्र४ढ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० १२ 


वर्तमानहइच समानकाल उच्यते, समानकालत्व॑ च लब्धसत्ताकयोर्भवति, न चा 
तदानयो: किचित्‌ कर्त॑व्यमवशिष्यते--यदेकस्यान्येन क्रियेत, इति पीर्वापय- 
मात्रमेव कार्यका रणयोज्ञतियमित्याह 


स पु्वंमय पद्चात्स इति चेत्पुवेपश्िचमो । 
स्वभावेष्नतिरिक्तो. चेत्सम. इत्यवशिष्यते ॥ १९ ॥। 


नाक टन पल्नरिटा-- कल 
इसके पहले यह आविर्भाव नहीं होता या असत्कार्यानुसार सत्ता में नहीं रहता 0 
इसमें भविष्यद्‌ या वर्त्तमान काल बाड़े नहीं आते । उस सत्ता को उद्भूत 
करने को शक्ति इनमें नहीं होती । इनके बिना भी यह हो सकता है । क्योंकि 
पूर्व सत्ता तो पहले हो वर्तमान है। उज्भावन का सामर्थ्य उसमें सुरक्षित है । 
भविष्य का तो कोई प्रद्त हो नहीं क्योंकि उस समय भविष्य की हो सत्ता 
नहीं होती । 
वर्तमान विद्यमान काल को कहते हैं। यह समान काल-धर्मिता उन दो 

पदार्थों में स्वाभाविक है, जो एक साथ सत्ता में हैं । ऐसी स्थिति में भविष्य 
और वत्त॑मान दोनों की इस विषय में कोई इति-कत्तंव्यता नहीं रह जाती कि 
एक द्वारा दूसरे की कुछ मदद ही की जाय । 


इस स्थिति में यहीं मानना उचित लगता है कि पीर्वावर्यमात्र ही 
कारणकार्य का ज्ञातेय ( सम्बन्ध ) है । इस जिज्ञासा पर आचार अपना मन्तव्य 
प्रकाशित कर रहे हैं-- 


कारण पहले हैं और काय्य॑ बाद में है, इस कथन का लक्ष्य क्या है ? यदि 
यह केवल पूर्व और पर भाव है या स्वात्म से अतिरिक्त या अनतिरिक्त भाव है, 
तो भी दोनों में समत्व ही स्वीकरणीय लगता है। 

इसे स्पष्ट रूप से यों विचार करें--कारणकार्य की दृष्टि से चाहे वह 
अग्नि और धूम हो या मिट्टी और घट हो इन उदाहरणों में पूर्व और पर भाव क्या 
है ? क्या पूर्व का स्वभाव पर में अतिरिक्त हो जाता है या बदल जाता है ? क्या 
मिट्टी और घड़े में सात्त्विक रूप से कोई अन्तर नहीं होता ? दोनों अनतिरिक्त 
ही रहते हैं ? ये दो प्रश्न सामने आते हैं। इनमें पहला विल्कुछ अमान्य है। क्या 
किसी के घर में पहले रहने वाली वस्तु जो सत्ता में है, वह उसके अतिरिक्त कुछ 
अन्य हो जाती है ? नहीं, वहो रहती है असत्‌ भो नहीं होती । 


इलो० १२ ] नवममाह्निकस्‌ श्र 


नन्वनयो: पूर्व॑त्वं परत्व॑ं च कि स्वभावादतिरिक्तमनतिरिक्तं वा, तत्र 
नाथ: पक्ष:--वहि भवदुगृहे पूर्वत्वायपि किचिद्वस्तु सदस्ति यत्तदतिरेकेण 
सत्तामियात्‌, व्यवहारमात्रसिद्धत्वे वा तस्य कार्यक्रारणभावो5पि एवं स्थादिति 
स्वसिद्धान्तभज्भ:--कार्यका रणभावस्थ वस्तुस्वमावत्वेताभ्युपगमातू, यद्धर्मा- 
लुकार: 
“तदेवमयं वस्तुस्वभाव एवं कार्यकारणभावो- 
न तु व्यवहारसात्रसिद्धः 0 इति। 


अनतिरेकपक्षे च कार्यकारणत्वेन संमतं भावद्यमेवावशिष्यते इति न 
तयो: ज्ञातियं किचिदृक्त॑ स्थातू, न च भवदर्शने धूमार्न्योर्धूमाग्निर्पतां विहाय 
अन्य: कब्चित्‌ कार्यक्रारणाभावात्मा विशेषः, अत एवं चात्राश्युच्चयबुद्धिनिर्ग्रा- 
ह्मत्वमुक्तं यत्‌ न केवलमयमग्निर्धूुमो वा यावत्‌ कारणमपि कार्यमपोति । नन्‍्वेबं 
वर्दाद्धि मंत्रद््वि रतक्षरमेव धूमाग्तिरूपताया अन्यत्‌ कारणत्वं कार्यत्वं चोक्तम्‌, 
तथाहि -यय्यग्नित्वमेव कारणल्वं तत्प्रतीतेउग्नित्वे 


व्यवहारमात्र के निर्वाह को दह्या में भी कार्यंकारण भाव विपरीत नहीं 
होता | यह वस्तु के स्वभाव से ही अवगत होता है। सोने का गहना सोने से 
अतिरिक्त स्वभाव वाला नहीं होता । कार्य सवंदा कारण के अनुरूप ही प्रादुर्भूत 
होता है। 

धर्मालड्रगर की मान्यता है कि, “इस तरह कार्यकारण भाव 
वस्तु के 'स्व' भाव पर निर्भर होता है। व्यवहार मात्र सिद्ध कोई अन्य 
भाव नहीं ।” 

दूसरा पक्ष अनतिरिक्त स्वभाव का है। उसके अनुसार कारण के 
अतिरिक्त कार्य नहीं होता। भाव तो बस दो ही हैं। एक कारण भाव और 
दूसरा कार्य भाव । इन दोनों में कोई अतिरिक्त जब है ही नहीं तो इन भावों 
का ज्ञातेय क्या हो सकता है ? सम्बन्ध तो दो भिन्न पदार्थों में हो हो सकता 
है। आपके किसी के दर्शन में धूम अपना धूमत्व रूप कार्यत्व छोड़ 
कर अन्य कोई कार्यकारण भावरूप धर्म विशेष स्वीकार नहीं करता। अग्नि 
भी अपता अग्निस्व रूप कारणत्व नहीं छोड़ सकता । अत: धूम और आग 
में धूमत्व और अग्नित्व रूप कार्यकारण भाव सर्व स्वीकृत तथ्य है। इसके 
अतिरिक्त कोई विशेष कार्यकारण भाव नहीं हो सकता । 


२२६ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० १२ 
एकस्यार्थस्वभावस्य प्रत्यक्षल्य सतः स्वयम्‌ । 
को5न्यो न भागों दृष्टः स्थाद्य: प्रमाण: परोक्ष्यते ॥ 


इत्यायुक्तयुक्या किमिति न तत्‌ प्रतीयात्‌, येनाभ्युच्चयबुद्धिनिर््रह्यत्वमपि 
अस्य स्यात्‌ ? सत्यमेवं कि तु विकल्पस्थ एतद्दौरात्म्यं--यदम्नित्वमवस्यन्ने- 


अतः अभ्युच्चय ( वृद्धि या आगम ) की बुद्धि (ऊहापोह या निर्णय भाव) 
से निष्कर्षत: यह कहा जा सकता है कि यह न केवल धूम ही या आग हो 
हैं अपितु कार्य भी और कारण भी हैं। अम्युच्चय बुद्धि निर्गराह्म वह वस्तु- 
स्वभाव होता है जिससे वस्तु के पूरे परिवेश और परिप्रेक्ष्य की सीमाओं के 
सन्दर्भ॑ व्यक्त होते हैं। यह विचार विमर्श पर निर्भर होता है। सभी सामान्य- 
तया आग को देखते हैं। उसकी दाहकता और पाचकता से परिचित हैं। जोः 
आग की गुणधर्मता की वेचारिक गहराई में प्रवेश करता है, वही यह निर्णीत 
रूप से बुद्धि द्वारा ग्रहण कर सकता है कि आग में जलाने की, पकाने की और 
धूम उत्पन्न करने की धारणा भी है। आग में कारणत्व का दर्शन बुद्धि 
नि्ग्राह्य ही है । 


इस सन्दर्भ में एक नई जिज्ञासा का उदय होता है। वस्तुतः शब्द से: 
जो अथंवाच्य होता है, वह उसके अक्षर संयोग पर निर्भर करता है। उसो- 
आधार पर अर्थ की अभिव्यक्ति होती है। जब विता इसके विमर्श के आधार 
पर अभिव्यक्ति होती है, तो इसे अनक्षर उक्ति कहते हैं। पूर्व॑पक्ष यही कह: 
रहा है कि धूमाग्नि की शब्दावली में या अक्षररचना में कार्यकारणता को 
उक्ति तो अनक्षर उक्ति है। इस कथन से वह भी सिद्ध हुआ कि अग्नित्व ही 
कारणत्व है| धूमत्व ही कायंत्व है । 


इस प्रसज्भ में एक तथ्यपरक सदुक्ति भी विचारणीय है। “एक भर्थ 
का, वस्तु का एक 'स्व' भाव होता है। वह वस्तु प्रत्यक्ष है। उसका स्वभाव 
भो प्रत्यक्ष है। प्रत्यक्ष वस्तु का सारा भाग अर्थात्‌ पूर्ण स्वरूप दृष्टिगोचर- 
होता है। फिर वह कौन भाग है जो दीख नहीं पड़ता ? उस बदुष्ट भाग की 
प्रमाणों से परीक्षा की आवश्यकता होती है । अदृष्ट भाग की सिद्धि के लिये 
प्रमाणों की अपेक्षा स्वाभाविक है।” इस युक्ति सम्मत उक्ति के अनुसार 
कारणता के दर्शन भी अग्नि में होने चाहिये ? अम्युच्चयबुद्धिनि््राह्यता भीः 
तभी सिद्ध होगी । 


हु | १२ ] नवममाह्निकम ३२७- 


तावदेव अवस्यति, न कारणल्वमपि--येनेव॑प्रतीत्यन्तराभ्युत्चय:, ननु 
विकल्पेत चेत्‌ तथावसितं तावता कः प्रतीत्यन्तराभ्युच्चयार्थ:, नहि गो: शुक्ल 
इत्येवमादिष्वभ्युच्चयबुद्धद्ा किचितू कार्यंसर, एतद्विकल्पस्थ स्वशिल्पनेपुर्ण 
यदभिन्नमपि भेदयति भिन्नमपि संसृजतोति, अथ प्रतिभासमूलमेव॑ विकल्पस्य 
माहात्म्यमु, इह तु न तथा, नहि कारणल्वं कार्यत्वं वा संनिवेशादिवत्‌ अर्था- 
तिशयरूपं, येन अनयोः प्रातिभासिकत्वं स्थातु, अथ च प्रतीयमानरूप- 
स्वभावत्वेन क्षणिकल्ववदवस्थाप्येते इत्यस्त्यत्र अभ्युच्चयबुद्धया कार्य, नहिं. 
भाकारश्‌न्योर्थ्थ: स्यात्‌ अवेद्यं वा वेदन॑ तदग्न्याकार एव धूमकारणताया 


इस पर राजानक जयरथ कह रहे हैं कि हाँ, यह बात तो सही है + 
पर विकल्प कलाप की यही असमर्थता है। अग्नि भी मेय है। विकल्प है। 
प्रत्यक्ष है पर नश्वर हे । इसका नाश होता है। मान लें कि अग्नि नष्ट हो 
गया, पदार्थत्व समाप्त हो गया पर उसको कारणता नहीं समाप्त हुई। बुझते- 
बुझते अज्भार की ऊपरी राख की परत में छिपो छोटी भी छनक कुछ भी 
क्षार करने में सक्षम होती हे । विकल्प के क्रमिक ह्ास में कारणत्व का हास 
नहीं होता । परिणामत:ः प्रमाता की प्रमा के परिवेश में कारणत्व की अनक्षर 
प्रतीति उल्लसित होना भी स्वाभाविक हो जातो है। यही प्रतीत्यन्तरा- 
भ्युच्चय हे । विकल्प वस्तु की प्रत्यक्ष गोचरता की अनुभूति में नयो प्रतीति की 
वृद्धि हे । 

इस विचार को एक दूसरा विचार बाधित कर रहा है। विकल्प के 
अवसित होने पर प्रतीत्यन्तराभ्युड्चय की बात सोचना ठीक नहीं। उदाहरण 
से इसे समझा जा सकता हे। प्रयोग कर्त्ता गाय के विषय में बोलता है-- 
“गौ: 5 शुक्ल: गाय धवलरंगी हे, धौरी है। इसमें अभ्युच्चय बुद्धि क्या कर 
सकती हे ? वह तो विकल्प का छिल्प नैपुषण्य है, उसकी रचना धमिता की 
विशिष्टता है कि अभिन्‍न में भेद का उल्लास हो जाता हे और कभी भिन्‍नः 
को भी संहिलूष्ट कर नई सर्जना कर देता है । 

विकल्पों को यह महत्ता हे कि उनका प्रतिभास होता हे। वे जैसे हैं 
वेसे उजागर होते हैं | 'गाय धौरी है' इसमें किसी अनक्षर प्रतीति को अवकाश 
नहीं । हम किसी वस्तु में किसी पदार्थ का सन्निवेश करते हैं। उससे नयी 
प्रतीति सम्भव है । जैसे एक कपड़ा है। उसमें कसीदे का एक फूल काट दिया 


ड२८ श्रीतन्त्रालोक: [ ब्लो० ह१२ 


आकारो यत्र प्रतीत्यत्तराभ्युत्चयो भवेत्‌, सत्यमस्त्येवं, कि तु अग्न्याकारा- 
दन्य एवं धूमकारणताया आकार:, अन्यथा हि. अन्त्यावस्थामप्राप्तो5पि अग्निः 
कर्थ न धूम॑ जनयेत्‌, नहि तादबस्थ्यमप्राप्तोईग्निरग्निर्न स्यात्‌ , क्षणिकत्व॑ च 
योगिनां प्रतीयमानात्‌ नीलरूपात्‌ अन्यदेव पर्यवस्थेत्‌, नीलादिक॑ हि निवुत्य- 
निवृत्युभयधमंसाधारणरूपं, क्षणिकत्व॑ पुर्नानिवुत्येकधर्मस्वभाव॑ , यत्‌ प्रामाण्यं 


गया | इस कसीदाकारी की कला से प्रतीत्यल्तर की सम्भावना है। पर यहाँ 
तो बिलकुल नहीं । कोई सस्निवेश नहीं । कोई अर्थातिशय नहीं । आर्थातिशय 
का नव सन्तिवेश रूप कोई आधार भी नहीं, जिससे कार्यकारण भांत का 
प्रतिभासन भी यहाँ इन दोनों में हो सके । 


इस सम्बन्ध में यह भी सोचना होगा कि इन दोनों के स्वभाव की 
कोई और विशेषता है? हाँ, इनकी प्रतीयमान डूपता तो है ही। उतमें 
क्षणिकत्व प्रतोति निरन्तर स्पन्दित हैं। इसलिये यहाँ अभ्युच्चय बुद्धि को 


ही हो सकती है। 


इस घ्थिति में सोचना होगा कि क्या अग्ति का आकार और धूम- 
कारणता का आकार वस्तुतः एकवत्‌ ही है ? क्या प्रतीत्यन्तर का अभ्युच्चय 
सम्भव है? यदि ऐसा होता तो अन्त्यावस्था को अप्राप्त अग्नि अवब्य ही धुआँ 
जैदा करता । पर ऐसा नहीं होता। यह भी नहीं कहा जा सकता कि उस अवस्था 
को प्राप्त अग्नि-अग्नि नहीं है । 


यहाँ क्षणिकत्व की प्रतीति क्या है, इस का स्पष्टीकरण करते हुए कह 
रहे हैं कि योग मार्ग के सिद्ध पुरुषों को उसका जो रूप यहाँ प्रत्यक्ष हैं, 
उसके अतिरिक्त भी प्रत्यक्ष हाता है। अग्नि में या धूम में नीलत्व आदि की 
का अनुदर्दन होता है। यह दा प्रकार का होता है। उसकी निवृत्ति भी होतो 
है । अनिवृत्ति भी दीख पड़ती है । यह उभयात्मकता वहाँ होती है | 


इलो० १२ ] नवममाह्तिकम््‌ इ्र५ 


“निवृत्तिधमंता हि सा” इति, तस्मात्‌ भास्वराष्याकारत्वं नामाग्नित्व॑; धूमानु- 
विहितान्वयव्यतिरेकत्वं च कारणत्वं, पाण्डुराद्याका रत्वं च धूमत्वमु, अग्न्यन्वय- 
व्यतिरेकानुविधायित्व॑ च कार्यत्वम्रु॒ इति धूमाग्निरूपतातिरिक्त॑ कायंत्व॑ 
कारणत्वं चानुक्तसिद्धमेव, अन्यथा हि कार्यकारणत्वेन संमतं भावद्वयं विश्वरारु- 
'आ्रय॑ पयंवस्येत्‌ ॥ १२॥ 


ननु भवत्वेवं, नहि का्यंकारणभावात्मा कश्चित्‌ संबन्धोउस्माक विवक्षित:, 
सर्व एव हि भावा: स्वात्ममात्रपयंवसिता एवं ? इत्याशडक्याह 


क्षणिकत्व भी तो निवृत्ति धर्मात्मक ही होता है। एक स्थान पर यह 
शक्ति है कि-- 


“क्षणिकता निवृत्ति धर्मता ही है ।” 


इसलिये यह निवंचन किया जा सकता है कि भास्वररूपता आदि धर्मं 
अग्नि धर्म हैं। धुएँ की उत्पत्ति अनुत्पत्ति सम्बन्धी जो अन्वय व्यतिरेकता 
है, वह कारणता है। पाण्ड्रता आदि धरम धूम्रता है और धूम को अग्नि से 
उत्पत्ति या अनुत्पत्ति सम्बन्धी जो अन्वयव्यतिरेकता है वह कार्यता है । 


निष्कर्षत: हम कह सत्ते हैं कि धूम में और अग्नि में धूमता और 
अग्निता की सत्ता के अतिरिक्त कार्यता और कारणता की सत्ता का आधार 
अनुक्तसिद्ध है। ऐसा न मानने पर कार्यत्व और कारणत्वरूप यह दोनों 
भाव ही बिखर जायेंगे। अर्थात्‌ धूमत्व में कार्यवव और अग्नित्व में 
कारणत्व अन्योन्याश्रय रूप से विद्यमान हैं ।। १२॥ 


उक्त विचारों और उतके सभी तकों को यथावत्‌ मान लेने पर भी 
त्रिकदर्शन को मुख्य मान्यता का प्रइन अभी अधर में लटक रहा है। कार्य- 
कारण भाव सम्बन्ध पर तो हम बल देते नहीं। हम तो यह मानते हैं कि 
सृष्टि के सभी भाव चाहे वे कायं हों या कारण, सभी स्वात्ममात्र पर्यवसित 
हैं। उनकी स्वात्म संविद्‌ सत्ता तो नित्य है। उसके अतिरिक्त तो उनका 
प्रतिभासन ही असम्भव है। इस दृष्टि से पदार्थ को पदार्थ की अपेक्षा नहीं 
अपितु'संविद्‌ शक्ति की अपेक्षा होती है। पदार्थ-पदार्थ परस्पर निरपेक्ष अर्थात्‌ 
अपेक्षा शून्य होते हैं । इस जिज्ञासा का स्पष्टीकरण कर रहे हैं -- 


३३० श्रीतन्त्रालोक: [ ए्लो० १३: 


बोजमड्ूर इत्पस्मिन्‌ सतत्त्वे हेतुतद्वतोः । 

घटः पटब्चेति भवेत्‌ कार्यकारणता न॒किस्‌ ॥ रै३ ४0 
अस्मिन्सतत््व इति परस्परमपेक्षाशून्य इत्यथेंः, कि न भवेदिति, 
परस्परने रपेक्ष्यस्य अविशेषात्‌ । अत्रापि कार्यकारणभावों भवतु, इति यावत्‌ | 
इह खल भपेक्षाशून्यत्वात्‌ जडानां कार्यकारणभावों न भवेत्‌--इत्युपपादितस्‌, 
अथ च लोके बीजाददूरो जायते इल्येवमाद्यात्मिका प्रतीतिः, इत्यवश्यं केनचित्‌ , 
चिद्रूपेण प्रमात्रा भाव्यं, यत्र विश्वान्तं सतु भावद्वयं कार्यकारणव्यपदेशपात्रता- 
मासादयेत्‌। नहि चिदात्मकैकप्रमातुविश्रान्तिमन्तरेण अत्यन्तविशरारूणां सिकता- 
नामिव जडानां मेदाभेदात्मा संइ्लेष: स्थात्‌, अत एवं कर्तुकमंभावसतत्त्व एव- 
कार्यकारणभाव:, इति--तः सिद्धान्त:, यदुक्तम 


वस्तुतः बीज बीज है और अद्धूर-अद्धुर | दोनों समान तत्त्व हैं। 
इसी तरह घट और पट हैं। घट अलग पदार्थ है और पट अलग वस्तु है। दोनों 
परस्पर निरपेक्ष हैं। इस दा में हेतु और-और हेतुमान्‌ इन दोनों के अपेक्षा- 
शून्य रहने पर भी क्या कार्य कारणता नहीं हो सकती ? यह तो लोक में' 
प्रत्यक्ष दृध्टगोचर होता है । इसमें कोई विशेष बात नहीं । यह स्पष्ट है 
कि परस्पर निरपेक्ष दो पदार्थों में कार्यकारण भाव अस्वाभाविक है। जेसे 
घट और पट | ये परस्पर निरपेक्ष हैं । अतः इनमें पौर्वाप्य तो हो सकता हैं 
कार्यकारण भाव नहीं । यदि अपेक्षा की कल्पना की जाय, जैसे कपास का 
पौधा सींचने में घड़ा काम आया | कपास से रुई और उससे पट बता। पर: 
यह दूर की कोड़ी फेंकने के समान है । 


जड़ बीज भी निरपेक्ष और अद्भुर भी निरपेक्ष । इनमें कार्यकारण 
भाव को सिद्धि यद्यपि होनी नहीं चाहिये पर होती है । अतः हम यह मान कर 
चलते हैं. कि इन दोतों में कोई चिन्मय प्रमाता शाइवत उल्लसित है। उसी 
में विश्वान्त ये दोनों भाव कार्य और कारण संज्ञा के आधार बन जाते हैं । 
अत्यन्त निरपेक्ष विखरने को प्रवृत्ति के प्रतीक बालुकाकण की तरह जड़ 
पदार्थों में चिदात्मक एक श्रमाता में विश्वान्ति के अतिरिक्त भेदामेद रूफ 
संइलेष हो ही नहीं सकता । - 


हे | १४ ] नवममाह्निकम्‌ ३३१ 


“जडस्य तु नसा शक्ति: सत्ता यदसतः सत: । 
कतृ कमंत्वतत््वेव.. कार्यवारणता तत: ॥। इति। 


ततश्चेतत्‌ युज्यते--यत्‌ क्ृषीवलो बीजादडुरं जनयति, ईश्वरइच श्यूज्धात्‌: 


शरम्नेर्वा धूममिति ॥ १३ ॥ 


नन्वेव॑ बीजाडूर्पोर्भेदे सति एकप्रमातृविश्रान्तिमात्रातु कारणत्वं कार्य॑त्वें 
च न सिद्धथ्ेतु, एवं घटपटाभासयोरपि तादुरूप्यं स्थात्‌ृ--सर्वावभासानां 
प्रमातयेंव विश्रान्ते: तत्‌ तयोरैकात्म्यमेव अज्जीकाय॑, येन कारणमेव तत्तत्रूप-- 
तया परिणमत कार्यमित्युच्यते ? इत्याह 


इसलिये कार्यकारण भाव को कत्तुकमंसतत्त्व मानना ही उचित है ॥ 
बीज में बेठी हुई संवित्‌ शक्ति ही कर्त्री है और अद्ुर उसका कर्म । इस सम्बन्ध 
में यह उक्ति प्रसिद्ध है कि, 

“जड़ में वह शक्ति ही नहीं कि असतु से सत्‌ की उत्पत्ति कर दे 
इसलिये यहाँ कतुं-कम-भाव माना जाना चाहिये । यही कारण कार्य भावः 
भी है 


इसलिये यह युक्तियुक्त मान्यता है कि खेतिहर किसान बीज से अद्भुर 
उत्पन्न करता है । ईश्वर श्यूज्भ से शर ( रस कण्डे की घास ) उत्पन्न करने 
में पूर्ण समर्थ है। वही सर्वशक्तिमान्‌ परमात्मा अग्नि से धूम उत्पन्न करता 
है। इसलिये इसे कुकर्म भाव कहना उचित है। इसे कोई कारणकार्यभाव 
कहे तो इसमें भी कोई आपत्ति नहीं होनी चाहिये ॥ १३॥ 


बीज और अद्भूर की भेदात्मक स्थिति है। इसमें एक प्रमाता में 
विश्वान्ति की बात मात्र से कारणत्व और कार्य॑त्व की सिद्धि केसे हो सकती 
है ? घट और पट का अवभास भी एक प्रमाता की विश्रान्ति से ही होता है । 
फिर घटाभास और घटाभास में भी ताद्रगप्य कल्पना को आधार मिल जायेगा। 
क्योंकि सारे अवभास तो प्रमाता में विश्रान्ति के फलस्वरूप ही होते हैं । 
इसलिये इनमें कार्यकारण भाव की अपेक्षा इनकी एकात्मकता अधिक न्याय 
संगत प्रतीत होतो है। इसके अनुसार हम यह कह सकते हैं कि कारण ही 
उत-उन पार्थक्य प्रथित रूपों में प्रथित होकर कार्य कहलाने लगता है। इसका 
स्पष्टीकरण करने के लिये कारिका की अवतारणा कर रहे हैं-- 


द 


डेरे२ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० १४ 
बोजमड्कुरपत्रादितया. परिणमेत चेत्‌ । 


इह तावत्‌ सर्व एव भाववर्ग: परिनिष्ठितनिजरूप इति बीजं चेत्‌ बीजं 
कथमिवादभूरादिरूपतामियात्‌ अतथास्वभावस्य तथास्वभावायोगात्‌, नहि 
कदाचित्‌ घटो5॑पि पट: स्यात्‌ ॥ 


तदाह 
अतत्स्वभाववपुष: स स्वभावो न॒ युज्यते ॥ १४ ॥ 


अथोच्यते--बी जस्येयानेव ्ि यत्‌--क्रमेणाडुराद्यात्मनाव- 
'तिष्ठेी इति 'एकमेव हि वस्तुक्रमविचित्रस्वभावम्‌र इति सत्कार्य- 
वादिन: ॥ १४ ॥ 


बीज ही अद्भूर कोरक, किसलय पल्‍लव, पत्र शाखा और प्रशाखाओं 
में परिणत हैं। यदि ऐसा ही है, तो इस मान्यता में दोष आ जायेगा कि 
'जिसका जो स्वभाव नहीं--वह्‌ उसका स्वभाव नहीं हो सकता । 


नियम यह है कि सारा भाववर्ग स्वात्ममात्र में परिनिष्ठित है। बीज 
बीज रूप में परिनिष्ठित है। बीज का परिनिष्ठित स्वात्म रूप बीज ही है। 
जो जिसका स्वभाव नहीं वह उसका 'स्व'भाव नहीं हो सकता” इस नियम 
के अनुसार बीज का बीजत्व हो उसका 'स्व” भाव है। उससे अगला अड्भूर 
आदि उत्पन्न होना अस्वाभाविक है क्‍योंकि अतथा भाव तथाभाव नहीं हो 
सकता । जैसे घड़ा कभी कपड़ा नहीं बन सकता। इसी तरह बीज भी अद्धूर 
नहीं बन सकता । इस नियम के अनुसार यहाँ यह दोष स्वभावत:ः होने लगेगा । 


कुछ विद्वान यह मानते हैं कि बीज का यही स्वभाव है कि वह 
क्रमशः अद्भुर कोरक किसलय आदि में परिणत होता है। सत्कार्यवादियों 
'की,यह मान्यता है कि, 

'एक ही वस्तु क्रमकवेचित्रयचारु और परिणति-स्वभाववान्‌ होती है ।' 


इस मान्यता के अनुसार वीज से अद्भुर आदि का उपबुंहण स्वाभाविक 
ही लगता है ॥ १४ ॥ 


१५ ] नवममाह्निकस्‌ शे१३ 
अत आह 
स तत्स्वभाव इति चेत्‌ 


ननु यद्येव॑ तहिं बीजमझूकुरो वा बीजत्वमात्र एवाड्कुरत्वमात्र एव वा 
रूपे विश्वान्ते: बीजस्याबोजात्मकमड्कुराद्यपि अन्त्यं रूप॑ संभवेत्‌, अद्भुरस्य 
चानडकुराद्यात्मकम्ु आद्यं बीजाद्यपीति ? तदाह 
तहि बीजाइःकुरा निजे । 
तावत्येव न विभ्रान्ती तदनन्‍्यात्यन्तसंभवात्‌ ॥ १५ ॥ 


न चेकमेव वस्तुद्द्यात्मक॑ संभवेतु, इत्यवश्यं केनचिदेकेन भाग्यं, यस्य-- 
बीजाड्कुराद्यात्मना विचित्रो्यमाकार: प्रस्फुरेत्‌ ॥ १५ ॥ 


तब तो यह बीज आदि का स्वभाव ही माना जाना चाहिये ? 

ऐसा मानने पर बीज बीजत्व मात्र और अद्भुर अद्भरत्व मात्र में 
विश्ान्त माने जायेंगे। जब बीज से अड्कुर उत्पन्न होंगे तो यह कहा जा 
सकता है कि बीज से अबीजात्मक अद्भुर उत्पन्न हुआ। यह उसका: 
अन्तिम रूप है। उसी तरह अद्भुर से भी अनड्कुरात्मक पहला बोज रूप भी 
उत्पन्न होता है । 

ऐसी स्थिति में बीज और अद्भूर अपने स्वात्मरूप में ही विश्रान्त नहीं 
कहे जा सकते, क्योंकि उत्तके अतिरिक्त अन्त्य रूप में परिणति की सम्भावना 
अनिवार्य है । 

नियम यह है कि एक वस्तु दो वस्तु रूपात्मक नही हो सकती । बीज 
और अद्भुर के उदाहरण से यह आकलन अकारण नहीं हो सकता कि इन 
दोनों में कोई एकात्मक तत्त्व है जो बीज बन गया है, वही अद्भुर और वही 
कोरक से पुनः बीज तक की यात्रा का आनन्दोत्सव रूप अदृश्य समारोह 


उल्लसित करने में शाइवत संलग्न है । वही आकार वेचित्र्य की चाझ्ता में 
चराचर की चिरन्तन चर्या का संचालन करता है ॥ १५॥ 


केरे४ड श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० १६ 
तदाह 
ततश्रव चित्राकारोइ्सो तावान्कश्रित्प्रसज्यते । 
नन्वभी ष्रमेवेतदस्माकम्‌ ? इत्याह 
अस्तु चेत्‌ +०० ०७०० +०० ००० । 
नतु एवमपि कथमेकस्यैत्र परस्परविरुद्धं बोजत्वाबी जत्वाद्यात्मकम|का र- 
द्धयं संभवेत्‌ ? इत्याह, 


न जडेअस्योन्यविरुद्धाकारसंभवः ॥ १६ ॥। 


नहिं एक एवं घटो लोहितश्चालोहितश्च भवेदिति भाव:, स्पादेततु-- 
'एवं यदि युगपच्चित्रत्वमभ्युपगच्छेम कि तु क्रमेग, इति को विरोधार्थ:॥ १६ ॥ 
अत भाह 


क्रमेण चित्राकारोउस्तु जड:ः कि नु विरुद्धचते । 


अचल शागार के प्रस्फुरण के सम्बन्ध में स्पष्ट कर रहे हैं कि, 


जो आकृति स्फूरित होती है वह विस्मयमयी होती है । विचित्र आकार 
एक नये आयाम को जन्म देता है। बीज आकार की उन्मिषत्‌ अवस्था से 
उन्मिषित अवस्था तक की यात्रा किसी विश्वकर्मा की निर्मिति-प्रसक्ति सृष्टि का 
एक रहस्य है। पर समस्या का समाधान जहाँ का तहाँ रह जाता है। होता 
यह है कि बीज एक वस्तु से परस्पर विरुद्ध अबीज का आकार बनता कैसे है? 
यह तो बोज से बीज और अबीज दो भावों का स्फुरण हुआ। इसे केसे 
स्वीकार किया जाये ? 


बात सही है। “जड़ से अन्योन्य विरुद्ध आकार सम्भव नहीं है” यह 
नियम है। भला एक ही लोहित वर्णी घड़ा अलोहित कैसे हो सकता है? हाँ 
चित्रकार की चित्राकार चित्रकारिता में यह विचित्रता चलती है। निर्माता 
अपनी निममिति में स्वतन्त्र होता है । क्रमशः वह कुछ भी कर सकता है | वहाँ 
विरोध के लिये कोई अवकाश नहीं होता ॥ १६ ॥ 


| १७] नवममाह्निकस्‌ झ्३५ 


यत्‌ सत्का्यसिद्धि: परिदृश्यमानमेव भावशरीरं स्वभावभूतेन क्रमेण तथा 
स्तथा भवतीति 
“एक एव स आकार: करमचित्रो हि तत्त्वतः। 
स्वस्वरूपनिसग्न॑ तद्वेचित्यं स्व॑मश्नुते ॥' इति च, 
“जड' इति, अजडं हि चित्रविज्ञानादि युगपत्‌ चित्रमपि भवेत्‌ इति भाव: 'कि नु 
'विरुध्यत” इति लोहितोषपि हि घट: क्रमात्‌ निमित्तान्तरेणापि अलोहितो5पि 
"स्यात्‌ ॥ 


क्रमचित्र सत्कार्यत्राद का समर्थन करता है । नियम यह है कि कारक 
व्यापार के पहले भो कार्य की सत्ता रहती है। क्रमशः उसकी अभिव्यक्ति 
होती है । तिलों में तेल है। अभिव्यक्त नहीं है। कारक व्यापार तिलों का 
कोल्ह में पिसना है। पेरने पर तिल व्यक्त हो जाता-है। दूध में दही है +-- 
जमने से दही और मन्थन से दही से घी अभिव्यक्त होते हैं। गायों में दूध हैं। 
-दुहने से वह अभिव्यक्त होता है। बीज में वृक्ष है। खाद पानी मिट्टी हवा के 
सहचार और सहकार से क्रमशः वृक्ष अभिव्यक्त हो जाता है । यही क्रम 
“चित्र है। क्रमश: चित्र का आकार, चित्र से आकार अथवा चित्रवर्णी आकार 
का. सृजन होता है । वहाँ काय॑ सत्‌ हे । अतः यह सत्कार्यवाद है। 


इसीलिये आचार्य कहते हैं कि क्रम से चित्राकार की प्रक्रिया हो इसमें 
कोई विप्रतिपत्ति नहों । जड़ अन्य को अभिव्यक्त नहीं करता यह नियम भी 
*इसमें आड़े नहीं आयेगा । जड़ चित्र अजड़ चित्र-विज्ञान को व्यक्त करता है। 
लाल घड़ा भी क्रमश: कारणवद सफेद हो सकता है | 

सत्कार्यवाद में कह दिया जाता है कि परिदृश्यमान भावशरीर 
स्वाभाविक कारणों से क्रमशः चित्रात्मक हो जाता है । कहा गया है कि-- 

“वह एक आकार है | क्रम चित्र में तातक्त्विक रूप से परिरवत्तित हैं। 
इसे उसके स्वात्म 'स्व' रूप में निमग्न होना भी कहते हैं । उसका यह वेचित्र्य 
है.। सभी इस क्रमिकता की परिणति का उपभोग करते हैं।” 

एक जिज्ञासा क्रम के विषय में होती है। वस्तुत: क्रम है क्‍या ? 
न्समकालिकता और समसामयिकता रूप यौगपद्य में क्रम होता है। यह वस्तु 


३३६ श्रीतस्त्रालोक: [इलो० १७ 


ननु क्रमो यौगपद्यं वा न वस्तुनः स्वरूपे कश्चिदतिशयः, अपि तु संविद:, 
संवित्‌ हि घटादनन्तरं पर्ट प्रतियती सम॑ वा क्रमाक्रमावुत्थापयेतु, न॒ तु वस्तुनः 
स्वरूपादधिक: कश्चिदक्रम: क्रमो वा भवेत्‌, इत्येकस्मिन्‌ वस्तुनि क्रमाम्युपगमे5पि: 
न विरुद्धधर्माध्यासो व्युपरमेत ? इत्याह 


क्रमो<क़मों वा भावस्य न स्वरूपाधिको भवेत्‌ ॥ १७ ७ 


तथोपलम्भमात्र ता *** 


"न स्वरूपाधिको भवेत्‌' इति--त कब्चिदित्यर्थ:, भत्र हेंतुः 'तथोपलम्भ- 
मात्र तौ' इति, उपलम्भो हिं. क्रमेण अन्यथा वा भवन्‌ क्रमाक्रमाभ्यां भावस्वरूप॑. 
व्यवहास्यतीति ॥ १७॥ 

टी अब 
के स्वरूप में कोई आतिशय्य नहीं है। हाँ यह संविद्‌ द्वारा स्फुरितात्मक 
अतिदय माना जा सकता है । संवित्‌ वह तत्त्व है, जो घड़े के बाद कपड़े: 
के प्रति सचेष्ट हो सकता है, अभिलाष कर सकता है । 


पदार्थ-पदार्थ को साथ-साथ या अक्रम से या क्रमशः उत्थापित कर 
सकता हैं। नियम तो यह है कि वस्तु के स्वरूप से अधिक न तो कोई अक्रम 
या न तो कोई क्रम होता है। एक ही वस्तु में ऋमिकता के अभ्युपगम में 
विरुद्ध धर्म का अध्यास या कल्पित आरोप भी तो हो सकते हैं ? वे कैसे 
रुक सकते हैं? इस विचार बिन्दु को स्पष्ट कर रहे हैं-- 


किसी भाव में अक्रम या क्रम से कुछ भी हो वह उसके स्वभाव से 
अधिक नहीं होता। क्रम भर अक्रम ये दोनों तद्ग॒पोपलब्ध वही भाव हैं । 
उपलम्भ का अर्थ बीज का बच्चुर से लेकर वृक्ष और पुनः बीज बनने तक 
की यात्रा में तत्तद्रपों का भावपरिवरत्त मात्र है। इसमें बीच के स्वरूप से 
अधिक कुछ भी नहीं है। स्वर्णगोलक से स्वर्ण आभूषण कुछ अधिक नहीं 
होता। मात्र चित्राकार या कम चित्र की तद्रपता है। अतः ऋमाक्रम से भाव: 
स्वरूप के व्यवहार का यह द्योतन मात्र है ॥ १७ ॥ 


इलो० १८-१९ ] नवममाह्निकम््‌ ३३७ 


ननु उपलम्भस्यापि एवंभावे कि निमित्तम्‌ ? इत्याह 
उपलबस्भश्न कि तथा । 

इह॒खलु उपलब्धा क्रमाक्रमाभ्यामेव तत्तदर्थजातमुपलभते इत्युपलम्भ- 
स्यापि क्रमाक्रमायोग: उपलब्धुइच संविन्मात्ररूपत्वेषपि क्रमाक्रमोपलम्भस्वभाव- 
त्वादेवंभाव: ॥ 

तदेतदाशड्ूते 

उपलब्धापि विज्ञानस्वभावो योधस्य सोषपि हि ॥ १८ ॥ 

क्रमोपलम्भरूपत्वात्‌ क्रमेणोपलभेत चेत्‌ । 

अत्रापि स एवं पर्यनुयोग:, इत्याह्‌ 

तस्य तहि क्रम: फोप्सो तदन्यानुपलमस्भतः ॥ १९ ॥ 

उपलभ्यस्य हि उपलम्भमुखेन क्रमाक्रमयोगः उक्तः, तस्यापि उपलूब्धु- 
मुखेन, उपलब्धु: पुनरुपलब्ध्रन्तरं नास्ति--अनवस्थापत्ते:, तदस्य कुतस्त्यः क्रम: ? 
इत्युक्तम्‌ 'तदन्यानुपलम्भतः' इति ॥ १९॥ 


इस प्रकार के उपलम्भ द्वारा इस नये भाव में आने का कारण 
ढूँढ़ना कोई आवश्यक नहीं । क्रम और अक्रम से इस भाव को जो उपलब्धा 
उपलब्ध करता है, वह उस-उस भाव स्वरूप को पाता जाता है। उपलम्भ 
का यही क्रमाक्रम योग है। उपलब्ध करने वाले को संविन्मात्र रूपता में भी 
क्रमाक्रम भाव है । इस क्रमाक्रम से जो भी उपलम्भ हो रहा है, उसमें उसके 
अपने ही रूप का उल्लास होता है, जिससे बीज अद्भूर बन जाता है । 

इसमें मात्र संविदुल्लास के विज्ञानातिशयत्वका चमत्कार होता है। 
बीज उपलब्ध है। वह उपल9्य अंकुर का उपलम्म करता है। यह भी वही 
है। यद्यपि इस प्रसज्भ में क्रमाक्रम की बात को गयी है पर फिर यही पूछा 
जा सकता है कि जब उसके अतिरिक्त कुछ नया उपलम्भ ही नहीं हुआ तो 
फिर क्रमाक्रम को बात हो क्‍यों ? अतः क्रमाक्रम की अनवस्था को छोड़ कर 
संविदुल्लास के स्वभाव का अनुभव ही उचित हे ॥ १८-१९ ॥ 

श्री० त०--२२ 


ड््८ श्रोतत्त्रालोकः [ इलो० २०-२१ 
स्वमावपक्षाश्रयें$पि अस्य नोपलब्धुस्व्ररूपादाधिक्य॑ पयंवस्येत्‌, इत्याह्‌ 
स्वभाव इति चेन्नासो स्वरूपाद्धिकों भवेत्‌ । 
अथ स्वभावभूतखात्‌ स्वहुवानतिरिक्तत्वेषषि क्रमस्य स्वस्वातन्द्रयाद- 
ख़तरिक्तायमानतया अवभासनमित्युच्यते, तह अस्मदृशंनमेवागतो$सि, इत्याह 
स्वरूपानधिकस्थापि_ क्रमस्थ स्वस्वभावतः ॥ २० ७ 
स्वातन्त्रयाद्भासनं स्पाच्चेत्‌ किमन्यदबुमहे वयम्‌ । 
इत्ये श्रोशिव एवेंक: कर्तेंति परिभाष्पते ॥ २१ ॥। 
कि नाम चास्य कर्तुत्वम्‌ ? इत्याशदूुबाह 


कतुत्व॑ चेतदेतस्य तथामात्रावभासनम्‌ । 


“तथामात्रावभासनम्र' इति, तथा-विचित्रेण रूपेण प्रमातुप्रमेयात्मतां 
आत्राणामंद्ानामव भासतम्‌--अतिरिक्ततयैव प्रथनमित्यर्थ: ॥ २०-२१ ॥ 
8-2 पन्पानक-िजयामरितपनन पा 


स्वभावोपलब्धि को संविदुल्लास हेतुक चमत्कार मानने से उपलब्धा 
के स्वरूप का पर्यवसान किसी आधिक्य में नहीं अपितु स्व में होता है। 
इसलिये आचार्य कहते हैं कि यदि यह उसका 'स्व' भाव ही है तो यह स्वरूप 
से अधिक हो ही नहों सकता | वह तो स्व के परिवेद्ञ में हो रहेगा । 


स्वभाव होने के कारण स्वरूप से अतिरिक्त होने का कोई प्रइन हो 
नही उठता। क्रम के स्वात्म स्वातनन्‍्त्य के कारण अतिरिक्त अवभासन की 
प्रतीति होती है। अतः इसमें संविदुल्लास-दर्शन का ही त्रिक-पक्ष प्रबल सिद्ध 
होता है- 

स्वरूप से अधिक न होने पर भी क्रम का स्व-स्वभाव वश स्वतन्त्र 
अवभासन ही यदि तथ्य हे तो फिर कहना ही क्या शेष रह जाता हे? 


इसलिये त्रिकदर्शन का यह उद्घोष हे. कि शिव ही एक मात्र कर्त्ता हे। उसीं 
की शाक्त सक्रियता का यह चमत्कार है। 


शिव के कत्तुत्व के सम्बन्ध में जिज्ञासा का समाधान कर रहे हैं-- 


डलो० २२-२३ ] नवममाह्निकस्‌ ३३९ 


एवं विड्वे पदार्था यथा भगवता स्वेच्छयैवावभासिताः, तथा कार्यकारण- 
भावो5पि, इत्याह 

तथावभासनं॑ चास्ति कार्यकारणभावगम्‌ ॥ २२॥ 

नन्वेव॑ बीजाडूुरादों घटपटादों च सर्वत्र भगवल्कतृंकमंविशेषेणाव- 
भासनस्‌, इति कथं क्वचिदेव कार्यकारणताव्यवहार: ? इत्यादशडू-बाह 

यथा हि घटसाहित्यं पटस्याप्यवभासते । 

तथा घटानन्तरता कि तु सा नियमोज्झ्ििता ॥ २३ ॥ 


उस रूप में अवभासन हो उसका कतुंत्व हे। यह अवभासन प्रमाता 
प्रमेय रूप में होता है । यह सारा प्रसार प्रमात्रंश और प्रमेय मात्र में प्रत्यक्ष 
दृष्टि गोचर होता है। अनतिरिक्त रहते हुए अतिरिक्त की तरह प्रथत ही अव- 
भासन का स्वभाव हे ॥ २०-२१ ॥ 


सत्य तो यही हे कि सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वर ने जैसे स्वेच्छा से संसार 
के सारे अनन्त-अनन्त प्रमेयों को अवभासित किया हे, उसी प्रकार स्वेच्छा से 
उस अवभासन में कार्य कारण भाव सम्बन्ध भी संवलित कर दिया हे ! इस 
'तरह सारा अवभासन कार्यकारण भाव से आगे बढ़ता हे और परिचालित 
हो रहा हे । यह मान्यता शास्त्र सम्मत हे । 


प्रन्‍्न यह उपस्थित होता है कि उक्त मान्यता में दो बातें मुख्य हैं । 
पहली बीजादूुर और घट-पट आदि का सर्वत्र भगवत्कर्तृकमंविशेष रूप से 
अवभासन और दूसरी, कार्यकायंकारणभाव से अवभासन | इससे कार्यकारण 
व्यवहार सब जगह लागू होने की सम्भावना है पर ऐसा होता नहीं । 
कार्यकारण कहीं-कहीं ही क्वाचित्करूप से लागू होता हे | इस पर अपने विचार 
व्यक्त कर रहे हैं-- 


घट और पट के अवभासन का साहित्य स्वभावत: अवभासित हे पर 
घटानन्तरता नियमोज्झित हे। नियम से सदा घट के बाद पट के दर्शन नहीं 
होते । इसलिये नियम से जिसकी जिसके बाद अधिक रूपान्वय सहित उत्पत्ति 
सा आभास हो, वही उसका कारण होता है। 


३४६० श्रीतन्त्रा लोक: [ इलो ० २७४ 


अंतो . यंत्नियमेनेव  यस्मादाभात्यनन्तरम्‌ । 

तत्तस्य कारणं ब्रूमः सति रूपान्वयेधिके ॥ २४ ।। 

फ्ियमोंज्वितिति--तयोविपयंयेण अविशेषेण च दर्शनात्‌ । नन्‍्वेवं: 
बौद्धस्येव तंथाँपि कृत्तिकारोहिष्युदयांदा कार्यकारणभाव: प्रसज्येत ? 


यहाँ किसी वाद के झमेले में न पड़कर सीधे-सीधे सोचने की आवश्यकता 

है। मुख्य रूप से यह विचार करना है कि, दो पदार्थों में कायंकारण भाव माननेः 

का आधार क्या है ? ऊँपर कुंछ मुख्य बातें कही भी गयी हैं। जिनमें ४ मुख्य हैं। 

| १--सबका कर्त्ता एक मात्र शिव है। २--मांत्रा व भासन ही उसका कक्तुत्क 

५ | है। ३--मात्रा व भासन में का कारण भाव को भी समावेश है । ४--बीज 

: ओर अद्भुर 'भादि तथा घट-पट आदि संब में अंगवत्‌ कंत्तृत्वे और कर्म 
विशेष का नियमित अवभासंन होता है। 


इस वैचारिक सन्दर्भ में कार्यकारण भाव के विषय में कुछ विशेष रूप 
से सोचना है। बीज और अद्धूर को देखें। बीज से अंद्भुर निकला। यहाँ 
बीज भी दीख पड़ता है, अद्धुर भी । बीज कारण है भद्धूर कार्य है। दोनों 
प्रत्यक्ष हैं। दोनों का साहित्य दीख पड़ता है। अनन्तरता भी दीख पड़ती है । 
भले ही कुछ दिनों के बाद बीज नष्ट हो जाता है । यह्‌ एक उदाहरण है । 


दूसरा उदाहरण लें। घड़ा है। साथ में कपड़ा भी है। दोनों हैं । दोनों 
का साहित्य प्रत्यक्ष है । दोनों में भगवत्कर्तुकर्मत्व भी है। पहले घड़ा था | बाद 
में किसी ने कपड़ा लाकर रख दिया । इससे अनन्तरता भी प्रासज्धिक हो गयी । 


यहाँ एक बात गड़बड़ हो जाती है । बीज से अद्भुर की अनन्तरता 
नियमित है । घड़े कपड़े में निरन्तरता नियमित नहीं है। इसे नियमोज्ित 
आतन्तय कहते हैं। नियम ऐसा होना चाहिये जो टूटे नहीं | कारण से कार्य 
की उत्पत्ति नियमित होती है। अतः घड़े कपडे में कार्यकारण व्यवहार खण्डित 
हो जाता है। 

एक बात और सामने आती है। क्ृत्तिका और रोहिणी में ये दोनों बातें 
मिल जाती हैं। साहित्य भी और आनन्‍्तर्य भी। आनन्तर्य भी नियमोज्झित 
नहीं है। फिर भी कोई छत्तिका को रोहिणी का कारण नहीं मान सकता। 


| ] नवममाहिकम्‌ ३४४ 


इत्याशड्ुयोक्त 'सति रुपात्वयेडधिके' इति । इह तावन्मायापदे घटादे: कार्यस्य 
मृहृंण्डचक्रादोचि बहुनि. कारणदीत्यविवाद:, तत्रास्य मृत्‌ उपादानकारणं, यत्‌ 
सेव शिवकस्तृपकादिक्रमेण अन्यानपेक्षितयानुव॒तंते इति, दण्डादि तु सहकारि- 
कारणप्रयुणनपरिवर्तनाद्युपका रमात्रचरितार्थल्वातूु, तेन यदीयसेव यस्य रूप॑ 
केनचि द्धर्मेणानुयायि भासते तदेव तस्योपादानकारणम्र्‌ इति, यदुबौद्धा अपि 


जब कि मानने का पूरा आधार है | यह नियम का अतिप्रसद्भ है कि जहाँ नियम 
नहीं लगना चाहिये वहाँ भी लगने लग जाय । अवभास में कार्यकारण भाव का 
समावेश स्वीकृत है । वह यहाँ नहीं है । 


अतः नया और निर्दोष नियम देने की आवव्यकता होती है | इसलिये 
जिन बातों का नियम से समावेश होना चाहिये उनका क्रमशः: विचार करें| १-- 
कारण के बाद कार्य का नियमित आभासन अनिवार्य हो | ३--कार्य॑ में कारण 
रूप का अधिक अन्वय हो, उपादानता हो । इन दो बातों में कार्यकारण भाव 
को पूरा आधार मिल जाता है। अव्याप्ति अतिग्पाप्ति के दोष भी अब नहीं 
आपतित होंगे। ये मुख्य विचारणीय विषय हैं। इनको ध्यान में रखकर अन्य 
सिद्धान्तवादियों के सिद्धान्तों का विइलेषण किया जा सकता है । 


माया के पद की प्रमेय निर्मिति को एक इकाई घड़ा है । यह कार्य है। 
घड़ा रूप कार्य के कारणों पर विचार करने से यह जान पड़ता है कि इसके 
“निर्माण में कई कारण हैं । जैसे--मुख्य कारण मृत्तिका का है। दूसरा चक्र है। 
हैं । तोसरा दण्ड है जिससे कुम्भकार चक्रचालन करता है। चौथा वह सूत्र है 
जिससे घड़े को लोंदे से अलग करता है। थापी है, जिससे उसकी पेंदी ठीक 
करता है आदि। इन कारणों में से मिट्टी उपादान कारण है। शिवक" और 
स्तूपक्र* आदि के क्रम से वह विना किसी को अपेक्षा के घड़े के रूप में परिर्वात्तित 
होती है। 


१. बाँस के या किसी सारिल लकड़ो के उस्त दण्ड को कहते हैं, जिसके एक सिरे पर 
पँती घार का मिट्टी खोदते वाला लोहा जड़ा होता है। उससे कुम्द्वार टोलों से 
मिद्ठी खोदता है । घड़े में वह भी कारण होता है | इसे खल्तो भी कहते हैं । 7. 


२. मिड्टो को गोलो कर ऐसा बता देता जिससे चक्र पर रखते पर घड़ा बन सके 


उसो गोली राशि को स्तूप्रक कहते हैं । भोजपुरी इसे छोंदा कहते हैं । 


शे४र श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० २७ 
“अनपेक्षानुव॒त्तेश्च भेदेधप्यर्थान्तराश्ये । 
तस्योपादानहेतुत्व॑ मृदः कुण्डादिके यथा ॥॥ इति। 


यत्‌ पुनरेवमाचक्षणैरपि धूमादावनुपादानमेव कार्यत्वमभ्यधायि तत्कारण- 
विभागानभिन्ञत्वमेव तेषां यतो- घूमस्य नाग्निस्पादानकारणसू, अपि तु 


अन्य दण्ड आदि द्रव्य सहकारी कारण हैं। वे उसमें प्रगुणन और 
परिवर्तन आदि उपकार की प्रक्रिया में प्रयुक्त होते हैं । वहीं उत्तकी चरितार्थता 
है। इसलिये यह परिभाषा यहाँ घटित होती है कि 'जिसका जो रूप जिस किसी- 
धम या गुण से समन्वित होकर रूप परिवर्त्तन तक अनुगत रहता है और 
प्रकाशित होता है, वहो उपादान कारण है। 


बौद्ध मान्यता के अनुसार भी “अनपेक्षा, अनुवृत्ति और अर्थास्तराश्रय- 
“2 के कारण भेद होने पर भी उसमें उपादानत्व रहता है। जेमे मिट्टो और उससे 
«  निम्मित घड़े के उदाहरण में । मिट्टी से घड़ा बनता है। मिट्टी के घड़े के लिये 
किसी की अपेक्षा नहीं होती । घड़ा बन जाने से मिट्टी में मिल जाने तक मिट्ठफ 
की अनुवृत्ति रहती है। भेद होने पर भी घड़ा मिट्टी मय ही रहता है। अतः 
घड़े की उपादान कारण मृत्तिका ही मानी जाती है। 


वस्तुतः बौद्धों के मूल सिद्धान्त शून्यवाद के अनुसार मिट्टी रूपो सत्‌ को. 
घट के लिये किसी कारण की अपेक्षा नहीं है। असत्‌ को भी कारण की कोई. 
अपेक्षा नहीं होतो | जैसे आकाश कुसुम । इसी तरह उभयात्मक और अनुभयात्मक 
पदार्थ भी अनिर्वचनीय ही होते हैं । पर पदार्थ की उत्पत्ति के सन्दर्भ: 
में इनके विचार भी मननीय हैं | ये कहते हैं कि १--उत्पत्ति के पहले कार्य का 
अनुपलम्भ होता है । २--का रण की स्थिति में कार्य का निइचय सम्भव है । ३-- 
कारण के न रहने पर भी यह निवचय होता है। ४--कार्य के उपलम्भ होने पर 
कारण का निश्चय सम्भव है और ५--कार्य के न रहने पर भी ऐसा होता है । 
यह पद्मकारण कार्य निशर्चिय विधि है। 


प्रस्तुत प्रसज्ध में मिट्टी भी उपलब्ध है और तदनुयायि घट भी उपलब्ध 
है। यहाँ उपादान कारण मिट्टी है। जहाँ तक धुएँ का प्रइन है, धुआँ कार्य तो: 
है पर उसका उपादान कारण क्या है। कुछ लोग इसे निरुपादान सृष्टि कहतेः 
हैं। उनकी यह बात किसी तरह नहीं मानी जा सकती। क्योंकि धुएँ का: 


इलो० २५ ] नवममा ह्वलिकम्‌ ३४ हे 


आर्द्रन्धनादि, तथाहि--तुषतुरुष्कादेस्पादानात्‌ु अस्य गन्धाद्यप्यन्वयवदवभासतेः 
तदेव तस्योपादानकारणम््‌ू, लौकिकानामपि अत्र वेदुष्यमु--चन्द्रकात्तोदकद्रवादौ 
च चन्द्रकान्ताश्रयोपक्षृताइचन्द्रकिरणा एवोपादानम्, अन्यथा हि चर्द्रकान्तस्य 
द्रवीभावे क्षणाक्क्षणं प्रक्षय: स्यातु, इत्यलमवान्तरेण ॥ २२-२४ ॥ 


नन्‍्वेव॑ रूपान्वयोपक्ृतः पौर्वापयंनियमात्मा कार्यकारणभावों यदि वास्तव: 
तत्कथं व्यभिचरेत्‌ ? इत्याशडूचाह 


नियमश्र तथारूपभासनासात्रसारक: । 
बीजावडकुर इत्यपेव॑ भासनं॑ नहि. सव्वेदा ॥ २५॥ 


भासनामात्रसारत्वे हेतु:--एवं भासनं 'नहि सवंदा' इति--कदाचित्‌ हि 
बीजाभावे५पि अद्भूरो भवेदिति भाव: ॥ २५ ॥ 


उपादान कारण अग्नि नहीं अपितु गोले इन्धन हैं । तुषाग्नि में तुरुषक (लोहबान ) 
को बीच में डालकर ढक दीजिये | बड़ी ही सोंधी गन्ध देर तक आती रहेगी । 
उस गन्ध का या उससे निष्पन्न विरछ धूम का उपादान कारण किसे माना 
जाय ? कोई दूसरा पदार्थ वह नहीं हो सकता । वह तुष-तुरुष्क ही हो सकता है । 
यह बात तो सामान्य जन भी अच्छी तरह जानते हैं । ऐसी बातों के लिये किसी 
शास्त्रोय विद्वानु की आवद्यकता नहीं होती । 


चन्द्रकान्त मणि से अमृतद्रव का स्राव होता है। उससे चाँदनी की 
मज्भल मरोचियाँ मिलती हैं और चन्द्रकान्‍्त अमृत उड़ेलने लगता है। इसमें 
हिमांशु की शोतल रश्मियाँ हो उपादान कारण कहीं जाती हैं | यदि ऐसा नहीं 
होता तो चन्द्रकान्त के अनवरत द्रव होने के परिणाम स्वरूप क्षण-क्षण में प्रक्षय 
हो जाता है। क्षपाकर भी उसे अक्षय रखने में सक्षम नहीं हो पाते | इसलिये 
उपादान कारण में “सति रूपान्वयेषधिके” का सिद्धान्त ही सर्वथा ग्राह्म 
है ॥ २२-२४ ॥ 


कार्य कारण भाव के दो वेशिष्ट्य प्रमुख हैं। १--पौर्वापयँ भाव और 
रूपान्वयोपकृति । इसमें विकार को सम्भावत्ता नहीं है। हाँ कहीं कहीं इसमें 
कुछ विचित्रता आ जाती है । 

इसलिये उक्त दोनों कारणकार्य भाव के नियम में उन रूपों में आभासन 
मात्र का तात्पय॑ ग्रहण करना ही उचित है। वह कभो नहीं भी भासित होता 


! 


जेडड श्रोतन्त्रालोक: [ एइलो० २६-२७ 


तदाह 
योगीच्छानन्तरोद्भूततथाभूताइक्रों.. यतः । 
इष्ठे तथाविधाकारे नियमों भासते यतः ॥ २६ ॥ 


स्वप्ते. घटपटादोनां. हेतुतद्वत्स्वभावता । 
भासते नियसेनेव बाधाशून्येत तावति ॥ २७ ॥ 


इह खलु योगिनों निरुपादानमेवेच्छामात्रेण अद्भुरादिकार्य॑ कुव॑न्तीत्य- 
विवाद:, तेन योगीच्छातो&नन्‍्तरमुद्भूत: अत एवं तथाभूतो--बीजाभावे5पि 
प्रादूर्भूती योआ्सावद्भु रः तस्मिन्नपि यतः पौर्वापर्यात्मा नियमोध्वभासते “बीजा- 


क्योंकि देखने में आता है कि विना बोज के भी अद्भुर भासित होता है। सदा 
बीज से ही अद्भुर नहीं निकलते अपितु विना बीज के भो निकलते हैं । जेसे 
केले का अद्भुर | यह बीज से नहीं निकलता । पौधों से ही इनके पौधों की 
निष्पत्ति हो जाती है । कुछ डालियाँ ही जमीन में लगा देने पर अद्भूरित हो 
उठती हैं। इसलिये आकाराभास का नियम ही ग्राह्म है ॥ २५ ॥ 

योगी पुरुष इच्छा करते हैं और निरुपादान सृष्टि हो जाती है। यहाँ भी 
इच्छा के बाद भासित अडः कुर में आकाराभास का नियम ही चरितार्थ है। 
स्वप्त में घड़े और कपड़े दोख पड़ते हैं । उसमें हेतु और हेतुमात्‌ का स्वभाव 
आभासन मात्र ही निश्चित होता है | इसमें वहाँ कोई बाधा भी नहीं आ पाती । 
इस पर थोड़ा और गंभीरता से सोचने की आवश्यकता है । 

यह निविवाद सत्य हैं कि योगी पुरुष विना उपादान कारण के 
अद्भुर आदि उत्पन्न करने का कार्य सम्पादित कर लेते हैँ। इस प्रकार सिद्ध 
योगी द्वारा निष्पन्न वह भद्भुर, बीज से निष्पन्त न होते हुए भी उसी प्रकार 
के पौधे को जन्म देता है, जैसे अन्य बीज से उत्पन्न अद्भूर देते हैं। उनसे वेसे 
हो शाखा प्रशाखायें होती हैं और वृक्ष बढ़ते हैं, जेसे उन अद्भूरों से बढ़ते हैं । 
अद्थुरों में कोई अन्तर नहीं होता । 

हाँ एक विशेषता उत्पन्न हो जाती है। हमने बीजाडुूर सम्बन्धी जो 
नियम निर्धारित किये थे, उनमें से दो टूट रहे हैं। १--बीज से अद्भुर होता 
है। यह नियम भंग हो गया क्योंकि बिना बीज के ही अद्भुर उत्पन्न हो 
गया। २--हूसरा नियम पौर्वापर्य का था। अब वह भी नहीं रहा । यह अपूर्व 


इलो० २६-२७ ] नवममाह्निकम ३४५ 


देव अद्धुरो जायते' इति नायमेकान्त इत्यथथं, योगीच्छाभिनिर्वतितश्च अद्भुरो 
बीजकार्याद्भुरसमानजातीय एव, न तु शाढूकाद्विजातीय:, इत्याह “तथाविवा- 
कार' इति, अन्यथा हि योगिनामिच्छाविसंवादात्‌ योगित्वमेव न सिद्धबेत्‌, न 
चेतद्श्रान्तिमात्रमित्युक्तत्‌ु 'इष्ट. इति--तत्तत्समोहितायंक्रियाकारिणीत्यर्थ:, 
तदुक्तम्‌ 

'योगिनामपि मृद्‌बीजे विनेवेच्छावशेन यत्‌। 

(सृष्टचा)दि जायते तत्तत्स्थिरस्वार्थक्रिपाक रम्‌ ।।! इति | 


तथा यतः स्वप्नेषपि नियमेनेव घटकायें: पटो5पि भासते--घटाभासानत्तरं 
पटाभासस्योदयात्‌, स्यादेबमेतत्‌ यदि बाधा न स्थादित्याह बाधा शूल्येत' इति, 
बाधाइचात्र कि तादात्विक: कालान्तरभावों वा, तत्र तावदुत्तर: पक्षों - 


अद्भुर उत्पन्न हुआ। यहाँ सादुश्याव्वय भी है, और समानजातोयत्व ज्यों का त्षों 
विद्यमान है । किसी प्रकार का विजातीयत्व यहाँ नहीं रहता | यदि योगी की 
इच्छा को कारण माना जाय तो पौर्वात्र्य भो घटित सा लगता है पर ऐक्राल्तिक 
नियमवत्‌ वह नहीं होता । [ 


यहाँ इन विसंगतियों में एक हो संगति बेठती है । वह्‌ है -तथावरिवाकार 
रूपा संगति । इच्छा से उत्पन्न अद्भुर में वही रूप, रंग और गुण-धर्मं भो होते हैं । 
सच पूछा जाय तो यह नियम भो महत्त्वपूर्ण है । यदि विजातीय अद्भुर निकलते 
तो योगी को योग साधना में हो सन्देह हो जाता । इसे भ्रान्ति भो नहीं कहा 
जा सकता | सारा कार्य निर्श्रान्त होता है। अभीष्ठ का साक्षात्कार होता है । 
इसलिये योगी को इच्छा समीहित ( इच्छित ) अर्थ क्रिया का सम्पादन करने 
में समर्थ मानी जाती है। 


इसी आधार पर श्ञास्त्र की एक उक्ति है कि, 

“ना मृत्तिका के विना बीज के योगी पुरुषों की इच्छा के आधार 
पर हो जो विशेष पदार्थ उत्पन्न हो जाते हैं, वे निश्चित ही अर्थ क्रियाकारी 
होते हैं | 


उसी तरह जैसे स्वप्न में घड़े के काथ॑ रूप में कपड़े की प्रतोति निश्चित 
जान पड़ती हे। बटाभास के तुरत बाद पटाभास! यह आपूर्व॑ स्वप्तबोध 
क्या सिद्ध करता है? यह सत्य भो हो जाता, यदि इस प्रक्रिया में बाधा 
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जाग्रड्ड्भाविनो5पि स्वप्नापेक्षया बाधसंभवात्‌, तादात्विकस्तु नास्त्येव बाध:-- 
प्रबोधपर्यन्त॑ दाढथेन तथावभासातूु, अत एवं तावति--स्वप्तावस्थायामेवे- 
त्युक्तम्‌ || २६-२७ ॥ 

एवं निर्बाधो नियम एवं कार्यकारणताया निबन्धनम्रु, इत्याह 

ततो यावति याद्ृष्यान्नियमो बाधर्वाजतः । 

भात तावति तादृष्याददृढहेतुफलात्मता ॥ २८ ॥ 
ननु एवमपि सौगतमतमेवापतेत्‌ ? इत्याशद्भुबह 

तथाभूते च नियमे हेतुतद्वत्वकारिणि । 

वस्तुतश्रिन्‍्मयस्थेव हेतुता तद्धि सर्वेग्स्‌ ॥ २९ ॥। 


तदिति- यन्नाम चिन्मयस्येव 'हेतुतेति'. सर्वगमिति--सर्वेषामेक 
मुहृण्डाद्यामासानां विश्रान्तिधामत्वेनानुवर्तनात्‌ ॥ २८-२९ ॥ 


न आती | इसलिये स्वाप्तिक अर्थ क्रिया की सिद्धि में स्वयं स्वप्त ही बाधक 
है। पहले तो यह क्षणिक है । दूसरे जागृति में नितान्त असत्‌ है। यह दो 
बाधायें यथार्थ सिद्धि को बाधिका हैं। इसलिये “'तथाविधाकारता' के साथ ही 
साथ क्रियोत्पत्ति में 'बाधाशून्यता' की शर्त्त भी अनिवायंतः माननीय है। 
इसलिये इस कार्यकारण भाव में पौर्वापर्य, तथारूपाभासन, तथाविधाकारता, 


नियमतः बाधाशून्यता और बोधपर्यन्त दाढयंभाव से उसी प्रकार का रूपाव- 
स्थान ये पाँच आवश्यक तत्त्व माने जाते हैं ॥ २६-२७ ॥ 


इसलिये जिसमें जो रूपवत्ता हो, वह नियमतः निर्बाध भासित हो तो 
उसमें उस रूपता का कार्यकारण भाव होना उचित है। स्वप्न से ऐसा नहीं 
होता | घट में पट बनने में जब यावति याद्रुष्य नियम चरिताथ्थ, नहीं होता, तो 
तावति तादृप्य कैसे रह सकता है? अतः वहाँ कार्य कारणभाव नियमतः 
अमान्य हो जाता है ॥ २८ ॥ 

इस मान्यता में सौगत सिद्धान्त भा कसौटी पर खरा नहीं उतरता । 
क्रमिक अर्थक्रिया में क्षणिकल्व और अक्षणिकत्व को अवधारणा यहाँ नहीं: 
चल सकती क्योंकि, 
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एवं च नैक॑ किचन जनक, सामग्री वे जनिकेत्याद्यपि संगच्छते, इत्याह 

अत एव घटोद्भूती सामग्री हेतुरुच्यते । 

सामग्रीति--न पुनर्व्यस्ता: समग्रा:, ननु समग्रान्‌ दण्डादीन्‌ विहाय का 
नामान्यसामग्री इत्युच्यते ? इत्याशड्क्याह्‌ 

सामग्री च समग्राणां यद्येक॑ नेष्यते वपुः ॥ ३०॥ 

हेतुभेदान्न भेद: स्थात्‌ फले तच्चासमञऊजसम्‌ । 


चो हेतो, एक॑ वपुरिति--समग्रप्रत्ययनिमित्तमेकप्रमातुविश्रान्तिलक्षणस्‌, 
इह तावन्मृद्ृण्डादयों व्यस्ता एवं यदि घटहेतवः स्युः तत्‌ कारणभेदात्‌ कार्य- 


यहाँ हेतु और हेतुमान के सन्दर्भ में अर्थक्रियाकारित्व चिन्मय का आश्रय 
प्राप्त करता है। जितने आभास हैं, चाहे वे मिट्टो हों, दण्ड हों, चक्र- 
चीवर हों, सबका विश्रान्तिधाम वही चिन्मय तत्त्व है। क्योंकि वह चिन्मय 
तत्त्व सर्वव्याप्त है। अतः इसे ही परम हेतु मानना सारी छाड्धुगओं को समाहित 
करता है ॥ २९ ॥ 


इससे एक समस्या सामने आती है, वह यह कि कोई एक कारण किसी 
कार्य का जनक नहीं हो सकता । जैसे एक मिट्टी से ही घड़ा उत्पन्न नहीं होता । 
उसकी उत्पत्ति में कुम्भकार, मिट्टो, चक्र, दण्ड और सूत आदि सभी मिल कर 
एक कारण हैं। समग्र भावरूप सामग्री कारण है। सामग्री की बात पर 
पुनः यह तक॑ उदित होता है कि उन समग्र साधनों के अतिरिक्त 
यह कोई सामग्री दूसरा तत्त्व है क्या? इस पर अपना मन्तव्य प्रकट कर 


रहें हैं-- 


समग्र साधनों की एक मात्र प्रत्यायिका ही सामग्री है। यह सब साधनों 
को एक शरीर रूपा है। यह बात सबको मान्य नहीं है । कुछ विचारक सामग्री 
को एक शरीर नहीं मानना चाहते । पर स्पष्ट तथ्य यह है कि सामग्री के अलग 
शरीर न होने पर भी कार्य तो उससे हो निष्पन्न होता है । 


यदि पृथक-पृथक्‌ सबको कारण माना जायेगा तो कारणमेद से कार्य- 
भेद के सिद्धान्त के आधार पर अनेक घड़े उत्पन्न होने की सम्भावना हो 
जायेगी । ऐसा कहीं होता नहीं है। सामग्री रूप एक प्रमाता में साधनों की 
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-भेदस्याविवादात्‌ अनेके घटा: प्रादुर्भवेयुड, न चैवस्‌ इत्येकप्रमातुविश्रान्त्या 
सामग्रीशब्दवाच्यमेवेषां वपुरवश्येषणीयं--यदेकमेव घट जनयेत्‌, यदपेक्षयेव 
च कारणानां पारस्परिको भेदो, यतः फलमभेदो5पि स्यातू, नेति काक्‍्वा योज्यम्‌, 
प्रत्यक्षविरुद्धं चेतदित्याह 'तन्चासमझजसमिति' ॥ ३० ॥ 

नतु यत्‌ यस्यान्वयव्यतिरेकावनुविधत्ते तत्‌तस्य कारणमित्युक्त, 
व्यस्तानां च मृहृण्डादीनामेवंभावों नास्ति, समग्राणां चास्ति, इति कोर: 
सामग्रीशब्दवाच्येनकेन वपुषाभ्युपगतेनेषास्‌ ? इत्याशड्ूबाह 


यद्यस्थानुविधत्ते._ तामन्वयव्यतिरेकिताम्‌ ॥ ३१ ॥ 
तत्तस्य हेतु चेत्वो5यं कुण्ठतर्क़ों न नः प्रियः । 


कुण्ठ इति--समनन्तरमेव तत्तददूषणोदीरणेन. भग्नशक्तोकृत 
त्वात्‌ ॥ ३१॥ 


विश्रान्ति स्वाभाविक हैं। इसलिये सामग्री भाव की मान्यता अनिवार्य है, 
जिससे एक ही घड़े की उत्पत्ति हो। एक घड़े को लेकर ही सभी साधतों 
को प्रयुक्त किया गया था। साधन भेद से एक साध्य की उत्पत्ति हो 
लक्ष्य थी । 


इस तरह फल में कोई भेद नहीं होता फल भेद प्रत्यक्ष विरुद्ध है। 
इसलिये मूल में इसे असमञ्जस लिखा गया है। न के प्रयोग में काकु का 
चमत्कार भी ध्यातव्य है। अर्थात्‌ सामग्रो बोध हो न्‍्यायसंगत सिद्धान्त है ॥३०॥ 


प्रश्न उपस्थित होता है कि अन्वय व्यतिरेक को कसौटी पर खरा 
उतरने वाला साधन कारण हो सकता है। व्यस्त मृत्तिका और दण्ड में यह 
योग्यता नहीं है और समग्र साधनों का एक सहयोग है। ऐसी अवस्था में जब 
कार्य सम्पादन हो रहा ठै, तो इस सामग्रो नामक एक नई संज्ञा के साथ नया 
प्रयोग करने की क्या आवश्यकता ? 

इस पर अपना मत व्यक्त करते हुए कह रहे हैं कि, यदि घड़े की अन्वय 
व्यतिरेकिता का अनुविधान सामग्री से हो रहा है, तो वह उसकी हेतु हे । 
साधन-पार्थक्य सदोष है। इसलिए एतद्विषयक व्यथ॑ के मतक॑ कुतक हैं । 
आ्े किसी दशा में स्वीकाय॑ नहीं हैं ॥ ३१ ॥ 
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ननु समस्तानामप्येषां केनचिद्रपेण यद्यैकात्म्यं न स्यातु, तद्देशकालवि-- 
कृष्टानामपि हेतुत्व॑ प्रसज्येत्‌ इत्याह 
समग्राश्च यथा दण्डसूत्रचक्रकरादय: ।। ३२ ॥ 
दूराइव भाविनवचेत्यं हेतुत्वेनेति मन्महे । 
दूरा--मेर्वादयो, भाविन:--कर्क्यादय:, इत्यमिति-तथा, एवं यथा 
दण्डादयो घटे हेतुत्वेन भवन्ति तथा दूरादयो5पीति, मन्महे--प्रसज्भेन मन्यामहे 
इत्यथ: ॥ ३२॥ 
नन्वत्र दूरभाविनो रन्वयव्यतिरेकानुविधानमसिद्धम्‌ ? इत्याशड्क्याह 
यदि तत्र .भवेन्मेरुभंविष्यन्बापि कश्चन ॥ ३३ ॥ 
न जायेत घटो नूनं तत्प्रत्यूहष्पपोहितः । 


यदि किसी अवस्था में समस्त साधनों का ऐकात्म्य न सम्भव हो सके 
तो देशकाल विक्रृष्ट साधनों में भो हेतुत्व की प्रसक्ति हो सकती हे । ऐसी 
अवस्था में क्या मानना उचित है ? इस जिज्ञासा की शान्ति के लिये अपना--मत 
अभिव्यक्त कर रहे हैं-- 
दण्ड, सूत्र, चक्र और हाथ सभी मिलकर सामग्री भाव से हेतुत्व का 
सम्पादन करते हैं । यदि दूर स्थित मेरु और भावी कर्क राशि सदृश् भी हेतुत्व 
को पूर्ति करते हैं तो भले हो ये दूर हों या भविष्य के गर्भ में हों, कारण ही 
कहे जा सकते हैं। हाँ यह प्रसद्भ पर निर्भर है कि आगन्तुक सन्दर्भ में क्या 
स्थिति हो ॥ ३२॥ 


यहाँ भी समस्या कठिन हो सकती है। दूर स्थित और भविष्य पर 
निर्भर साधनों में अन्वयव्यतिरेक भाव का अनुविधान असिद्ध माना जाता हे । 
तब क्या उपाय अपनाया जाना चाहिये ? इस प्रइन का निराकरण कर 


मेरु दूर अवस्थित है । ककि भविष्य गर्भ में है। घड़ा निर्मित होने का 
सन्निकर्ष उपलब्ध नहीं है। असन्निकर्ष रूप प्रत्यूह से घट व्यपोहित है। जेसे 
नियत देश काल में अवस्थित चक्र आदि घट निर्माण में हेतु होते हैं, उसी तरह 
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यथा च चक्र नियते देशे काले च हेतुताम्‌ ॥ रे४ ॥ 


याति ककिसुमेर्वाद्यास्तदवत्स्वस्थावधि स्थिताः । 

नतु चक्रादीनां क्र देशकालसंनिकर्षों विवक्षित उत रूपसंनिकर्ष:, 
तत्र॒देशादिसंनिकृष्ठरत पटादीनामवि संभवेत्‌, इंति तेषामपि एककार्य- 
कारित्व॑ प्रसज्येतु, रूपसंनिकर्षश्व तेष्यते भर्वाज्धि:, तन्नियतदेशाद्यवस्थायित्व॑ं नाम 
संनिकर्ष: पर्यवस्येत्‌, तत्च मेर्वादीनामपि अविशिष्टम्‌, इति तेषपि हेतवों भवेयु:, 
तस्मादेषामेकरप्रमातृविश्रान्तिसतत्त्वमेक रूपमवद्याभ्युपगमनीय॑, बैत--तत्तत्सं- 
योजनवियोजनादावेकस्पैव परमेश्व रस्य कर्तुत्वे विश्वमिदमुन्मिषेत्‌ ॥ रे४ ॥| 

तदाह्‌ 

तथा च तेषां हेतुनां संपोजनवियोजने ॥ ३५ 

नियते शिव एवेकः स्वतन्त्रः कतृतामियात्‌ । 

ननु कथ॑ सर्वत्र शिवस्पैव कर्तृत्वामिष्यते घटादो हि. कुम्भकारो व्यात्रिय- 
माणों दृह्यते ? इत्याशड्तयाह 


भेर आदि भी सल्तिकर्ष कृष्ट हों, प्रत्यक्ष साधन के देश काल विधि में स्थित हों, 
तो उनके कारणस्व का निषेध कैसे किया जा सकता है? पर सत्य यह है कि 
भेरु से घट का सन्तिकर्ष दूर होने के कारण असम्भव है। देश और काल का 
सन्निकर्ष और उनका नैयव्य चक्र की तरह आवश्यक है। हाँ मेरु परमेश्वर प्रमाता 
में भ्रवस्थित होने के कारण सामग्रीवाद का विषय बन सक्रता है । अकेले नहीं । 
यह ध्यान देने की बात है कि देश काल का सस्तिकर्ष ही घट निर्मिति के ल्यि 
अपेक्षित है। रूप सन्निकर्ष भी उसी तरह आवद्यक है । केवल देशादि सननिकर्ष 
से पट भी निकट रहने से हेतु हो सकता है। नियत देश में अवस्थान तो मेर 
का भी है। ये सब तरह तरह के कुतर्क अनेक वैचारिक समस्‍यायें खड़ी करते 
हैं। इसलिये एक श्रमाता में विश्वान्ति के सदृश एक रूपता की मान्यता ही 
अपेक्षित है । हम यह अनुभव करते हैं कि संयोजन वियोजन रूप प्रसर और 
संहृति क्रम की चमस्कारातिशय दशा की क्रीडाशोलता में एक परमेश्वर ही इस 
विश्व का उल्लास करते हैं ॥ रे४ ॥ 


न्न्न ३६-३७ ] नवममाक्निकम्‌ ३५१ 


कुम्भकारस्य या संवित्‌ चक्रदण्डादियोजने ॥ ३६ ॥ 

शिव एवं हिसा यस्मात्‌ संविदः का विशिष्टता । 

का विशिष्टतेति'--को भेद इत्यर्थ:, नहि संविदः संविद्रपादणुमात्रेणापि 
अधिक  रूपान्तरं किंचिख्भूवेदिति भाव: ॥ ३६ ॥ 

ननु कौम्भकारी संवित्‌ देशकालाद्यवच्छेदात्‌ संकुचितस्वभावा 'परा' 
पुनरनवच्छिन्नत्वात्‌ 'पराद्ययरूपा' इति कथं तयोरविशेष उक्त: ? इत्याशड्क्याह 

फोम्भकारी तु संवित्तिर्वच्छेदावभासनात्‌ ॥ ३७ ॥ 

भिन्नकल्पा यदि क्षेप्या दण्डचक्रादिमध्यतः । 

दण्डचक्रादिमध्यत: क्षेप्येति--दण्डादिवत्‌ सहकारिकारणमात्रमेतदिति 


तात्पय॑म्र, अतदच नात्र कुम्भका रस्य साक्षात्कतृंत्वसू, इति शिव एवं संत्र कर्ता! 
इति सिद्धस्‌ ॥ ३७॥ 


उसो तरह चक्रादि साधनों के संयोजन वियोजत जन्य घट निर्माण में 
एक मात्र शिव ही घ्वतन्त्र कर्त्ता हैं। निर्माण कार्य में व्यापृत दीख पड़ने वाला 
कुम्भकार कोई महत्त्व नहीं रखता। वहाँ भी कुम्भकार की संवित्‌ दाक्ति ही 
चक्र दण्ड भादि साधनों का योजन वियोजन करती है। और वह संवित्‌ शिव 
के अतिरिक्त कुछ नहीं है। संवित्‌ शक्ति और कुम्भकार संवित्‌ में भी कोई 
आतिशय्य नहीं । सब एक ही हैं। सब शिव मय है। अतः छ्िव ही एकमात्र 
कर्त्ता सिद्ध हैं | कार्य कारण भाव वस्तुत: परमार्थ में ही पयंवसित है ॥ ३५-३६ ॥ 

संवित्‌ यहाँ दो प्रकार की प्रतीत हो रही है। १--कौम्भकारी संवित्‌ 
और २--पारमेश्वर संविद्‌। पहली देश काल से प्रभावित होने के कारण 
संकुचित स्वभाव मयी होती है। परा संवित्‌ अनवच्छिन्न और पराद्रयमयी होती 
है। उक्त प्रसद्भ में दोनों की समानता व्यक्त की गयी है। ऐसा क्‍यों ? इसी 
जिज्ञासा की शान्ति का प्रवत्तंन कर रहे हैं-- 


कोम्भकारी संविद्‌ अवच्छेद से अवभासित होने वाली अर्थात्‌ वह देश 
काल से प्रभावित होने वाली संकुचित संवित्‌ है, यह निश्चित है। इसलिये परा 


क्ष्ष्र दा इलो० ३८-३५. 


तदाह 

तस्मादेकेकनिर्माणे शिवो विश्वेकविग्नहः ॥ ३८ ॥ 

कर्तेति पुंसः कतृत्वाभिमानो5पि विभो: कृति: ॥ 

ननु यद्येवं तत्‌ दण्डादिसमानकक्ष्य्वेप कुम्भकारस्य कथमेवमभिमानो 
भवेत्‌ 'यन्मयेद॑ 'कृतम्‌' 'इत्याशड्क्याह 'पुंस! इत्यादि, यश्चायमस्य क्तृत्वा- 
मिमानः--प्रतिभुवः इव अधमर्णभावः, स पारसेश्वयेंव नियतिशक्त्या त्तथा: 
व्यवस्थापितो, यतो धर्माधर्मादिव्यवस्थाप्रि 'सिद्धथ्रेदिति न कश्चिद्वोषट, एवमा- 
भासमात्रसतत्त्व एव कार्यंकारणभाव इति सिद्धस्‌ ॥ २८ ॥ 

ततश्चास्य लोकशास्त्रादावनेकप्रकारं वंचित्र्यम्‌, इत्याह 

अत एवं... तथाभानपरमार्थतया  स्थितेः ॥ ३९ ॥ 


कार्यकारणभावस्य लोके शास्त्रे च चिंत्रता । 


संवित्‌ से वह भिन्‍न है। यही भिन्‍न कल्पा का तात्पय है । उसकी गणना मात्र 
दण्ड और चक्र-चोवर आदि सहकारी कारणों में ही की जा सकती है । इसलिये 
हम कुम्भकार को किसी अवस्था में साक्षात्‌ कर्त्ता नहीं मान सकते । वस्तुतः शिव 
ही साक्षात्कर्ता हैं ॥ ३७॥ 

इसलिये इस सिद्धान्त की प्रतिष्ठा की जा रही है कि कार्य के निर्माण में 
विश्वमय शिव ही वास्तविक कारण और एक मात्र कर्त्ता हैं| 

कुम्भकार में इस प्रकार का अभिमान होना कि मैंने ही घड़े का निर्माण 
किया है--अधमर्ण अभिमान है । परमेश्वर की नियति शक्ति द्वारा नियुक्त और 
उसी प्रकार व्यवस्थापित एवं नियोजित होने के कारण वह घड़ा बनाने का 
काम कर रहा है। इससे धर्माघर्म व्यवस्था भी सिद्ध हो जाती है। गुण धर्म 
वेभिल्न में पुदूगल विवश है। इन तकों और विचारों से हम यह निष्कषंतः कह 
सकते हैँ कि कार्य कारण भाव आभास मात्र सतत्त्व है ॥ ३८ ॥ 

लोक और शास्त्र आदि में इसकी अनेक प्रकार की विचित्र स्थिति देखने में 
माती है| कुम्भकार कहता है--मैंने घड़ा बनाया । सामग्री भाव से घड़ा बनता है-- 


डे ४० ] नवममाह्लिकम््‌ ३५३ 
तत्र प्राधान्यात्‌ झास्त्रीयं तावद्वेचित्र्यं दर्शंयति 
मायातो5व्यक्तकलयोरिति रौरवसंग्रहे ॥॥ ४० ॥ 


श्रीपूर्व. तु कल्लातत्त्वादव्यक्तमिति कथ्यते । 
रौरवसंग्रह इति बृहत्तन्त्रापेक्षया, तदुक्त तत्र 
“ततो5धघिष्ठाय विद्येशों मायां स परसेश्वर:। 
क्षोभयित्वा स्वकिरणंरसृजत्तेजसों कलाम ॥ 
कलातत्त्वाद्रागविद्य द्वे_तत्वे संबभवतुः। 
अव्यक्तं च ततस्तस्मावृगुणांश्चाप्यसृजत्पभु: ॥” इति । 
अत्र च अव्यक्तं च तत' इति तच्छब्देन मायापरामर्श इति बृहस्पति- 


पादा:, यदुक्तम्‌ 
“मायातो5व्यक्तकलयो: कलातो रागविद्ययो: | इति | 


यह शास्त्र कहता है। सत्कार्य असल्कायंवाद के शास्त्रीय ऊहापोह भी यहाँ चलते 
हैं । आभासन मात्र सतत्त्वता को अलग मान्यता मिली हुई है। इतना सब होने पर 
भी लोग सामान्यतया कुम्भ करोति का कत्तुत्व कुम्भकार का हो समझ कर 
व्यवहार करते हैं | यह वेचित्र्य इन वादों के साथ लगा हुआ है। 


रौरव संग्रह अपनी बात इस तरह रखता है । वह कहता है कि माया 
का यह चमत्कार है। अव्यक्त और कला मिलकर इस वैचित्र्य का सृजन करते 
हैं । श्री पूर्वशास्त्र कहता है कि--कल्ातत्त्व से अव्यक्त का यह अभिव्यञ्जन 
है। रौरव शास्त्र कहता है कि, 


“परमेश्वर विद्येश 'माया' में अधिष्ठित होकर माया में क्षोभ उत्पन्न कर देते 
हैं। क्षोभ की कारण परमेश्वर की चिन्मय मरीचियाँ ही हैं। ये बड़ी विस्मापक हैं। 
वही कला को उत्पन्न करती हैं । उसी कला से राग और विद्या तत्त्व उत्पन्न होते 
हैं। उनसे अव्यक्त भी उत्पन्न है, तथा अव्यक्त से गुण ( सत्त्व, रजस्‌ और 
तमस्‌ ) का सृजन स्वयं परमेश्वर करते हैं ।” 

आचाय॑ वृहस्पति यहाँ अव्यक्त से माया का अथं ही ग्रहण करते हैं । 
ऊपर यह्दी कहा गया है कि 

श्री० त०--२३ 


हेप४ड श्रीतन्त्रालोक: [ श्लो० ४१ 


श्रीपू्वं इति--श्रीमालितीविजये, यदुक्त तत्र 
>०००३४०००७००९#*००००००७००७: मायामाविश्य शक्तिभि: ॥ के 
इत्याद्रुपक्रम्य 
भअसुत सा कलातत्त्वम्‌" 0३ २०००० +*०ूक इ्ति ॥ 
'तत एवं कलातत्त्वादव्यक्तमसुजत्ततः ४ इति। च, 
'एबमव्यक्तं मायाया: कलायाइच कार्यमिति शास्त्रीय वैचित्रयम्‌ ॥ ४० ॥ 


अत एवं च॒ एवं विसंवादाशक्धुया अन्न यदन्यैरन्यथा व्याख्यात॑ तद- 
'अयोजकमेव, इत्याह 


तत. एब निशास्यानात्कलोभूतादलिज्भधकम्‌ ॥ ४९ ॥ 
इति व्याख्यास्मदुक्तेईस्सिन्‌ सति न्‍्यायेइतिनिष्फला । 
निशाख्यानादिति--मायाख्पात्‌ तत्त्वात्‌ अलिज्ूकमिति अव्यक्तम्‌ ॥ ४९ ॥ 


“माया से अव्यक्त और कला तथा कला! से राग और विद्या 
उत्पन्न है ।” 

श्री पूर्व शास्त्र श्री मालिनी विजय शास्त्र ही है। उसके अनुसार-- 

“माया को शक्तियों से समावेशित कर” की उक्ति से लेकर “उसने कला 
तत्त्व को उत्पन्न किया” यहाँ तक कहने के बाद “उसी कला तत्त्व से अव्यक्त को 
उत्पन्न किया” यह भी कहा गया है। इस तरह “व्यक्त, माया और कला 
का कार्य है” यह प्रतिपादन विचित्रता की ही सृष्टि करता है । यही झास्त्रीय 
वैचित्र्य है ॥| २९:४० ॥ 

ऐसी स्थितियाँ अनेक शास्त्रीय वेचारिक विवाद उपस्थित करती हैं । हमें 
इन अन्यथा व्याख्यानों पर ध्यान नहीं देना चाहिये । उन्तसे अपना या किसो 
का कोई प्रयोजन नहीं सिद्ध होता। यही कह रहे हैं कि माया से अव्यक्त की 
उत्पत्ति की बात विसंवादित है । अत एवं हमारी मान्यता की परम्परा में 
यह सर्वथा निष्फल एवम्‌ अमात्य है ॥ ४१ ॥ 


इलो० ४२ ] नवममाह्तिकम्‌ झ्प्ए्‌ 
इदानीं लोकिकमपि वेचित्र्यं दर्शयति 
लोके च गोमयात्कोटात्‌ संकल्पात्स्वप्ततः स्मृते:॥ ४२ ॥ 
योगीच्छातो द्रव्यमन्त्रप्रभावादेश्व वुश्चिकः । 
कीटादिति--वृश्चिकातु, इह बहिरपि परिस्फुरतो5थ॑स्य आभासमात्र- 
सारत्वमेव मौल॑ रूपमित्युक्तम्‌ 'संकल्पात्स्वप्ततः स्मृते” इति, द्रव्येति-- 
रत्नौषध्यादि, अचिन्त्यो हि. मणिमन्त्रौषधीनां प्रभाव इति भावः, ननु 
वृश्चिकात्‌ गोमयादेश्व जातोध्न्य एवं वृश्चिक:, नहि यादुगेव वृश्चिकाज्जातो 
वुद्चिक: तादुगेव गोमयादेरिति भवितुमहंति--शब्दसाधा रण्पमात्रेणैकल्वं 
न्याय्यम्‌, यदाहुः 
“वस्तुभेदे प्रसिद्धस्य शब्दसाम्यादभेदिन: । 
न युक्त साधन गोत्वाद्रागादीनां विधाणिवत्‌ ॥” इति ॥ ४२॥ 


लोक प्रचलित वेचित्र्य का एक चित्र प्रदर्शित कर रहे हैं-- 

लोक में गोमय से कीट ( वृश्चिक ) का उत्पन्न होना पर्याप्त प्रचलित 
है । योगी की संकल्प शक्ति से निरुपादान सृष्टि प्रसिद्ध है। स्वप्न में राजमहल की 
मनोज्ञता से स्वप्न द्रष्टा मुग्ध होता हो है । स्मृति में उद्दीघ्त वस्तुओं में कल्पना 
की रानी ही यदि रस वृष्टि कर रति-रमणीयता की सृष्टि करे तो क्या आइचयं ? 
रतन आदि द्रव्यों और ओषधियों का प्रभाव अपने स्थान पर कितने महत्त्वपूर्ण 
होते हैं। ये सारी बातें लौकिक आइचय॑ रूप ही होती हैं । 

यह ध्यान देने की बात है कि गोबर से उत्पन्न कीट वुद्दिचकवत्‌ होता है 
वुश्चिचक से उत्पन्त वृश्चिक जेसा नहों होता । इसलिये शाब्द-औपम्य के आधार 
पर ही उसे वृध्चिक कहते हैं । एक जगह कहा गया है कि, 

“वस्तु में भेद रहने पर भी छाब्द साम्य से अभिन्‍न जैसा व्यवहार 
होता है किन्तु आकृति साम्य से धमंसाम्य केवल शब्द के आधार पर सिद्ध 
नहों किया जा सकता । जेसे--यह गाय है क्योंकि इसमें गोत्व है। जेसा कि 
सींग वालों में होता है! । ऐसे प्रयोगों का साधन इस श्वुद्ध-साम्य से नहीं हो 
सकता । सींगें तो उन पशुओं में भी होती हैं, जिनमें गोत्व नहीं होता । इसलिये 
प्रदार्थों के एकल्व को सिद्धि के सन्दर्भों में वस्तु भेद, उन्तके साम्य के आधार 
और डाब्द प्रयोगों पर विचार करना आवश्यक होता है” ॥ ४२ ॥ 


शे५६ श्रीतन्‍्त्रालोकः [ इलो० ४२ 


5६: १३९१-२7 कहरें कुतश्रित्स्वविशेषतः ॥ ४३ ॥। 


वृब्चिकादगोमयादेवा जातानां वृद्चिकानां नूनमस्ति कश्चिदात्मीयो 
विशेषों येनैषामन्योत्यमेदः, कि तु वृष्चिकाज्जाताना- 
मपि स तुल्यः, तेषामपि हि देशकालाकारादिना. व्यक्तिमेदमुपलभन्ते 
लोकिका: ॥ ४३ ॥ 
अत भाह्‌ 
स॒ तु सर्वेत्र तुल्यस्तत्परामशेंक्यमस्ति तु । 


अथ वृश्चिको5्यमिति भ्रत्ययानुगमस्‍्तत्र संभवेत्‌, तदिहापि समानमित्युक्तं 
“तत्परामर्जैक्यमस्ति त्विति' न चायमवृश्चिके वृश्चिकप्रत्ययो--विसंवादाभावात्‌, 
इह च परामर्श एवं दूरान्तिकत्वादिना भिन्नावभासत्वे5पि अर्थानामैक्यप्रतिष्ठापने 
परं जीवितम्र्‌, यदुक्तम्‌ 


गोमय से उत्पन्न वृष्दिचक स्वयं वुष्चिक से उत्पन्न वृश्चिक से यदि 
अन्य भी है तो भी कोई न कोई देशकाल के प्रभाव से उत्पन्न बेशिष्टय यहाँ है, 
जिससे दोनों में तुल्यता है, समानता है। बिच्छुओं के परिवार में भी एक 
दूसरे में आकृति और व्यक्ति भेद तो सामान्य लोक-दृष्टि से भी समर्थित है ॥४३॥ 


यदि वह सर्वत्र तुल्य है. तो परामर्श में एकता स्वाभाविक है। वृश्चिक 
में 'यह वृश्चिक है” यह विचार किसी संकल्पन से, सन्तुलन के अनुसन्धान से 
जन्म लेता है। वृह्चिंक का प्रत्यय और उसका अनुपम या अभ्युपगम एक 
सामान्य दृष्टि है। जब दो बिच्छुओं की समानता दृष्टिगोचर होती है तो एक 
प्रकार का परामर्शैक्य दृष्टिगोचर होना इ्वाभाविक है। 

वहाँ किसी प्रकार के विसंवाद के अभाव में जो वृश्चिक प्रत्यय होता 
है, वह वृश्चिक से इतर वस्तु में नहीं | दूरी और सामीष्य से प्रभावित आकृति 
ओर व्यक्ति में भिन्‍तता का आभास हो सकता है, फिर भी आन्तर परामर्श 
एक ऐसा वैचारिक माध्यम है, जहाँ पदार्थों के ऐक्य की प्रतिष्ठा होती है 
परामर्श ही इस ऐक्य दृष्टि का प्रेरक प्राण तत्त्व है । कहा गया है कि, 


इलो ० ४४ ] नवममाह्निकम्‌ २५७ 
'दूरान्तिकतयार्थानां. परोक्षाध्यक्षतात्मना । 
बाह्यान्तरतया दोषेव्यंडजकस्यान्यथापि वा | 
भिन्नावभासच्छायानामपि मुख्यावभासतः । 
एकप्रत्यवस्॒र्शाख्यादेकत्वमनिवारितम्‌ ॥! इति। 
अतब्चेकस्यापि कार्यस्थानेककारणत्वे न कश्चिद्ोष:, आभासमात्रपरमार्थों हि 
कार्यकारणभाव इति परिस्थापितम्‌ ॥ 


अत एवं च॒ कार्यस्य स्वरूपे क्रमे वापि अन्यथाभावोपदेशो नायुक्तः, 
इत्याह 


“एक पदार्थ दूर है । वह परोक्ष होता है। एक पास में है। यह प्रत्यक्ष 
है। इन पदार्थों का परामर्श करते समय कई बातों का विचार करना होगा । 
एक मित्र दूर है। वह परोक्ष है, बाहर है। इसी तरह एक का दूसरे व्यक्ति 


के प्रति स्नेह है। वह आन्तर भाव है। पर दोनों के परामझं की भूमि तो एक 


हो है। इसमें सदोषता के अनर्थ॑ भी होते हैं | व्यंजकों के प्रभाव भी हैं। अन्यथा- 
भाव के उड्भावन भी होते हैं। इन सभी दृष्टिकोणों से विचार करने पर समान 
पदार्थों में भो वेभिन्‍्य को छाया पड़ती दीख सकती है। इस प्रकार के भेद- 
(भिन्न एवं मुख्य सांसारिक अवभास अ्रान्तियों को उत्पन्न करने वाले होते हैं । 


इस तरह सोचने पर दो बातें सामने आती हैं। पहली यह कि एक 
तो मुख्य अवभास होता है और दूसरा भेद प्रभावित अवभास। इन दोनों 
अवभासों पर ध्यान देने पर एक बात निश्चित रूप से प्रतीत होती है कि 
प्रत्यवमर्श के स्तर पर एकत्व अनिवारय॑त: उपस्थित हो जाता है ।” 


इसलिये एक कार्य के अनेक कारण होने में कोई दोष नहीं । कई कारणों 
में हो सामग्रोवाद का भाव आता है। आभास मात्र परमार्थता के हमारे 
सिद्धान्त पर भी कोई आँच नहीं आती | 


इसलिये कार्य के स्वरूप अथवा क्रम के सम्बन्ध में अन्यथा भाव का 
कथन करना उचित नहीं, क्योंकि इससे वदतोव्याघात दोष उपस्थित होता 
है। स्वरूप और क्रम की स्थिति एक समान नहीं होती । जैसे मन का स्वरूप 
कहीं इन्द्रिय में और कहीं अन्तःकरण में भिन्न-भिन्न अनुभूत और आकलित 
होता है | 


३५८ श्रोतन्त्रालोक: [ इलो ० ४४-४९ 


तत एव स्वरूपेषपि क्रमेध्प्यन्यादृशी स्थिति: ॥ ४४ ७ 


जास्त्रेषु युज्यते चित्रात्‌ तथाभावस्वभावतः । 

स्वरूप इति--यथा मनसः क्वचिदृबुद्धीन्द्रियत्वमुक्त क्वकिच्च अन्तः- 
करणत्व॑, ठदुक्तम्त 

ओत्र त्वक्चक्षुषी जिल्ला नासा चित्त च धीज़जः ।' इति । 

अन्तःकरणं त्रिविधमिति च॥ ४४ ॥ 

क्रमस्य पुनः कार्यकारणभावगश्रस्तावात प्राधान्येत शास्त्रेष्वन्यादूक्ीं 
स्थिति दर्शयति 

पुंरागवित्ककाकालमाया ज्ञानोत्ते क्रमात्‌ ॥ ४५ ॥ 

नियतिर्नास्ति वेरिड्चे फलोधध्वे तियतिः श्रुता । 


पुंरागवित्त्रयादृध्वे कलानियतिसंपुटम्‌ ॥ ४९ ॥ 


छः 


स्वरूप और क्रम में भी यह निश्चय है. कि घड़ा पहले लोंदे के रूफ 
में रहता है। पानी युक्त कुम्भकार का हाथ लगने पर मिट्टी का छोंदा- 
विचित्र आक्रृति के रूप में बदल जाता है । सूत से अलग करते समय पूर्ण घट 
रूप में भिन्न-भिन्न अवभासित होता है । इसलिये दोनों दुष्टियों से शास्त्र के 
कथन में वेचित्र्य का समर्थन होता है । जैसी-जेसी स्थिति में जैसे-जेसे भाव 
उदित होते हैं, उन्हीं के अनुरूप तत्त्व तथ्य का वर्णन होता है । कहों चार 
अन्तःकरण तो कहीं मात्र तीन अन्त:करण ही माने गये हैं। कान, त्वक्‌, चक्षु, 
जीभ और नाक के साथ मन भी ज्ञानेन्द्रियों में परिंगणित होता है । यह इसी 
शास्त्रीय वैचित्रयवाद का समर्थक है ॥ ४४ ॥ 

तत्त्व-क्रम के कार्यकारण भाव प्रस्ताव के सन्दर्भ में प्रधानतः शास्त्रों . में 
विशिष्ट स्थिति का उल्लेख मिलता है । उसी का आकलन कर रहे हैं- 

पुरुष, राग, विद्या, कला, काड और माया कंचुकों की चर्चा सर्वज्ञानोत्तर 
शास्त्र में नये क्रम में है। वेरित्व मान्यता के अनुसार नियति इस गणना से 
निष्कासित है। कहीं कला से पहले नियति मानी जाती है। कहीं पुरुष, राग, 
विद्या इन तीनों से ऊपर कला और नियति का सम्पुद स्वीकार. किया जाता- 
है। प्रत्यभिज्ञा मान्यता के विपरीत ये अन्यादुश मान्यतायें भी शास्त्र में स्वीकार 
की गयी हैं| ४५-४६ ॥ 


...>__>«म> «मन 
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कालो मायेति कथितः क्रमः किरणशास्त्रग: । 
पुमान्नियत्या कालशभ्र रागविद्याकलान्वित: ॥ ४७ ॥ 


इत्येष क्रम उद्िष्टो मातडगे पारमेइवरे । 


ज्ञानोत्तरे इति--सर्वज्ञानोत्तरे, यदुक्त तत्र 
वस्तुतः पुरुष: सुक्ष्मो व्यक्ताव्यक्त: सनातनः ।” इति। 
तत  ऊध्व भवेदन्यत्ककावरणसंज्ञकम्‌ । इति । 
अत ऊध्व॑ भवेदन्यत्कालस्थावरणं गुह ।” इति । 
अत ऊध्व॑ भवेदन्यन्मायातत्त्वं सुदुस्तरम्‌ ।' इति च, 
नियतिरनस्तीति--सर्वज्ञानोत्ते तस्यथा अनभिधानात्‌, वेरिश्व इति- 
स्वायम्भुवे, यदुक्त तत्र 


किरण शास्त्र में काछ और माया का अलग क्रम निदिष्ट है। वहाँ । 
कहा गया है कि पुरुष नियति से युक्त है और काल भी राग, विद्या और | 
कला से अन्वित है। यही क्रम मातज्भ को भो स्वीकार हे। मतज् का दृष्टि- | 
कोण नियति नियन्त्रित पुरुषों के स्वरूप पर निर्भर प्रतीत होता है। सवे* ॥ || 
ज्ञानोत्तर शास्त्र की उक्ति हे कि, | | 


“वस्तुत: पुरुष सूक्ष्म व्यक्ताव्यक्त और सनातन तत्त्व है” । ॥ ॥ 
इसके अतिरिक्त तीन उक्तियों का उल्लेख इस प्रकार है-- | 
“इसके ऊपर कला नामक एक अन्य आवरण है” । 
तथा-- । 
“हे गुह ! उसके ऊपर काल का आवरण है” । है! 
तथा-- || 
“उसके ऊपर सुदुस्तर माया तत्त्व है” । | 


सर्वज्ञानोत्तर झास्त्र में इस सन्दर्भ में नियति की चर्चा ही नहीं है । 
इस शास्त्रकार को नियति तत्त्व को पृथक्‌ तत्त्व मानना स्वीकार नहीं है । | 


जेच० श्रीतन्‍्त्राकछोकः [इलो० ४७ 
“मायातत्त्वात्कालतत्त्वं संस्थितं तत्पदढ़ये । 
संस्थास्यस्मिन्कला तह॒द्विद्याप्येवं तत: पुनः ॥४ इति। 

अत्र हि संस्थापयति--नियच्छति भोगेषु अणुनिति “संस्था नियतिरिति 
व्याख्यातार:, अत्र च काले नियतिसंपुटः, कलेत्येवमात्मैव जरत्पुस्तकदृष्टः पाठो 
ग्राह्म:, अन्यथा हि कैरणोउर्थों विसंवदेत्‌, यदुक्त तत्र 


इसी प्रकार वैरिश्व अर्थात्‌ स्वायम्भुव तस्त्र के क्रम में इस सस्वस्ध में 
जो विचार व्यक्त हैं वे निम्नवत्‌ हैं-- 


मायातत्व सब क्रमों का मूल हे । सबसे पहले माया से काल उत्पत्न 
हुआ । काछ की अलग सत्ता स्थापित हुई । अब संस्थिति उभयात्मक हो गयी । 
दो पद हो गये । पहला पद माया का और दूसरा पद काल का । माया पद मे 
अणु को भोगवाद में संस्थापित करने वाली संस्था नामक शक्ति, जिसे 
नियति भी कहते हैं--वह संस्थित हुई और काल नामक दूसरे पद में कला 
संस्थित हुई । 

इसी प्रकार विद्या तत्त्व की संस्थिति भी आकलित की जाती हैं। 
यह भी कला पदिका मानी जाती है। काल पद पर कला और कलापद पर 
अबुद्ध विद्या और इसके बाद राग आदि उत्पन्त होते हैं। यह माया का 
थरिवार है। माया को लेकर यह छः सदस्यों वाला परिवार है। इन्हें कंचुक 
और मल तथा आवरण शब्दों से भी जाना जाता है। 

संस्था शब्द नियति अर्थ में व्यवहृत है। इसका विग्रह है--. नियच्छति 
भोगेषु अणून्‌ ) अणुओं को भोगवाद में लगा रखने वाली दाक्ति | इस 
मतवाद के अनुसार माया और काल नियति नियन्त्रित कहे गये हैं। शेष कला 
और विद्या हैं वे भी इनके ऊपर अवस्थित हैं ।” 


सर्वज्ञानोत्तर तन्‍्त्र में काल-आवरण के ऊपर माया तत्त्व की स्थिति 
स्वीकार की गयी है। स्वायंभुवतन्त्र में माया से कालतत्तत ऊप है या नीचे 
यह नहीं स्पष्ट है। कालतत्त्व में कला और नियति इनके होने की संस्थिति 
का उल्लेख है। उसी श्रकार विद्या की स्थिति की चर्चा भी है । 


४ - 5 अन्न यमन ज 


डलो ० ४७ ] नवममाह्लिकम्‌ ३६१ 


'तत्रेव पुरुषों ज्ञेयः प्रधानगृहपालक:ः। 

रागतत्त्वाच्च विद्याल्यमशुद्धर प्शुमोहकम्‌ ॥।' इति । 

“'तत: कालनियत्याख्यं संपुर्ट व्याप्य लक्षधा। इति। 

'कालतत्त्वात्कला ज्ञेया लक्षायुतपरिच्छदा ॥ इति। 

'तदृध्ब॑ तु भवेन्माया कोटिधा व्याप्य साप्यधः।' इति | च 
नियत्येति गत: क्रम उद्ठिष्टि इति--अर्थात्‌ सृष्टिक्रमेण, यदुक्त॑ तत्र 

'क्षोभितो5नम्तनाथेन ग्रन्थिर्मायात्मको यदा।' 

इत्याद्युपक्रम्य 


किसी जी श्ोणं पुस्तक में राजानक जयरथ ने यह लिखा हुआ पाया 
कि 'काल नियति के संपुट में रहने वाला तत्त्व है, कला तो काल को आत्मा 
ही है। इस पाठ को जयरथ अच्छा मानते हैं । इसे ग्राह्म और मान्य न मानने 
“यर किरण शास्त्र की उक्ति में विरोध और सन्देह होने लगेगा। वहाँ निम्न ; 
बातें कही गयी हैं-- 

अ--/वह पुरुष तत्त्व है-यह जानना चाहिये। पुरुष प्रधानतया 
इस विश्व गृह का पालक हे । ( गृह पालक प्रतिष्ठा का पद नहीं होता ) राग 
से अशुद्ध विद्या निष्पल्न होती हे । राग से अधिक अशुद्ध विद्या 'पशु' जीवों की 
मोहिका के रूप में प्रसिद्ध हे। 


तथा-- 

आ--/इसके बाद 'कालनियति' नामक सम्पुट लाख गुना परिधि में 
व्याप्त है” । 

तथा-- 

इ-“कालतत्त्व से कला तत्त्व दस हजार लाख गुना सोमा अवधि में 
व्याप्त है” । 


तथा-- 
ई--/इनके ऊपर माया तत्त्व है। उसका विस्तार करोड़ गुना अधिक 
डै। वह नोचे भो ( अपना प्रभाव विस्तार करती ) है ।” 


इधर श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० ४७० 


'तदन्मायाणुसंयोगादचज्यते चेतना कला ४ इति। 
'इत्यणो: कलितस्पास्प कलया प्राग्जग न्रिधे: । 
कलाधारेडणुविज्ञानं बरुभुत्सोविद्यया भवेत्‌ ॥ इति | 
“तस्मावेवाशयाद्राग: सूक्ष्मरूपो5भिजायते । 
घेनासों रछ्जित: क्षित्र। भोगभुग्भोगतत्परः ॥! इति । 
अथ  कालक्रमप्राप्तः कछ्चुकत्रयदर्शनात्‌ । 
येनासाो कल्यते सुक्षम: शिवसामशथ्यंयोगत: ॥ इति । 


में सारे क्रम नियति से सम्बन्धित हैं । यही यहाँ कहा गया है। अर्थात्‌, 
सुष्टि क्रम से ही सम्बन्धित कहे गये हैं. । 

तथा वहाँ कहा गया है कि, 

उ--“अनस्त भट्टारक ने माया की गाँठ को खोलने के लिये उसे क्षुब्ध 
किया! ! 7 

यहाँ से लेकर, 

ऊ--“उसी तरह माया और अणु के संयोग में चेततात्मिका कछा 
अभिव्यक्त होती है । 

ऋ--“इस प्रकार सुष्टि के प्रारम्भ में अणु कला से कलित हो जातेः 
हैं। कलाधार में बुभुत्सु अणुओं को अणु विज्ञान की उपलब्धि विद्या के द्वारा: 
हो जाती है” । 

तथा-- 

ऋ--'उसी आशय से अत्यन्त सुक्ष्म राग उत्पन्न होता है। उसी के 
प्रभाव से पुद्गल पुरुष भोगों में अनुरक्त हो जाता है तथा भोगवाद का चक्र" 
उसके ऊपर चल जाता है । वह मुमुक्षु से भोगेच्छु बन जाता है । 

तथा-- 

रू--“काल क्रम से प्राप्त अवसर पर अभ्यास वश तीन कब्चुकों के- 
अनुभूत हो जाने पर शेव मध्य विकास से बल का लाभ होता है। उसी सामथ्य॑ 


के योग से वह सूक्ष्मता को आत्मसात्‌ करता है और लोगों द्वारा उत्तमः 
आकलित होने छगता है । 


इलो० ४८ ] नवममाकह्विकम ३६३ 


“अथेदानी सुनिव्याप्र कारणस्यामितथ्तेः । 
शक्तिनियामिका पुंस: सतत््वेन समर्पिता॥! इति। 
“अथ _पुंस्तत्त्वनिर्देश: स्वाधिष्ठानोपसपितः |” इति च | 
क्रमस्यान्यादृशी स्थितिनिगदसिद्धा, इति न विभज्य व्याख्यातम्‌ ॥ ४७ ॥ 
इदानीं प्रकृतमेवानुसरति 
कार्यकारणभावोये तत्त्वे इत्यं व्यवस्थिते ॥ ४८ ।। 
श्रीपूवशास्त्रे कथितां वच्मः कारणकल्पनाम्‌ । 


तथा-- 
लू--“हे मुनियों के वृन्द के वन्दनीय ! अत्यन्त देदीप्यमान शैव-प्रकाश 
प्रमाता ही विश्व का मूल कारण है। पुरुष की नियामिका परमेद्वर की हीः 
शक्ति है। वह शक्ति समस्त तत्त्वों सहित परमेश्वर को ही समर्पित है” । 
तथा-- ; 
ए--/स्वाधिष्ठान चक्र या अपने अधिष्ठान से उपसर्पित ( गतिशील ) 
पंस्तत्त्व का निर्देश किया गया है” । 
यहाँ तक की इन सभी उक्तियों में उक्त छः कंचुकों के क्रम के कथन 
में सादृश्य नहीं है। यह अशुद्ध है, यह भी केसे कहा जाय ? जब कि आप्त 


महासिद्धों की अनुभूतियों का ही अभिव्यंजन उन शास्त्रों में संकलित है । 


ऐसी उक्तियाँ निगदसिद्ध कहलाती हैं। अत: इस क्रम वेचित्र्य के चक्कर में 
न पड़ कर अपने गुरु क्रम निदिष्ट शास्त्र में जो उपदेश हो उसे ही अपनाना 
श्रेयस्कर होता है| हमने इसी शेली का प्रयोग किया है ॥ ४७ ॥ 


इसलिये कार्यकारण भाव के विनिश्चय से सन्बन्धित ऊहापोह का 
परित्याग कर हमने जो मार्ग चुना है, वह मालिनीविजयोत्तर तन्‍्त्र की ही 
पद्धति है। गुरु क्रम की परम्परा का पोषक श्री पूर्वशास्त्र तन्त्र ही है। उसी 
शास्त्र के अधिकार के परिवेश में पुरस्कृत होने वालो यह त्रिक परम्परा है ४ 
उसमें तत्त्वों के क्रम स्पष्ट रूप से प्रतिपादित हैं । 


व. श्रीतन्त्रालोक: [ इलो ० ४६-५० 
श्रीपूवंशात्न इति--तदधिकारेणैव एतस्य ग्रन्थस्थ प्रवृत्ते: कारणकल्पना फ 


च भत्र तत्त्वं प्रति प्रविभागस्य प्रक्रान्तस्वात्‌॒तद्विषयैव पर्यवस्येत्‌, 
इत्यनुजोद्ेशोद्ष्टस्थ तत्त्वक्रमनिरूपणाख्यस्थापि प्रमेयस्थ सावकाशता, इत्यर्थ- 
सामथ्य॑ल्भ्यम्‌ ॥ ४८ ॥ 

तदेवाह 

शिव: स्वतन्त्रदुग्रूपः पश्चशक्तिसुनि्भर: ॥ ४९ ॥ 

स्वातन्त्रयभासितभिदा पश्चवा.प्रविभज्यते । | 


स्वतन्त्रदुग्रप' इति--अनन्याकाइश्षत्वात्‌ स्वतन्त्रा येय॑ दुक्‌ तद्रपों-- 
'निराशंस इन्यर्थ:, अत एव 'पश्चशक्तिमुनिर्भर:' पूर्ण इत्युक्तम्‌ ॥ 

पशञ्चधा प्रविभागमेव दर्शंयति 

चिदानन्देषणाज्ञानक्रियाणां सुस्फूटत्वतः ॥। ५० ॥ 


अनुज उद्देशों की पार्थक्य प्रथा के प्रतोक प्रमेयों को कारण-कल्पना इसी 
शास्त्र पर निर्भर है। श्रोतत्त्राछोक नामक इस ज्ञास्त्र की रचना इसी 
श्री पूर्वशास्त्र पर आधारित है ॥ ४८ ॥ 

उक्त भूमिका के आधार पर अपना मन्तव्य श्ञास्त्रकार अभिव्यक्त 


कर रहे हैं-- 


शिव स्वातन्त्य-सम्पन्त ज्ञानहप और पाँच शक्तियों से परिपूर्ण 
'परमेइवर हैं । स्वातन्त्रय के कारण उनमें मेद का आभास होता है । पाँच शक्तियों 
को सुनिर्भरता से ही यह स्पष्ट हो जाता है कि यह अभिव्यंजन और यह भेदा- 
भास परमेश्वर स्वातन्त्रय के कारण हो है। 


यह आभास चिद्‌, आनन्द, इच्छा, ज्ञान और क्रिया रूप शिव की 
पाँच शक्तियों के आधार पर होता है । इनकी जहाँ पूरी तरह स्फुटता होती 
है, वहाँ तदनुरूप तत्त्वों का उल्लास होता है । जैसे चित्प्राधान्य में शिव, आनन्द- 
प्राधान्य में शक्ति, इच्छा प्राधान्य में सदाशिव, ज्ञान प्राधान्य में ईडवर और क्रिया 
आधान्य में सद्विद्या नामक पाँच तत्त्वों का उदय होता है | कहा जाता है कि, 


इलो० ५१ ] नवममाक्तरिकम््‌ ३६५. 


शिवशक्तिसदेशानविद्याख्यं तत्त्वपश्चकम्‌ । 
सदेति--सदाशिव:, तदुक्तम्‌ 


“चिदानन्देषणाज्ञानक्रियाप चमहातनु: । 
विवतंते महेशानस्तत्त्ववर्गेषु. पच्चधा ॥ इति | 


तथा 


'शिवशक्तिसदाशिवतामीश्वरविद्यामयीं च तत्त्वदशाम्‌ । 
शकतीनां पचचानां विभक्तभावेन भासयति ॥।” इति | ५० ॥ 


नन्विह सर्वस्य सर्वात्मकत्वादेकेकापि शक्ति: सर्वशक्तिस्वभावा, इति 
कथमेकेकशक्तिमुखेन तत्त्वपद्चकनिरूपणम््‌ ? इत्याह 


एकेकत्रापि तत्त्वेईस्मिन्‌. सर्वेशक्तिसुनिर्भरे ॥ ५१॥ 
तत्तत्प्राधान्ययोगेन स स॒भेदो निरूप्यते । 


“चित्‌, आनन्द, इच्छा, ज्ञान और क्रिया रूप अवयवों से सम्पन्न 
विराट्‌-वपुष्‌ परमेश्वर पाँच तत्त्वों में वर्गानुसार विभक्त होकर वर्त्तमान हैं| 

और भी कहा गया है कि, 

“क्षिव, शक्ति, सदाशिव ईश्वर और सद्दिद्या रूप पाँच तत्त्व दहाओं 
में पाँच शक्तियों के प्रभाव से हो महेब्वर अभिव्यक्त हैं” ॥ ४९-५० ॥ 

प्रश्न उपस्थित होता है कि त्रिक सिद्धान्त में सौ सर्वात्मकम' की 
बात मानी जाती है | यह महत्त्वपूर्ण और सर्वमान्य दृष्टि है । वस्तुतः एक-एक 
दक्ति सर्वशक्ति स्वभावात्मक होती है। यहाँ एक-एक दाक्ति से शक्ति-प्रसृत 
पाँच तत्त्वों की अभिव्यक्ति की बात कही गयी है। कहना चाहिये कि एक- 
एक शक्ति ही सब शक्तियों का प्रतिनिधित्व करती है। इस मान्यता पर अपनी 
सम्मति दे रहे हैं कि, 


बात सही है । इस तत्त्व विभाग में एक-एक शक्ति में यह सवदाक्तिमत्ता 
विद्यमान है; इसमें संशय की लेश्ामात्र सम्भावना नहीं है । यहाँ एक एक शक्ति के- 
प्राधान्य को दृष्टि से यह पाँच प्रकार का तत्त्व विभाग निदिष्ट किया गया है। 


३६९ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो ० ५१ 


तत्तदिति--चिदानन्दादि । इह खलु चिन्मात्र स्वभाव: पर एवं शिव: 
श्ूर्णत्वात्‌ निराशंसो5पि स्वस्वातन्त्यमाहात्म्यात्‌ बहिरुल्लिलसिषया परानन्द- 
चमत्कारतारतम्येन प्रथमस्‌ “अहम! इति परामर्शतया शक्तिदशामधिशयानः 
प्रस्फुरेतु, अनन्तरं च अहमिदमिति परामर्शशाखाद्यमवरभासयेतु, तत्र च 
शुद्धचिन्मात्राधिकरण एवं अहमित्यंशे यदा परमेश्वर इदमंशमुल्लासबति तदा 
तस्य प्रोन्‍्मोलितमात्रचित्रकल्पभावराशिविषयत्वेनास्फुटल्वातू. इच्छाप्रधानं 
सदाशिवतत्त्वमु--अहमिदमिति, भावराशौ पुनः स्फुटीभूते तदधिकरणे 


परम शिव पूर्ण हैं, निराशंस हैं | अनिवंचनीय स्वातन्त्रय सम्पन्न हैं। 
इसी स्वातन्त्रय के माहात्म्य से बाह्य उल्लास को लालसा परानन्द चमत्कार 
उत्पन्न करती है । इस चमत्कार में एक तारतम्य उदित होता है। पहले 
'अहभ्‌' परामर्श की एक लहर लहरा उठती हे । यह परामर्श शक्ति दशा की 
थाक्त शय्या पर स्फुरित होता है । उसका आनन्द मत पूछिये । उस परानन्द 
में डूबिये और इस परामर्श की रस श्या में तनिक स्वयं शयन करने का 
अभ्यास कीजिये। इस अभ्यास की परिनिष्ठा आपको अपने अधिष्ठान से - 
परिचित करा देगी । उसके बाद उस परामर्श की एक नई शाखा फूटती दीख 
'पड़ती है । उस शाखा का नाम “इदस' हे । दोनों परामर्श एक साथ “अहम इदस्‌' 
का रूप धारण करते हैं। 'मैं यह हूँ इस स्पन्द का यह एकल-यामल 
“परामर्श है । 


यहाँ दिव्य रश्मियों की फुलझड़ियाँ छूटतो हैं। समाहित होकर देखिये 
एक चमत्कार! शुद्ध चिन्मात्राधिकरण अहमंश में परमेश्वर ने इदमंश की 
मरीचियों को उल्लसित कर दिया है। इदमंश को रश्मियाँ शुद्ध चिन्मय 
अहमंद पर पड़ रही हैं । यह आदिम उल्लास कितना स्पृहणीय है। प्रकाश- 
कणिकायें स्फुलिंगों के गुच्छक बना कर एक मिहराब निर्मित कर रही हैं । 
उसमें चित्रात्मकता का कल्पनातीत स्फुरण है। अस्फुट भावराशि की रमणीयता 
है। आनन्द के प्रकाश पारावार में इच्छा को तारज्जिकता रूपायित हो रहो 
है। यह देखिये, सदाशिव तत्त्व का उल्लास हौ गया। परमेश्वर को रश्मि 
क्रीड़ा का एक वरेण्य रमणीय रूप । 


यह शाइवतिक उल्लास का एक चिन्मय चित्र है। इसमें अभी नये रंग 
भरने हैं। इस रझ्भकर्मं को अवगम करने का अभ्यास कीजिये । अब 
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धएवेदमंशे यदाहमंशं निषिश्चति तदा ज्ञानशक्तिप्रधानमीश्व रतत्त्वमु--इदमहमिति, 
अत एवं चाहंविमर्शास्थाविशेषेषपि अत्रेदमंशस्य॒ध्यामलत्वाध्यामत्वाभ्यामयं 
विज्येष:, यदा पुनः प्ररूढमेदभावराशिगतेदमंशस्फुरणे चिन्मात्रगत्वेन अहमंश: 
-समुल्लसति "भेदाद्वेतवादिनामिव ईव्वरस्थ यः समधृततुलापुटन्यायेन 
हमिदमिति परामर्श:” तत्क्रियाशक्तिप्रधानं विद्यातत्त्वम्‌, इति विभाग:, यद्यपि 
“परमशिवस्येवेदमेकघनमेदवर्य॑ तथापि तस्य यथा बहिरौन्मुख्येन व्यापार: 
शतक्तितत्त्व' तथा सदाशिवरेश्व रयो रपि' विद्यातत्त्वमिति अमुनेव चाडयेतान्यत्र 


उल्लास की प्रकाश प्रक्रिया का अप्रतिम प्रवर्तत और आन्तर दर्शन- 
तत्त्ववाद का पुनः आरम्भ । अहमिदमस्‌ की इदमांशिकता के परिवेश में 
अहमंश के अमृत का अभिषिश्चन ! यहाँ अहमंश ने इदमंश का अवगम 
किया । जान कर ज्ञानवान्‌ बना । ज्ञान-प्रधान हो उठा और एक 
अतितेजस तुरीय तत्त्व की उत्पत्ति हो गयी। इसे 'ईइवर” तत्त्व का अभिधान 
मिला । ऐड्वर्य का यह मूल उत्स ! इसे “इदमहम्‌” परामर्श का प्रमाता 
कहना ही श्रेयस्कर है। इसमें अहमंश का विमर्श तो यथावत्‌ है पर एक 
“विशेषता है। पहले इदमंश का ध्यामलू ( अशुद्ध ) रूप आ गया और अध्याम 
“ स्वच्छ ) अहमंश गौण हो गया--पीछे पड़ गया। यह “अहमिदस” और 
इदमहं” परामर्शों का अन्तर योगियों की महानुभूति का विषय है। 

यह ध्यान देने की बात है कि 'इदस्‌” कहने के साथ भावराशि की 
मेदमयता स्फुट हो जाती है । यह भेदात्मकता की स्फुटता इदंता की विशेषता 
है । इदंता स्फुरित होती ही रहतो है | उसी में चामत्कारिक ढज्ज से अहमंश की 
चिन्मयता भी यदि स्फुरित होने लगे तो एक तुला की सी नि्मिति हो जाती 
है। तुला के एक पुट पर इदमंश और एक पर अहमंश ! एक प्रकार का 
सामानाधिकरण्य | मैं यह हूँ का प्रातिभ-परामर्श ! इसमें क्रिया शक्ति की प्रधानता 
होती हे । यह पाँचवाँ सद्रिद्या तत्त्व होता है। यद्यपि यह पद्नात्मक उल्लास 
उसी चिदानन्दघन परमेश्वर का एक हो घनात्मक ऐड्वर्य हे, फिर भी उसका 
बहिरौन्मुख्य व्यापार ही शक्तितत्वः और सदाशिव तथा ईव्वर इन दोनों का 
एक घन ऐब्वर्य विद्या तत्त्व है। 


इसी आशय को लेकर ईइवर प्रत्यभिज्ञा विमशिनीकार ने इस रहस्य 
जर्भ शास्त्र की रचना की थो। एक तात्त्विक महावाक्य से इस तथ्य का समर्थन 
“किया गया है-- 


द्विशाखामाशास्ते तदनु च विभड॒क्तुं निजकलाम्‌ । 
स्वरूपादुन्मेषप्रसरणनिमेषस्थितिजुष- 
स्तदद्वंतं परसशिवशक्त्यात्मनिखिलम्‌ ४ 


इत्याद्यनेनोक्तत्‌ ॥ ५६९ ॥ 


विवि किक 3 3 जद अकाल 

“पिन्मय परसमेछ्वर पूर्ण है । वह निराकांक्ष है! अपने स्वातस्त्य के 
प्रभाव से पहले (अहम रूप से प्रकाशित होता है। उसका स्वभाव चित 
का है पर आनन्द के चमत्कार से अहमात्मक परामर्श का महास्पन्द उत्पन्न 
होता है। यह शक्ति की भूमि होती है। इस शाक्त भाव के बाद परामर्श की 
दो शाखायें हो जाती हैं। अहम को एक शाखा और इंदस्‌ की दूसरी शाखा । 


इसके बाद पर>प्रमाता नेज (स्वात्म) कला को विभाजित करने के ल्यिः 
स्वरूप से सर्वप्रथम उन्मेष का अद्भुर उत्पत्न करता है । अपने भीतर 
विराजमान शञक्तिमाग को शिवभाग से पृथक्‌ भासित करने के प्रसर क्रम को 
अपनाता है। उद्भविष्णुता के इस प्रसर क्रम में वह शिव से शक्ति और शक्ति: 
से क्षिति पर्यन्‍्त संचरित हो जाता है। पुनः निमेष भी करता है। उन्मेष 
पहली क्रिया, प्रसरण दूसरी क्रिया और निमेष की तीसरी प्रक्रिया चलती है। 
इसमें वसुधादि शिवापर्यन्त शक्तिभाग को स्वात्म में नियोजित कर वही भद्वेत 
तत्व अवस्थित होता है । यही उन्मेष, प्रसरण और निमेष की स्थिति है । 


इस प्रकार उसका पहला स्वरूप चिदानन्दात्मक होता है। उन्मेषमयीः 
उसकी यही अपनी निजात्मक कला मानी जातो है। यह. उसकी स्वातलन्त्र्य 
शक्ति से उद्भूत सामरस्यमयी यामलरूपता ही परमशिव-शक्त्यात्मक द््षा मानी 
जाती है। फिर भी यह अद्वेत की ही भूमि होती है । अद्वेत शब्द अद्वि+इत से 
बना है। द्वीत ही ढेत है। संशय विपर्यय भाव वाला इन्द्र भाव ही ढ्वेत है । इसमें 
दो से अहन्ता इदन्ता का ज्ञान अर्थ भी लिया जाता है । यहो ढ्वेत भाव है। इसः 
द्वेत भाव से रहित परमशिव अद्वगैत परमात्म तत्त्व माना जाता है। > 
शक्त्यास्मक निखिल अद्वैत की वन्दना विमशिनीकार ने की है। यहाँ वन्दना 
का अर्थ समावेश माना गया है। भर्थातु अद्वयभावसमावेश में उस परमशिवः 
का परामर्श कर रहा है। इस उपोद्घात इल्ोक से उक्त इलोकार्थ का समर्थन- 
हो जाता है” ॥ ५१ ॥| 


....... एक 
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ननु यदि नामात्र परे रूपेषपि एवं भेद: संभवेत्‌, तहि अस्य कथमन- 
वच्छिन्नपरप्रकाद्मात्मक स्वरूप तिष्ठेत्‌ ? इत्याशडक्याह 
तथाहि. स्वस्वतन्त्रत्वपरिपूर्णतया विभुः ॥ ५२ ॥ 
निःसंख्येबहुभी रूपेभत्यवच्छेदवर्जनात्‌ । 
पर एवं हि शिव: स्वतन्त्रयमाहात्म्यात्‌ भूतभावभुवनाद्यात्मकेविच्छिन्ने र- 


नन्‍्ते रूपे: स्वात्मन्यवच्छेदं वजंयित्वा भाति, एवमपि अप्रच्युतप्राच्यस्वरूपत्वात्‌ 


अनवच्छिन्नपरप्रकाशात्मक एवेल्यर्थ ॥ ५२ ॥ 
ननु “अनेकत्र एकरूपानुगमस्तत्त्वम' इत्युक्त तच्चात्र कथम्‌ ? 
इत्याशडक्याह्‌ 
शांभवाः शक्तिजा मन्त्रमहेशा मन्त्रनायका। ॥ ५३ ॥। 
सन्‍्त्रा इति विशुद्धाः स्युरमी पश्च गणा: क्रमात्‌ । 
स्वस्मिन्स्वस्मिन्‌ गणे भाति यद्यद्रपं समन्‍्वयि ॥ ५४ ॥ 
तदेषु_तत्त्वमित्युक्त॑ कालाग्न्यादेघेरादिवत्‌ । 


परमात्मा का स्वरूप अनवच्छिन्न परप्रकाशात्मक माना जाता है। 
उक्त इ्लोकों के आधार पर यह लगता है कि उसके पर-स्वरूप में भी इस 
प्रकार की भेदमयता और द्वेत भावमयता विद्यमान है? इसका उत्तर दे 
रहे हँ कि, 

स्वंशक्तिमान्‌ परमेब्वर विभु है। सर्व॑समर्थ है। स्वात्म स्वातन्त्र्य से 
शाइवत संवलित है। परिपूर्ण है। वह अनन्त रूपों में भासित होता हुआ भी, 
सभी अवच्छेदों से रहित है। अनतिरिक्त रहते हुए भी अतिरिक्त की तरह 
दर्पणनगरवत्‌ यह विद्वात्मक पार्थक्य प्रथा उसमें भासित होती रहती है। 
पर यह भासन अवच्छेदों से रहित होता है। उसका प्राच्य स्वरूप इस भासन 
से प्रच्युत नहीं होता । वह अनवच्छिन्न पर प्रकाशात्मक हो रहता है | इसमें 
सन्देह और तर्क के लिये कोई अवकाश नहीं ॥ ५२ ॥ 

अनेक स्थानों पर एकरूपता का अनुगम तत्त्व का लक्षण है। उसकी 
चरितार्थता के सम्बन्ध में विइलेषण आवश्यक है। इन इलोकों में इसी का 
विचार किया गया है-- 

श्रो० त०--२४ 
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एष्किति--शिवादिपश्वसु तत्त्वेषु, कश्चेषां स्वोगण: ? इत्याशड्भुओक्‍त॑ 
'शाम्भवाद्या अमी पञ्च गणा' इति, क्रमादिति यथासंख्येन, तेत शिवतत्त्वे 
हांभवा यावद्िद्यातत्वे  मन्त्रा इति, शांभवा इति शंभोः--परप्रकाशात्मत 
इमे, परप्रकाशनान्यथानुपपत्त्यावाप्ततत्तादात्म्यवुत्तयों भुवनादयों विद्वे भावा 
इत्यथं:, यदुक्त प्राक्‌ 
थयास्युकतानि वुराण्यमूनि विविध रभदयदेष्वन्वितं । 
रूप भाति पर प्रकाशनिविड्ड देव: स एकः शिव: ॥|” इति । 


शिव, शक्ति, सदाशिव, ईश्वर और सद्ठिद्या ये ५ तत्त्व हैं। इनके 
अपने गण हैं, जिनमें इनकी समरूपता का अतुगम होता है । शिव 
तत्व में शाम्भव, शक्तितत्त्व में शाक्त, सदाशिव तत्त्व में मन्त्रमहेशा, ईश्वर 
तत्त्व में मन्‍्त्रनायक ( मन्‍्त्रेश्वर ) और सद्दिद्या तत्त्व में मन्त्र ये विशुद्ध ५ गण 
हैं। क्रमशः अपने-अपने गणों में इनकी समरूपता का समन्वय होता है । यही 
'कारण है कि इनमें भो तत्त्व की बात कही गयी है। कालाग्नि आदि से जेसे 
धरा आदि में तात्त्विकता का समन्वय होता है, उसीं तरह इन विशुद्ध और 
सुक्ष्म तत्त्वों में भी होता है । 

शम्भु से उद्भूत शाम्भव कहलाते हैं। यह कहा जा सकता है कि 
यह सारा गण प्रसार पर-प्रकाशात्मक है। विना पर-प्रकाश के प्रसार असम्भव 
है। अतः इनमें शेवतादात्म्य भाव ओत-प्रोत हैं। सारे भुवनादिक विश्वात्मक 
“भाव भी प्रकाश रूप ही हैं | कहा गया है कि, 


“ग्रे जितने पुर हैं, जिनकी गणना शास्त्रों में की गयी है, इनके अने- 
कानेक-भेदों में प्रकाश की समन्विति है। इन खझूयथों में प्रकाशघन परम महेश्वर 
शिब का रूप ही अभिव्यक्त हो रहा है” । 

शक्तिज अनाश्रित तत्त्व है। चिदेक्य के स्वातन्त्रय बोध के क्षोण होने 
की अवस्था अनाश्रित अवस्था है। यह शक्तिज है। इसलिये शाक्त है और 
सदाशिव से ऊपर है | इसीलिये शेव भी है। न मात्र शक्ति पर और न मात्र 
शिव पर हो आश्रित शिव अनाश्रित शिव है। शक्ति के कारण ऐसा होता है । 
इसलिये शक्तिज है। वास्तव में शिव का स्वातन्त्रय ही उसको शक्ति हे । 
स्वातन्त्रय के प्रभाव से ही यह अवस्था आती है। तत्त्व में इसको गणना नहीं 
 +ककंल | जाती | इसमें स्वात्म की अख्याति हो जाती है। अतः यह अलग शाक्त 
वर्ग में परिगणित है। 
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डाक्तिजा इति-अनाश्रिताद्या:, मन्त्रमहेशद्यास्तु पूर्वमेवोक्ता: एवं च मन्त्रमहेशा- 
द्ात्मनि स्वस्मिन्‌ वर्गद्ये 


“कि त्वान्तरवश्योद्रेकात्सादाख्यं तत्त्वमादित: । 
बहिर्भावपरत्वे तु तु ॒ परतः पारमेश्वर म्‌ । 


इत्यायुक्तयुक्या यदा आन्तरदोद्रिक्तत्वादिकमनुयायि रूपमाभासते तदभि- 
प्रायेणात्र 'सदाश्विवतत्त्वमीश्वरतत्व॑ चा इत्युक्ते, न पुनरधिष्ठातुदेवताभिप्रायेणग-- 
सदेवान्ताहूपतया शिवत्वस्थ भासनात्‌ बहीरूपतया चैश्वर्यस्येव परिस्फुर- 
णात्‌, एवं हि ब्रह्मादीनामपि पृथक्तत्वपरिगणन प्राप्तुयात्‌, अन्यथा हि एपां 
कारणत्वस्थाविशेषात्‌ अव॑ंजरतीयं स्यात्‌, तथात्वे च पृथिव्यधिष्ठातृत्वात्‌ 
सावंभौमस्यापि राज्ञ: तत्त्वान्तरत्वं प्रसज्येतु, न चेनम्‌, इति यथोक्तमेव 
युक्तम्‌ ॥ ५४ ॥ 


मन्‍्त्रमहेश वह प्रमाता है, जिसने सदाशिवतत्त्व का साक्षात्कार कर 
लिया है। मन्त्र महेश और मन्‍्त्रेश्वर ये दो वर्ग हैं । कहा गया है कि 


“आन्तर दशा के उद्रेक से सदाशिव तत्त्व बाह्यभाव की ओर उन्मुख 
हो जाता है। इस प्रक्रार दो रूपों का अवभासन स्वाभाविक हो जाता है। 
बाह्योद्रिक्त ऐश्वर्य॑ पूर्ण भाव वस्तुतः आन्तर भाव का एक अनुगत भाव है। 
इसीलिये इन दोनों अवभासित रूपों को सदाशिवतत्त्व और ईब्वर तत्त्व की संज्ञा 
दो गयी है” । 


ये संज्ञायें अधिष्ठाता देवता मान कर नहीं दी गयी हैं। आन्तर-बाह्य 
अवभास की दृष्टि से दी गयीं हैं, आन्तर शिव का शाइवत अवभासन 
रहता है । सदाशिव-रूप आन्तर शिवत्त्वावभास और ईव्वर बाह्य ऐशवर्याव- 
भास के परिस्फुरित तत्त्व द्रय स्वरूप हैं। इसोलिए इन्हें तत्त्व में परिगणित किया 
जाता है | इस आधार पर क्या ब्रह्मा विष्णु को भी पृथक तत्त्व मानना पड़ेगा ? 
नहीं, ये देव शिवत्व के बाह्यावभास के ऐश्वर्य के प्रतीक मात्र हैं। इनको 
तत्त्व मानने का कोई औचित्य नहीं । यहाँ अर्द्धजरनीय न्याय की प्रसक्ति नहीं 
होगी । बाह्यावभास-सादृझ््य में पृथ्वी के अधिष्ठाता होने के कारण सावभौम 
सम्राट्‌ को भी पृथक्‌ तत्त्व मानने को अनवस्था उत्पन्न हो जायेगी। कालाग्नि 
आदि के उद्रिक्त अनुगत धरादि तत्त्वों को तरह ही सदाशिव और ईश्वर 
तत्त्व का कथन किया जाता है, यह तथ्य यहाँ स्पष्ट हो जाता है ॥ ५४ ॥ 


हे हनन... 


३७२ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० ५५-५८ 
तदाह गा 
तेन यत्प्राहुराख्यानसादृइ्येत.. विडम्बिता: ॥ ५५ ॥ 
गुरूपासां बिनेवात्तपुस्तकाभीष्टदृष्टयः । 


ब्रह्मा निवृत्त्यधिपतिः पृथक्तत्त्वं न गण्यते ॥ ५६ ॥॥ 
सदाशिवाद्यास्तु पृथग्‌ गण्यन्त इति फो नयः | 

ब्रह्मविष्णुहरेशानसुशिवानाश्रितात्मनि ॥ ५७ ॥ 
षघटके कारणसंज्ञेष्धेंजरतोयमियं_ कुतः । ः 
इति तन्मूलतो ध्वस्तं गणितं नहि कारणम ॥ ५८ ॥ 


इस तथ्य को निम्न कारिकाओं में और भी स्पष्ट कर रहे हैं-- 

कुछ पाठक इस तथ्य से अपरिचित होते हैं। औपत्यासिक प्रन्थों की 
तरह नाम के चक्कर में पड़ कर आख्यान की दृष्टि से ही गम्भीर विषयों का 
भी निर्वचन करने लगते हैं । इनमें गुरुजनों की उपासना के भाव नहीं होते + 
उत्त गुरु परम्पराओं से वे अपरिचित रहते हैं। ग्रन्थ के तात्त्विक अभीष्ट की 
जानकारी तो गुरुजनों से ही हो पाती हे । जेप्ते ब्रह्मा देवता हैं। यह निवृत्ति- 
कला के अधिपति हैं। निवृत्ति के अधिष्ठाता होने से तत्त्व नहीं माने जा 
सकते । इसलिये इन्हें पृथक्‌ तत्त्व नहीं मानते । 


जिज्ञासा उदित होती हे कि सदाशिव और ईश्वर आदि तो पृथक्‌ 
तत्त्व के रूप परिगणित हैं । ब्रह्मा, विष्णु, हर, ईशान, सुशिव और अनाश्रित 
इनको तत्त्व रूप में परिगणित नहीं करते । क्‍यों ? इसे इस तरह समझ सकते 
हैं । शिव के उद्रिक्त ऐश्वर्य का बाह्यावभास होता है। यह निश्चित है।इस 
अवभास के आन्तर और बाह्य दो परिवेश हैं । आन्तर अवभास सदाशिव तत्त्व 
और बाह्य अवभास ईव्वर तत्त्व हैं | पूर्व पक्ष पूछता है कि उद्रिक्त ऐश्वर्य के 
अवभास ही तो ब्रह्मा विष्णु आदि देव हैं । इन्हें भी तत्त्व क्‍यों नहीं मानते ? 
यह तो अधध॑जरत्तोय न्याय की ही बात हुई | “आधा घर देवकुर आधा भरसाँय” 
यह भोजपुरी विभाषा की एक कहावत हे । आधा हारोर बूढ़ा और आधा 
जवान नहीं होता। इसी तरह किसी को तत्त्व मानना और किसी को न 
मानना उचित प्रतीत नहीं होता । 
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यथा. पृथिव्यधिपतिनृपस्तत्त्वान्तरं नहिं। 
तथा तत्तत्कलेशानः पृथक्‌ तत्त्वान्तरं कथम्‌ ॥ ५९ ॥ 


आख्यानसादृब्येनेति--सदाशिवादीति नामसादृह्येन ॥ ५६-५९ ॥ 
एतदेवाधिकावापेनोपसंहरति 
तदेव॑ पश्चकमिदं शुद्धोष्ष्३वा परिभाष्यते । 


तत्र साक्षाच्छिवेच्छेव कर््याभासितभेदिका ॥ ६० ॥ 
ननु यद्येवं तदशुद्धेड ध्वनि कः कर्ता ? इत्याशंक्याह 
ईइवरेच्छावगशक्षुब्धभोगलोलिकचिद्गणानू._। 
संविभक्तुमघोरेशः . सृजतोह॒ सितेतरम्‌ ॥ ६१ ॥ 


वास्तव में यह जिज्ञासा मौलिक आधार से रहित है । तस्य भाव- 
स्तत्त्वम्‌ के अनुसार तत्त्व में भावोद्रेक का समन्वय अनिवार्यत: आवशध्यक हे । 
यह गणित ज्ञास्त्र नहीं हे कि १ और १ मिला कर दो बना लिया। यहाँ तो 
१+११ ही होता है। ब्रह्मा आदि को कारण मान लेना गणित है। त्त्र 
की बाह्मावभास दृष्टि नहीं । ऐसा मान लेने पर राज्य का अधिष्ठाता सम्राट्‌ 
भी तत्त्व होने लगेगा । इसलिये विभिन्‍त कलाओं के अधिपति होने पर भी उन्हें 
तत्त्व नहों कहा जा सकता ॥ ५५-५९ | 

इस प्रकार यह शिव, शक्ति, सदाशिव, ईइवर और शुद्ध विद्या का बुद्ध 
'पंचक शुद्ध अध्वा के पंचतत्त्व के रूप से परिभाषित होता है। इस पंचप्रकारता 
में साक्षात्‌ शिवेच्छा ही कर्तृत्व वहन करतो है । वही कर्त्रीं शक्ति है। यहाँ भेद- 
मयता आभास मात्र है | इसलिये इच्छा को ही आभासित भेदिका भी 
मानते हैं ॥ ६० ॥ 

यदि ऐसी बात है तो अशुद्ध अथ्वा में कौन कर्त्ता हो सकता है ? इसके 
उत्तर में सिद्धान्त का प्रवत्तंन कर रहे हैं-- 

ईइवरेच्छा के वशीभूत क्षुब्ध भोगलोलिका से प्रभावित अतः संकुचित 
आत्मवर्ग को विविध प्रकार के भोगवाद में नियोजित कर विभक्त करने के लिये 
मन्त्र महेखवरों में प्रथम अघोरेश अशुद्व अध्वा रूप सितेतर सूष्टि का प्रवत्तंन 
करते हैं । 


३७४ श्रीतन्त्राछोकः इलो० रे८-रे५े. 


अभिलाषात्मकमाणवं मलें, यस्वैवंबिधो यश्चिदृगण:-संकुचित आत्मवर्गस्तं 
संविभक्तुं--तत्तड्झोगसाधनसंसिद्धया संविभागं कर्तमघोरेशो--मन्त्रमहेश्वराणां 
प्रथम: अन्यत्रानन्तशब्दवाच्य: सितेतरसु-अशुद्धमध्वानम, इह--अस्महर्शने; 
सृजति-मायासंक्षोभपुरःसरं कलादिक्षित्यन्तेन बैचित्येणावभासयति बहिरि- 
त्यथ्थ:, तदुक्तम्‌ 

“ईश्वरेच्छावशाबस्य भोगेच्छा संप्रजायते । 


भोगसाधनसंसिद्ध पं भोगेच्छो रस्प सम्त्रराट्‌ ॥। 
जगवुत्पादयामास सायासाविश्य शक्तिभिः ।' इति । 


ईब्वर शुद्ध स्वातल्त्य को चौथी अवस्था है। उसको इच्छा आन्तर स्पन्द 
पे उद्रिक्त समस्त ऐड्वर्य को आाल्मसात रखते हुए भी एक चमत्कार उतलन्न करती: 
है । ऐड्वर्य का उपभोग तो स्वाभाविक है । संकुचित प्रमाताओं में इच्छामयो एक 
लीलामयी ललक कुलकुलाने लगती है। इसमें बड़ी आकुलता होतो है। माया क्षुब्ध 


हो जातो है। यह कार्म मल की लोलिका नामक सहकारिणी क्षुभितावस्था है, 


जिसमें संकुचित आत्मवर्ग अभिलाषात्मक आणव मल के प्रभाव में आ जाता है। 
इससे क्रमिक रूप से कलुषता की ओर अग्रसर होने लगता है। यह इसका भोगवाद 
की ओर प्रवर्त्तन है, तिष्ठासा है। इसके लिये वेसा क्षेत्र भी चाहिये, पूरक परिवेश 
भ्लो चाहिये और अनुकूल वातावरण चाहिये । यह काम अघोरेश करते हैं । वेः 
ऐसी सुष्टि का निर्माण करते हैं, जो सित नहीं होती | सितेतर अर्थात्‌ अशुद्ध सृष्टि 
होती है। कला से क्षिति पर्यन्त सृष्टि के बाह्य उल्लास के प्रवत्तंक अघारेश हो 
जाते हैं। इस विषय में यह प्रसिद्ध है कि, 

«डूडवर की इच्छा से ही इसमें भोग की अभिलाषा उत्पन्न होती है। 
वह भोगेच्छु बल जाता है। उसके भोग साधनों को सम्यक्‌ सिद्धि के ल्यि 
श्ोग सामग्रियों से भरे जगत्‌ को मल्त्रेज्बर उलन्न कर देते हैं। इसके लिये उन्हें 
शक्तियों का आश्रय लेकर माया में समाविष्ट होना पड़ता है ।” 


हरनक न िबलिणाओं 
किक कक कडीलल 


इलो० ६२ ] नवममाह्लिकम्‌ ३७५: 
तथा 
शुद्धेष्ष्वनि शिव: कर्ता प्रोक्तोःनस्तोउसिते प्रभु: | इति ॥ ६१ ॥ 
ननु 
'देवादीनां च सर्वेषां भाविनां त्रिविधं मलम्‌ । 
तन्नापि कार्ममेवेक मुख्य संसारकारणम्‌ ॥! 
इत्यायुक्तयुक्त्या सवंत्र मलस्य त्रेविध्येषपि मुख्यतया का्मस्येव संसार- 
कारणलस, इह पुनः सश्हितुत्वाभिधानेन लोलिकाया इति, किमेतत्‌, 
इत्याशड्क्याह 
अणूनां लोलिका नाम निष्कर्मा याभिलाबिता । 
अपूर्णमन्यताज्ञानं मर सावच्छिदोज्यिता ॥ ६२ ॥ 


ओर भी कहा गया है कि, 

“शुद्ध अध्वा के कर्त्ता शिव हैं और असित अध्वा के अघोरेश अनन्त हैं” 
अघोर ही अनन्तेश कहे जाते हैं । यही सितेतर सृष्टि करते हैं ॥ ६१ ॥ 

एक उक्ति है कि, 

“भाव रूप से व्यक्त होने वाले देवादि सूष्टि के आणव, कार्म और 
मायीय ये तीन मल कारण हैं किन्तु इनमें भी कार्म मल ही संसार का मुख्य 
कारण है ।” 


इसके अनुसार मल को त्रिविधता सर्वत्र कारण रूप से मान्य है। 
पर संसार के लिये तो काम मल ही मुख्य रूप से कारण माना गया है। उक्त 
६१वें इलोक में भोग लोलिका रूप आणव मल को हो कारण स्वीकार किया 
गया है। ऐसा क्‍यों ? इस प्रइन का उत्तर प्रस्तुत कर रहे हैं-- 

अणुओं में लोलिका नाम को जो इच्छा होती है, वह क्रिया रूपता के न 
रहने के कारण अभी निष्कर्मा होती है । वह मात्र अपूर्णमन्यता रूपा होती है। 
वह अज्ञान रूपा ही है। इसलिये वह मल रूप भी है| वह अवच्छेंदों से अभीः 
रहित ही होती है । 


३७६ श्रोतन्त्रालोक:ः ह [ इलो 5 ६२ 


या नामाणूनां निष्कर्मा--क्रियारूपत्वाभावात्‌ इच्छामात्रस्वभावाभि- 

। सा प्रतिनियतविषय्राभादवच्छिदोज्मिता छोलिका--स्वात्मनि 
साकांक्षतेव, अत एवापूर्णमन्यता, अत एव पूर्णज्ञानात्मकस्वरूपाख्याते रज्ञानं-- 
संकुचितज्ञानम्‌, अत एव स्वस्वरूपापहान्या मलम्‌ 

स्वातन्त्यहानिर्बोधस्प स्वातन्त्रयस्पाप्यबोधता । 

द्विताणवं सलमिदं स्वस्वरूपापहानित: ॥' 
इत्यायुक्त्या द्विप्रकारमाणावाख्य॑ सर्वत्रेवोच्यते इत्यर्थ, एवं कार्मस्येव मलस्य 
मुख्यतया संसारका रणत्वेईपि एतदेवेह प्राधान्येनोक्त॑ं--यत्तस्यापीद॑ कारणमिति 
यवुक्तम्‌ 


लोलिका अभिलाषा मयी तो होती है, पर इसकी कई विशेषतायें हैं-- 
१--वह सामान्य स्थूल इच्छा रूपा नहीं होती । २--अन्य इच्छाओं में 
क्रिया की प्रवृत्ति अनिवाय॑ होती है । 


३--किसी प्रतिनियत विषय के अभाव के कारण इसमें अवच्छेदात्मक 
प्रवृत्ति नहीं होती । 


४--स्वात्म में साकांक्षता की तरह इसमें अपूर्ण मन्‍्यता का संस्कार 
भरा होता है। हम पूर्ण परमेश्वर हैं । इस भाव का स्वरूपत: संकोच हो जाता 
है। इसे ही अख्याति कहते हैं। अख्याति एक प्रकार का अज्ञान होती है। इसे 
संकुचित ज्ञान कह सकते हैं । चूँकि इससे स्वरूप की ही हानि होती है। इसलिये 
इसे मल कहते हैं । कहते हैं कि, 


“आणव मल दो प्रकार का होता है। पहले के अनुसार बोध रूप पर 
प्रकाश ऐश्वर्य में जो स्वातन्त्रय होता है--उसी की हानि हो जाती है। दूसरे 
में अपने स्वातन्त्रय भाव का बोध ही मर जाता है। इसलिये यह॒निश्चय 
है कि इसमें अपने स्वरूप को विस्मृति हो जाती है, जिससे शिव अणुल्व का 
वरण करने के लिये विवश हो जाता है ।” 


इस तरह यद्यपि संसार का कारण मुख्य रूप से कामंमल ही मान्य है 
फिर भी आणव को सितेतर सृष्टि का कारण मानने का आधार है। वह यह 
कि यह उसका भी ( काम का भी ) कारण है। कह गया है कि 


झलो० ६३ ] नवममाह्निकम्‌ ३७७ 


“निमित्तमभिलाषाख्यम्‌ ७७७० **** ##8#*०*०व #ल्‍ल्‍> # * % ँ इति | 
इयमेवाणूनामणुताया योग्यता, यत्‌--तस्यां सत्यां_तत्तदवच्छेदपात्रत्व- 
मेषामुदियात्‌ ॥ ६२ ॥ 
तदाह 


योग्यतामात्रमेवेत:द्भाव्यवच्छेदसं ग्रहे । 
मलस्तेनास्थ न पृथक्तत्त्वभावोइस्ति रागवत्‌ ॥ ६३ ॥ 


योग्यतामात्रमिति--साक्षादवच्छेदाधायित्वाभावेन,  अस्येति--मल्स्य, 
डह खलु वस्तुना वस्त्वच्छिद्यते वस्तुन एवं च पृथक्तत्त्वभावों भवेत्‌, न चेतद्वस्तु 
किचितृ, अपि तु पूर्णस्वरूपस्याख्यातिमात्रम इति युक्तमुक्तम्‌--तत्तदवच्छेदसंग्रहे 
योग्यतामात्रमेव एतन्मलूमिति ॥ ६३ ॥ 


अभिलाषा नामक मल हो ( कार्ममल का ) निमित्त है।” 

वास्तव में अणुओं की अणुता का यही स्वरूप है. कि उसके रहने पर ही 
'यदार्थों में अवच्छेद की योग्यता के कारण काम मलों का उदय होता है | ६२॥ 

क्या मल की गणना भी तत्त्वों में की जा सकती है? इस प्रइन का 
उत्तर इस कारिका में प्रस्तुत है-- 

नहीं, मल में तत्त्व भाव की तनिक भी गुंजाइश नहीं है। इसके कारण 
हैँ । १--यह साक्षात्‌ अवच्छेद क्रा आधायक नहीं | २ -यह कोई वस्तु सत्ता 
भी नहीं है। वस्तु का वस्तु से अवच्छेद होता है। इस अवच्छेद के ग्रहण में 
(सम्यक्‌ रूप से अवगम में) मल की योग्यता भर है । इसलिये जिस तरह राग 
को पृथक्‌ तत्त्व मानते हैं, मल को नहीं मान सकते। 

मल कोई वस्तु नहीं होता । यह मात्र पूर्ण स्वरूप को अख्याति है। 
इससे बोध स्वातन्त्रय विस्मृत होता है और स्वातन्त्रय का अबोध हो जाता 
है। इसलिये योग्यता मात्र कहना ही उचित है। यह तत्त्व नहीं कहा जा 


सकता ॥ ६३ ॥! 


३७८ श्रीतन्त्रालोक : [ इलो० ६४ 


ननु सांख्येत वेराग्यलक्षणो बुद्धिधर्मों राग: तत्तद्विषयाभिलाषस्व- 
भावोथ्स्युपगतः, इति किमनेनान्येनेवंविधेत रागतत्त्वेत मलेन च प्रयोजनम्रु ? 
इत्याशड-क्या ह 

निरवच्छेदकर्मा शमात्रावच्छेदतस्तु सा। 

राग: पुंसि धियो धर्म: क्र्भेदविचित्रता ॥ ६४ ॥ 

निरवच्छेदेति निविशेषः, तेन सा लोलिकेव “किचिन्मे भूयात्‌' इति 
सामान्याकारविषयमात्रावच्छिन्ना पृंधर्मत्वेताभिमतो रागो, यः कज्चुकपशञ्- 
कान्तस्तत्त्वान्तरेण सत्र परिगणित:, बुद्धिधमंस्तु तस्यैव बहिष्पर्यन्ततया 
प्रसरणं, येन तत्तद्विषयभेदवे चित्र्येण बुभुक्षापिपासास्त्रीसंबुभुक्षादिलक्षणो5यमध्य- 
वसाय: समुदियात्‌ ॥ ६४ ॥ 


सांख्य की परिभाषा है कि 'राग बुद्धि का धर्म है” वह विविध विषयों 
के अभिलाष रूप पें स्वीकृत है। वहाँ ऐसे किसी रागतत्त्व से या मल से क्‍या 
लेना देना ? प्रश्न तो छोलिका से सम्बन्धित था ? इस पर अपने विचार प्रस्तुत 
कर रहे हैं-- 

वास्तव में महत्त्वतो लोलिका का ही है। लोलिका से आत्मवर्ग 
संकुचित होता है। विषयों का अभिलाष भोगेच्छा को जन्म देता है और 
अघोरेश सितेतर सृष्टि करते हैं । 

जहाँ तक राग का प्रशत है, यह भी एक प्रकार की लोलिका ही है। 
निरवच्छेद कर्माश तो विषय होता है। विषय मात्र से अवच्छिन पुंधर्म कि 
'मुझे कुछ हो जाय” यह लोलिका ही राग है । यहो राग पुंधर्म है। यही तत्त्व है 
क्योंकि विषयमात्रावच्छिन्न बुद्धि का धर्म भी राग है । इसके द्वारा कम भेद की 
विचित्रता हो उत्पन्न होती है। इस तरह राग के दो भेद हो जाते हैं। 
१--पुंधर्म राग और २-धीधर्म राग । 

धीधम राग से विषयों के भेद की विचित्रता के फल स्वरूप भूख लगता 
है, प्यास सताती और रति क्रियादि उपभोगों के विचार उठते हैं। यह सब 
राग का बाह्य प्रसार है। आणव मल के प्रकरण में इन पर विचार किया 
जाना आवश्यक है ॥ ६४ || 


इलो० ६५ ] नवममाह्निकम्‌ ३७९. 


आणवे पुनः सामास्येनेषणीयविषयोल्लेखतोन्मुखतामात्रं, यतो्यमेवं 
विध: समुल्लास:, तदाह 


अपूर्णनन्यता चेयं._तथारूपावभासनम्‌ । 

चो हेती, यस्मादियमपरूर्णमन्यताणवमललक्षणा, तथा पुंबुद्धिधमंतयाभि- 
मतस्यरागावेराग्यात्मनो रूपस्थ अवभासनं--तथा तथा सैवावभासत 
इत्यथ, अत एवेतदाणवे5ड्कुरितप्रायं, रागे मुकुलितं; बुद्ध पुनः फुल्ल फलितं 
च, इत्यलमवान्तरेण बहुना ॥ 

ननु स्वतन्त्रो बोध एवं परमार्थ, इत्यस्मत्सिद्धान्तः, तत्तदतिरिक्तः 
कुतो5्यं मलो नाम ? इत्याशड्क्याह 

स्वतन्त्रस्य शिवस्येच्छा घटरूपो यथा घट: ॥ ६५ ॥ 


स्वात्मप्रच्छादनेच्छेव. वस्तुभूतस्तथा मलः । 


आणव मल में सामान्यतया एषणीय विषयों की सांकेतिकता के प्रति 
निश्चित उन्मुखता होती है। यह उन्मुखता ही अपूर्णता के विविध रूपों को 
व्यक्त करती है-- 


अपूर्ण मन्‍्यता रूप इस आणव मल का ही इन इन रूपों में अवभासन 
होता है। जिस समय यह पुंधर्म के रूप में अथवा जब बुद्धि धर्मं के रूप में 
यह अवभासित होता है, तो इसके वैसे नाम हो जाते हैं । अपूर्ण मन्यता के रूप 
में यह अद्भूरित होता है। पुंधमं में मुकुलित होता है तथा धीधम॑ के रूप में 
फूलता और फलने लगता है। लोलिका रूप में आणव मल, विषयावच्छिन्त रूप 
में राग और धधीर्म के रूप में भावनात्मक अध्यवसाय बन जाता है । यह सब 
मल का अवान्तर रूप है । 


यद्यपि त्रिक का सिद्धान्त है कि 'स्वतन्त्र बोध हो परमार्थ है” यह 
लोलिका आदि एक नये मल रूप में आना-क्या अर्थ रखता है ? इसका उत्तर 


यहो है कि, 


स्व॒तन्त्र शिव की इच्छा ही यह चमत्कार उत्पन्त करती है। वह अपने 
पूर्ण स्वरूप के प्रच्छादन की इच्छा से वस्तु भूत हो जाता है। जैसे घड़ा क्या है ? 


न न कोल जल 3. 3 के मसीह कललक लीन कील नकल नम ककलीकि न जल्लिई 


डे८० श्रीतन्त्रालोकः [ श्लो० ६५ 


वस्तुभूत इति--प्रच्छन्नात्मरूपंत्वातू, ,इह खल परमेश्वरः पूर्णज्ञान- 
क्रियात्मक॑ स्व॑ स्वरूप स्वेच्छया प्रच्छाद्य संकुचितात्मतामवश्ासयेतर, अतग्व | 
संकुचितमेव ज्ञानमस्य रूपमिति सर्वत्रोद्घोष्यते, तदुक्तम्‌ 
'मलमज्ञानमिच्छन्ति १2१०७8 06०० ०५३०५२ ००३ ५०५०५ है इति ॥ ६५ ॥ 
ननन्‍्वखण्ड: पर एवं प्रकाश: समस्ति, इति तदतिरेकेण कथंकारमयं मलो 
नाम वस्तुरूपतामियात्‌ ? इत्याशद्धूबाह 
यथेवाव्यतिरिक्तस्य धरादेभावितात्मता ॥ ६६ ॥। 
तथैवास्येति शास्त्रेषु व्यतिरिक्तः स्थितो मलः । 
अस्येति--मल्स्य,_ इतीति--वस्तुतः. परप्रकाशाव्यतिरिक्तत्वेषपि 
धरादिवत्‌ व्यतिरिक्ततयास्य भानात्‌, ज्ञास्त्रेष्विति--स्वायम्भुवादिषु, 
“अथानाविसंल: पुंसां पशुत्वं परिकीतितम्‌ ।” इति । 


घड़े का रूप क्या है ? अपने पूर्ण रूप को छिपाकर घडे के रूप में अवभासन 
मात्र ही तो है। यही वस्तु रूपता है । यहो मल है । यह भी रूप का प्रच्छादन 
मात्र है। संकोच मात्र है। इस लिये मल की परिभाषा ही है कि संकुचित 
ज्ञान ही मल है । कहा गया है कि, 


“मल अज्ञान है-यही स्वीकार करते हैं ।” एक तरह से बोध का 
परतन्त्र होना ही मल है ॥ ६५ ॥ 


तरह तरह के वितरक ताकिकता की तरी में तिरने छगते हैं और छद्धा 
-का रूप ग्रहण कर लेते हैं। यहाँ भी यही बात है । 'प्रकाश अखण्ड होता है' 
यह सर्वमान्य सिद्धान्त है । उसके अतिरिक्त यह मल कहाँ से आ गया जो वस्तु 
का रूप ग्रहण करा लेता है ? इसका उत्तर यह कारिका है-- 


जैसे पर प्रकाश से अव्यतिरिक्त धरादि हैं, पर उनका धरा रूप वस्तु 
भासित ( दोख पड़ता है ), उसी तरह मल की भी वात है। यह भी प्रकाश के 
अतिरिक्त कुछ नहीं है, पर वस्तु रूप में इसका भान होता है। इसी आधार 
'पर शास्त्रों ( स्वायंभुव आदि ) में व्यक्तिरिक्त रूप से मल का भी भान होता 
है । एक स्थान पर उल्लेख है कि, 


इलो० ६७ ] नवममाह्विकस्‌ ३८१: 


तथा 
'प्रोक्तो येन मल ज्ञानं मलस्तजझ़िन्नलक्षण: ।” इति | 
तथा 


/““““ततः पुंसां मल: स्थमृतः। इति। 


अत एवास्य व्यतिरिक्ततयावभासनं नाम नापूर्व॑किचित्‌, येनात्र नः 


परेषां संरम्भः इलाध्यतामियात्‌, स्वातन्त्रयेण हि भस्य व्यतिरिक्तत्वे स इलाध्य: 
स्यात्‌ ॥ ६६ ॥ 

न चेवमित्याह 

व्यतिरिक्तः स्वतन्त्रस्तु न कोषपि शकटादिवत्‌ ।। ६७ ॥ 


इह शकटादयः पदार्था बहियंथा--परस्परं स्वातन्त्रयेण व्यतिरिक्ता: 
स्थितान तथायं--परप्रकाशापेक्षयास्थ भेदेन भानायोगात्‌ु, एवं हि स 


“मल अनादि है। यह पुरुष का पशुत्व मात्र है” | 
दूसरे स्थान पर उक्ति है कि, 


“मल को जिसने ज्ञान कहा है, मल उससे भिन्न है 
एक स्थान पर, 


/“““यह पुरुषों का ( अज्ञान ही ) मल है” यह छिखा हैं. 


इसलिये इसका प्रकाशातिरिक्त भासन कोई अपूर्व बात नहीं है, जिससे 
किसी को ताकिक की प्रतिष्ठा दी जा सके । मल सचमुच यदि व्यतिरिक होता 
तो यह बात भपूर्व होती और उसे आविष्कर्ता का उत्कर्ष मान लिया 
जाता। इस काकूक्ति से इसके प्रकाशातिरिक्त होने की बात निरस्त कर दी 
गयी है ॥ ६६ ॥ 

किसी अवस्था में यह प्रकाद् व्यतिरिक्त माना हो नहीं जा सकता। 
जेसे ग़कट आदि स्वतन्त्र पदार्थ | शकट बाह्य रूप से अलग स्वतत्त्र ख्प से 
दृष्ट पदार्थ है। पर मछ का ऐसा रूप कभी देखा नहीं गया । हजारों वस्तुओं 
में एक शकट की अलग पहचान है। इसकी नहीं । पर-प्रकाश की अपेक्षा के 
बिना भेद से कोई वस्तु भासित नहीं हो सकी। 


डे८र श्रीतन्त्राछोकः [ इलो० ६७ 


द्वितीय: संनिहितः, इत्येतावतैव आत्मनां रूपामिश्रणेष्प आणवरूपामर्शुद्ध 
विदध्यात्‌, इति व्यापकतया तत्संनिधानस्थाविशेषात्‌ शिवमुक्ताणूनपि किन 
आवृणुयादित्युक्तम्‌ ॥ ६७ ॥ 


तत्सद्वितीया साशुद्धिः शिवमुक्ताणुगा न किस्‌। 


ननु व्यापको5पि मलः प्रतिपुरुषमेकैकया दाक्त्या ज्ञानक्रियात्मक स्वरूप- 
मावृणुयात्‌, यदाहुः 
“मलशक्तयो विभिन्ना: प्रत्यात्मानं च तद्गुणावरिका: ।' इति । 
ततढ्चायं परिणामवेचित्र्यात्‌ य॑ प्रत्यावारिकाया: शक्ते: तब्निवृत्ति 
परिणाम भजते त॑ प्रति न संनिदध्यात्‌, इति--न मुक्ताणूनपि आवृणुयात्‌, शिवं 
प्रत्यस्य पुनरावारकत्वमेव नास्ति--तस्थानादिशुद्धबोधरूपत्वात्‌ ॥ 


इस प्रकार संकोच ने या लछोलिका ने इसको एक अन्तव॑रत्ती दूसरी 
भावात्मकता प्रदान कर दी है। यह आत्म वर्ग को आणव रूप अशुद्धि का 
विधान करता है। यों उनमें आकृति या रूप सत्ता के मिश्रण की कल्पना भी 
नहीं की जा सक्रती। बस अशुद्ध और संकुचित बनाने की क्षमता ही इसकी 
“विशेषता है। इसकी यह व्यापक और सामान्य प्रक्रिया है। इससे शिव रूप 
मुक्ताणुओं का भी अछूता रह जाना आश्चर्य का ही विषय होगा ॥ ६७ ॥ 

एक नयी आशक्छा का अनुभव कीजिये। यह सद्वितीया अशुद्धि शिव- 
मुक्ताणुओं का पीछा करती है या नहीं ? 

इस सम्बन्ध में विचार करना उचित होगा। मल तो व्यापक है। 
यह प्रत्येक पुरुष के 'स्व' रूप का आच्छादन अपनी इकाई रूप अलग-अलग 
शक्तियों से करता है । एक स्थान पर इस सम्बन्ध में कहा गया है कि, 

“मल को विभिन्‍न शक्तियाँ हैं। इन्हीं से प्रत्येक आत्मा का आवरण 
यह करता है”। 

इस उक्ति से मल के परिणामों की विस्मयकारी विचित्रता सामने 
आती है। मलों की आवारिका शक्तियाँ जहाँ से निवृत्त होती हैं, पुनः उसके 
समीप नहीं आती । फलस्वरूप यह शिवरूप मुक्ताणुओं का पुनः आवरण नहीं 
करतीं । मुख्य बात तो यह भी है कि शिव स्वयं बुद्ध शुद्ध शाइवत बोधरूप 
हैं। अनादि शुद्ध बोध रूप शिव पर किसी के आवरण का इन्द्रजाल काम 
भी नहीं कर सकता | यह निश्चित और थ्रुव सत्य है। 


डलो ० ६८ ] नवममाह्विकम्‌ ३८३ 
तदाह 


मलस्य रोद्ध्रो फाप्यस्ति शक्ति: सा चाप्यमुक्तगा ॥६८॥ 

इति न्यायोज्ितो वाद: श्रद्धामात्रेककल्पित: । 

अमुक्तगेति--न पुतर्मुक्ताणुगा शिवगा वा, इति मलस्य च शक्तिरपि 
“अभ्युपराम्यमाना तद्गदेव संनिधिमात्रेणावारिका, इत्युक्त एवं दोष:, आवार- 
कत्वे हि अस्या: सर्वमेवावाय॑ स्थातु, न वा किचितु, इति कुतोअयं नैयत्येता- 
वसाय:, नहि वस्तु भवत्पक्षपाति स्थात्‌ त्किचिदावृणुयात्‌ किचिन्न' इति नहि 
नील कस्यचिदप्यनील भवेदिति भाव:, अथानेकास्ता इति परिणामवेचित्र्यात्‌ 
काचित्‌ कंचित्‌ रुणद्धि, न वा, येन मुक्तामुक्तविभाग: ? इति चेतु--नेततू, इह 


इसी आधार पर शास्त्र कहता है कि, 


मल में अवरुद्ध करने वाली कोई ऐसी शक्ति है. जो सब पर तो अपने 
रोधन अस्त्र सफलता पूर्वक चला लेती है पर यह मुक्ताणु साधकों की 
शक्ति से उन पर प्रभाव डालने में असमर्थ रहती है । क्‍या यह मल की शाक्ति 
को स्वीकृति है। यह ध्यान देने की बात है कि क्‍या यह सत्य सिद्धान्त है ? 
इस वाद में औचित्य को स्थान नहीं। यह न्याय से उज््ित ( परित्यक्त ) 
लगता है । अत: श्रद्धा मात्र के आधार पर कल्पित है । 


इस विषय पर गहराई से विचार करने की आवश्यकता है। सभी 
मलों की एक विशिष्ट शक्ति है। उसे रोश्री कहते हैं । यह अणु की आवारिका 
शक्ति है। सन्निधिमात्र से आवरण प्रदान करती है। यह इसकी सदोषता ही 
है। दूसरो बात और भी बिचारणीय है। मुक्ताणुओं पर इसका वश नहीं 
चलता । यह इसकी असमर्थता है । 


आवारक धर्म का अर्थ है, सब के ऊपर आवरण डाल देने वाला गुण । 


उसके लिये तो सब आवाय॑ होना चाहिये पर यहाँ तो कुछ दूसरा ही 
चित्र है । इसका उपसंहार क्या नियत है ? एक जगह आवरण और दूसरी जगह 
अक्षमता ? कोई वस्तु ऐसी पक्षपात मयी नहीं देखी गयी, जो किसी को आवृत 
करे और किसी को छोड़ दे । नील वस्तु सबके लिये नील कहनी चाहिये | वह 
“किसी के लिये अनोल तो नहीं हो सकती। 


३८४ श्रीतन्त्राछोक: [ इलो ० ६८: 
खलु सर्वपदार्थानां तत्तत्कार्यान्‍्यथानुपपत्त्या शक्ति: परिकल्प्यते, यथा-- 
वह्ने दाहान्यथानुपपत्त्या दाहिका शक्ति, सा च पदार्थस्यात्मेव, कि तु व्यापार- 
भेदादारोपभेद:, यदाहु: 
'फलभिेवादारोपितभेद: पदार्थात्मा शक्ति: ।' इति। 

अत एवं चास्या व्यापारभेदात्‌ भेदो--येनानेकह्क्तियोगी “पदार्थ” 
इत्युच्यतें, यथा वह्लेदहनपचनाद्नेकव्यापारयोगात्‌ 'दाहिका पाचिका' 
इत्येवमाद्या अनेका: शक्तयः, स्वतः पुनरेकेकस्याः शक्तिर्भेदों न युक्तः-- 
स्वरूपाविशेषात्‌, व्यापारस्य चेकत्वात्‌ प्रमाणन्तरस्याप्यभावात्‌ दृष्टसिद्धये 
हि अदृष्ट॑ कल्प्यं, तच्चेकया शक्त्या सिद्ध, इति किमदृष्टमेदकल्पनायासेन, एवं: 
मलस्यापि यद्यावरणव्यापारे शक्तिरस्ति तत्सव॑मेवावृणुयात्‌, किमस्याभेदेन-- 
येनेक्यं स्थातु, अत एवं मलस्यापि कापि रोदश्नी शक्तिरस्ति इत्येकव्चनेनेव. 


कहीं ऐसा तो नहीं कि ये अनेक प्रकार के हैं, कुछ आवारक और कुछ: 
अनावारक ? इसी आधार पर मुक्त और अमुक्त का अन्तर दीख पड़ता है + 
इस पर सोचने की बात यह है कि शक्ति एक ऐसा तत्त्व है जो सब पदार्थों 
में व्याप्त है। उसके बिना तो किसो पदार्थ की सिद्धि ही नहीं हो सकती । 
जैसे आग की दो शक्तियाँ दाहिका और पाचिका हैं। बिना दाहकत्व धर्म के: 
दाहिका शक्ति का अर्थ ही क्या ? आग में इन्धन को जलाने को शक्ति होती 
है। वह उसके बिना हो नहीं सकती। दाहिका शक्ति आग की आत्मा ही 
है। शक्ति पदार्थ की आत्मा होती है। हाँ व्यापार भेद से आरोपित भेद 
भी दृष्टिगोचर होते ही हैं। कहा गया है कि, 

“फल भेद से आरोपित भेद होता है । पदार्थ की आत्मा ही शक्ति है” | 

इसी तरह इसके व्यापार भेद से अन्य भेद दीख रहे हैं। इसलिये परि- 
भाषा कहती है कि 'अनेक शाक्ति-संवल्त पदार्थ' होते हैं। आग में जलाने 
और पकाने तथा द्रव बनाने आदि की अनेक दक्तियाँ हैं । इनसे प्रभावित इसके 


अनन्त व्यापार भी हैं। यहाँ व्यापार भेद तो साफ जाहिर है पर शक्ित में 
भेद के लिये कोई औचित्य नहीं। दाहिका शक्ति को अलूग और पाचिका 


इलो० ६८ ] नवममाह्निकम्‌ ३८५ 


निर्देश:, अत उक्तम्‌ 'एब न्यायोज्मित” इत्यादि, मलस्य च परिणामयोगातु 
जडस्य रोधिका वृक्तिरश्युपगम्थमाना स्वयं तावज्जाड्यादेव न.प्रवर्तते तथात्वेन 
अमुमावृणुयादम न' इत्यभिसंधानाभावाहिब्वमपि प्रति प्रवृत्ता स्थातू-येन सर्वे 
एवावुता भवेयु:, एवं चेह्वरेषपि कि प्रमाणं--य: शुद्धबोधस्वभाव एवासाविति, 
न चायमनादिशुद्धवोधस्वभावः, इति वकक्‍तु युक्तम--अनादेरेव तन्तिरोधकत्वस्य 
विचारथितुमुपक्रान्तत्वात्‌ ॥ 


शक्ति को अलग-अलग नहीं किया जा सकता | व्यापार भी एक ही होता है । 
पकना तो पहले सम्पन्त होगा ही फिर उसी का उत्तप्त रूप जलना है । इसके 
लिये किसी प्रमाण की आवश्यकता नहीं । यह तो देखने से ही प्रत्यक्ष सिद्ध बात 
प्रतीत होती हे । इसके लिये अदृष्ट प्रमाण अनावश्यक है । यह सब एक व्यक्ति 
मात्र से हो सिद्ध है । अदृष्ट कल्पना का आयास व्यथ्थ॑ हे। 

इसी प्रकार मल में भी आवरण व्यापार की शक्ति है, तो इसे सबका 
आवरण करना ही चाहिये। उसमें किसी को शक्त्येक्य और व्यापारेक्य के 
फेर में पड़ने की क्या आवश्यकता ? मल में कोई रोभरी शक्ति है । इस एक- 
वचन के निर्देश से यह ऐक्यभाव स्वतः सिद्ध हो गया है। कारिका में 
न्यायोज्ित शब्द यही कहता है कि, इसमें न्याय-प्रमाण तर्क आादि उज्झित 
हैं, वर्जित हैं और अनावश्यक हैं । 


मल की रोधिका शक्ति सभी को मान्य हे । यह सम्पक॑ मात्र से आवरण 
प्रदान करती है। यह किसी जाञ्य से परिचालित नहीं होती कि वह इस पर 
आवरण ढाछे और इस पर नहीं। इस प्रकार का अभिसन्धान कहीं होता ही 
नहीं । यह विद्व में प्रवर्तमान आवारक शक्ति है । इससे सभी प्रभावित हों-- 
यही इसका लक्ष्य हे । 


ईइबर में कोई प्रमाण माँगने लगे कि वह शुद्ध बोध स्वरूप है, इस 

मान्यता में क्या प्रमाण हे ? शुद्ध बोध स्वभाव में अनादि विशेषण लगाना भी 
अनुचित है ॥ ६८॥ 
श्री० त०--२५ 
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तदेवाह 
रोदूध्री शक्तिजंडस्थासौ स्वय नेव प्रबरतेते ॥ ५९ ।॥ 
स्वयं प्रवृत्तो विश्व स्थात्तथा चेशनिका भ्रमा । 
इहाचेततब्चेतनाधि७ष्ठित एव प्रवर्तते, इति तावदविवाद:, ततश्च परमेद्वर 
एव तर्च्छक्ति तथा प्रेर्येत्‌ इति चेत्तदपि न इत्याह 
मलस्य रोदूप्नीं तां वाक्तिमीशइचेत्संयुनक्ति तत्‌ ॥ ७० ॥ 
कीदुशं. प्रत्यणुमिति प्रइने. नास्ट्युत्तरं बचः । 


कीदृश्मिति--कि निर्मल समल वा, तत्राद्ये पक्षे मुक्ताणून्त्रति तां 
सन्नियुव्ज्यातु, येन--सर्वदेव संसार, द्वितीयस्मिन्पुनर्व्यर्थस्तल्तियोग:-- 
तत्यूव॑मपि तस्थ मलयोगातु, तदुभयथापि तन्नियोगो न युज्यते, इत्य॑त्र प्रति- 
समाधान न विद्यते इत्युक्तं 'नास्व्युत्तरं बच' इति, मलेन च॑ घटस्येव पटा- 
'दिनावारय॑स्‍्थाणुवर्गस्यावृत्वेषपि न स्वरूप विशिष्यतते, अपि तु तद्विषयं ज्ञातु- 
ज्ञान विहन्यते, तथात्वे च शिवस्थैवासाँ मछो भवेत्‌, यदस्य तद्विषयमनेत 
ज्ञानमावृतमिति ॥ 


2 आ  ्न्ननकपम मसलन 

अत: सिद्धान्त बनता हे कि जड़े मल की यंह रोधी शक्ति स्वयं प्रवृत्त 
नहीं होती | यदि इसे स्वयं प्रवुत्त मान लेंगे तो इसमें एक शक्ति की ऐश्वर्यमयी 
अमा भी मानतनों पड़ेगो जो नितान्त अप्तम्भव हे ॥ ६९ || 


सिद्धान्त है कि अचेतन भी चेतनाधिष्ठित दशा में ही प्रवरत्तमान 
होता है । इसमें किसी को कोई विवाद नहों। तो वंया यह माता जाय कि 
परमेश्वर ही उस शक्ति को उस व्यापार के ल्यि प्रेरित करते हैं? इस पर 
कह रहे हैं कि, 


मल को इस रोदुध्री शक्ति को ईइवर ही संयोजित करते हैं तो पुनः 
बछ्न उठेगा कि उत्तकी योजता का स्वरूप प्रत्येक अणु के प्रति क्या होगा ? 
इसका तो कोई प्रामाणिक उत्तर नहीं दिया जा सकता । संयोजन कैसा ? तिर्मल 
या समल ? निमंल पक्ष में मुक्ताणुओं के प्रति भी यह स्वाभाविक होगा । दूसरा 
थक्ष मानने पर यह ईश्वर व्यापार हो व्यर्थ माना जा सकता है ॥ ७० ॥ 


. _>मऋअौनअनौाआसाया््रााााााााााााााााााााााा 
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तदाह 

मलशभ्ावरणं तच्च नावायंस्थ विशेषकम्‌ ॥ ७१ ॥ 
उपलम्भ॑ विहन्त्येतद्घटस्पेव पटावृत्ति: । 
मलेनावृतरूपाणामणूनां यत्सतत्त्वकम्‌ ॥ ७२ ॥ 

शिव एव च तत्पष्येत्तस्येवासा मलो भवेत्‌ । 


एक ओर समस्या सामने आती हे । आवारक वस्तु जब आवाय॑ वस्तु 
को ढकती है तो आवार्य वस्तु में कोई अन्तर नहीं आता? जेसे कपड़े से 
घड़ा ढक दिया गया तो घड़ा ज्यों का त्यों बना रहेगा । इसी तरह मल ने 
अणु वर्ग को आवृत किया | उससे जिसका आवरण हुआ, उसके स्वरूप में 
कोई परिवर्तन नहीं आना चाहिये । हाँ उस विषय में ज्ञाता का ज्ञान अवश्य 
अवश्य बाधित हो जायेगा, यह सम्भव हे । 


इस परिस्थिति में क्या निर्णय किया जाय ? क्या यह मान लिया जाय 
कि यह छ्िव काही मल हे, जो उन्होंने अपने स्वरूप का ज्ञान उससे 
आवृत कर दिया ? इस सम्बन्ध में ग्रन्थकार का विचार स्पष्ट हे। उनका 
अन्तव्य हे कि, 


मल की शक्ति का नाम रोद्ध्रों शक्ति है। यदि स्वयं शिव ही उस 

अणु को मल से युक्त करता है, तो यह बात भी वह सोचता होगा कि वह 

आवाय॑ अणु समल हे या निर्मल ? यदि निर्मल मुक्ताणु को आवृत करता है 
तो मल उसे प्रभावित करेगा । संसार से ही मुक्तता ही व्यर्थ हो जायेगी । यदि 

-समल को आवृत करता है तो यह भी व्यर्थ काय॑ हो माना जायेगा | क्योंकि 
मल का योग तो यहाँ पहले से ही है। इस प्रश्न का कोई हल नहीं 

दीख पड़ता । मल एक आवरण हे। वह आवार्य अणु में किसी विशेष का 
सृजन नहीं करता वरन्‌ आवार्य की सत्ता विषयक उपलब्धि को बाधित 

करता है । जैसे वस्त्र से आवृत पट की उपलब्धि बाधित हो जाती है । वेसे 
हही मल से आवृत अणुओं की उपलब्धि में अवरोध उपस्थित हो जाता हें । 
केवल शिव ही उसको देख सकता है । जादूगर मुद्ठी में हीरा लिए रहता हे । 
मुद्ठी बन्द रहने से दूसरे के लिये होरा आवृत हो जाता हे । पर वह तो जानता 


३३८८ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० ७रें 
ननु यद्येवं हि मलेन ज्ञत्वकर्तुस्वात्मकस्वरूपावरणाच्छिवस्थाएन्ा च 
स्वरूपनाश एवं कृतो भवेत्‌ ? इत्याह 
विभोर्ज्ञानक्रियासात्रसारस्याणुगणस्प च।। ७३ ।। 
तदभावो.. मलो रूपध्वंसायैव प्रकल्पते । 
सारस्येति--तदेकरूपस्पेत्पर्थ: तदभाव इति--ज्ञानक्रिययो रभाव- 
कारित्वातु ॥ ७३ ॥ 
ननु शिवस्पाणूनां च ज्ञानक्रियें नाम धर्म: कि तु असौ समवेतः, तस्य 
चेन्मलेनापहस्तनं कृत तावता धर्मिण: कि वृत्तं--यत्तस्य स्वरूपध्वंसो भवेत्‌ ? 
इत्याद्ाइक्याह्‌ 


ही रहता हे क्योंकि हौरा उसी का है--उसी ने गोपन किया हैं । हीरा त्तोः 
वहीं रखा होता है । इसलिये यह कहा जा सकता है कि मल भी हदिव का एक 
आवारक इन्द्रजाल है । 
यहाँ यह विचार करना आवद्यक हो जाता है कि मल केवल आवुत्त 
करता है। आवरण के वरिणाम स्वरूप आवार्य के ज्ञव्व और कर्तुत्वात्मक 
दो आत्म स्वभावों का नाझ हो जाता है । यदि यह बात सत्य और तथ्य हो 
तो इससे शिव और अणु दोनों के स्वरूप का विनाश हो हो जाये ? इस 
आशडू का स्पष्टीकरण कर रहे हैं-- 

विभु सर्व शक्तिमान्‌ परमेह्वर ज्ञान और क्रिया मात्र सार-स्वरूप ही है। 
अणु वर्ग भी ज्ञान-क्रिया की अल्प सारता का प्रतीक है । 
ज्ञान और क्रिया इन दोनों का अभाव ही मल है। यह केवल स्व 


सर्वज्ञ शिव की सर्वज्ञता का विनाश ? सर्वकर्ता शिव के सर्वकतृत्व 
का विनाश ? इससे अधिक अनर्थ और क्या हो सकता हे ॥ ७१-७३ | 

प्रदन है कि शिव और अणु का दोनों का धर्म ही ज्ञत्व और कतुंत्व है । 
इन दोनों धर्मो से समवेत धर्मी शिव है। वह धर्म रूप शक्तियों का आश्रय है। 
यदि ज्ञान क्रिया के अभावरूपी मल ने इनका अपहस्तन कर दिया तो घर्मी 
शिव और अणु में क्या विशेष घटित होगा जिससे उनके स्वड्य विध्वंस का 
खतरा उत्पन्न हो जायेगा ? इसका समाधान यहाँ प्रस्तुत कर रहे हैं-5 


शशि 


इलो० ७४ ] नवममाह्लिकम्‌ ३८९ 
धर्माद्धभ्िणि यो भेद: समवायेन चेकता ॥ ७४ ॥ 


न तड्भवच्धिरुदितं कणभोजनशिष्यवत्‌ । 
यदुक्‍त प्राक्‌ 
पारमेश्वरशास्त्रे हिन च काणाददृष्टिवत्‌ । 
शकतीनां घर्मरूपाणामाश्रथः को5पि कथ्यते ॥ इति। 
एतच्च तत्रेव निरूपितमिति--तत एवावधायंम्र इह तु ग्रन्थ विस्तर- 
भयात्‌ न उुनरायस्तसू, ततइच संविस्मात्रल्यात्‌ शिवादणुवर्गाद्वा ज्ञानक्रिययों: 
नाधिक किचिद्रूपमिति भवतां मतस्ु, यदुक्तम्‌ 


'क्रियाधिका: शक्‍्तयस्ता: संविद्रपाधिका नहिं ।' इति । 


धर्म से धर्मी का जो भेद है और उनके समवाय में जो एकता है, 
यह काणद मत हमें मान्य नहीं है । इस सम्बन्ध में एक उक्ति है कि, 


“पारमेश्वर शास्त्र में काणाद-दृष्टि की तरह धर्म रूप शक्तियों का कोई 
पृथक्‌ आश्रय नहीं माना जाता ।” यह प्रकरण प्रथम आह्िक के १५८ वें 
इलोक' में आचुका है। आत्मा धर्मी है। आत्मत्व उसका धर्म गुण है। 
'आत्मत्व के अभिसम्बन्ध से आत्मा है'। यह मानने पर ज्ञान, क्रिया और 
इच्छादि शाक्तियाँ यदि शिव से भिन्‍न हो जायेंगी तो एक शिव की मान्यता 


का कया होगा ? “एक ही प्रभु शिव है'--यह ईश्वराद्ययवाद की प्रतिज्ञा हो 
'मज्ध हो जायेगी । 


इस लिये हमारी मान्यता के अनुसार संविन्मात्र रूप शिव से या अणु- 
वर्ग से ज्ञान और क्रिया का अलग कोई रूप नहीं है। काणाद मत में गुणों से 
समवेत धर्मी और आगमापायो भिन्‍न धर्म स्वीकृत हैं। धर्म और धर्मी की 
तरह शक्ति और शक्तिमान्‌ में कोई भेद इस मत में स्वीकार्य नहीं । शक्तिमान्‌ 
संवित्‌ स्वभाववान्‌ होता है। संवित्‌ स्वभाव ही स्वातन्त्र्य है। स्वातन्त्रय ही 
अनन्त शक्तियों में पर्यवसित होता है। शिव का अनन्त शक्तित्व उनकी वक्तियों 
का केवल तादात्म्प्र है। कहा गया है कि, 


“शक्तियाँ क्रिया दशा में अधिक हैं, संविद्‌ रूप से अधिक नहीं” 


३. श्रीत० आ० ११५८ पृष्ठ २०३ ( प्रथम खण्ड )। 


३५९० श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० ७६ 


एवं च तेषां मलेन तदपहस्तनात्‌ स्वरूपनाश एवं कृतो भवेत्‌, इति 
इति युक्तमुक्‍्तं 'विभोरणूनां च मलो खूपध्व॑ंसायेव प्रकल्पते' इति ॥ ७४ |। 

ननु रूपानपहस्तनेरअप यथा चक्षुरादे: पटलादिरावरणं, तथैवेहापिः 
भविष्यति ? इत्याशद्ूूयाह 

नामूर्तेन न मूर्तेन प्रावरीतुं च शकक्‍्यते ॥ ७५ ॥ 

ज्ञानं चाक्षुषरव्मीनां तथाभावे. सरत्यषि । 


ज्ञानमिति--अमूर्तशुद्धचित्स्वभावात्मरूपं न॒चैवंविधस्य आत्मज्ञान- 
स्यामूर्तेन मूर्तेन वा केनचिदावरणं युक्‍्तम्‌--अमूर्तस्यावरीतुमशक्यल्वात, तथा- 
भाव इति--प्रावरीतुं शक्यते चक्षुससूर्यादिरब्मीनां हिं भौतिकत्वान्मूर्तस्वमु, इंति 
मुर्तें: पटलाअदिभिस्तद्युज्यते एवे्याशयः ॥ ७५ ॥ 


इस उक्ति से संविदेक्य का ही सिद्धान्त पुष्ट होता है। हम तो मानते ही 
हैँ कि संवित्‌ स्वातन्त््य है. तथा स्वातल्ट्य हो शक्ति रूप में पर्यवसित हो रहा है। 
इन शक्तियों के अपहस्तन से स्वरूप नाहा अवद्यम्भावी है। इसी लक्ष्य को 
ध्यान में रख कर यहाँ लिखा गया है कि 'मलो रूपध्वंसायैव प्रकल्पतें' अर्थात्‌, 
मल विभु ( सर्वसमर्थ ) क्षिव और अणुओं के रूप को विध्वस्त करने वाला 
ही सिद्ध होगा ॥ ७४॥ 

ठीक है मान लिया कि मल के द्वारा इनका अपहस्तन होने से विभू 
और अणुवर्ग का रूप ध्वंस हो जायेगा। पर अपहस्तन है क्या? क्‍या मल 
इनके रूप का अपहस्तन कर सकता है? नहीं। यह मात्र आवरग डालता है. 
मल इनका वास्तविक भपहस्तन नहीं कर सकता फिर भी जेसे आँख की 
आवारक पलकें हैं। पलकों से आँख पर आवरण हो जाता है ५ पटल तो; 
आवरण ही है। उसी तरह यहाँ भी मल तो आवरण करेगा द्वी। इस पर 
अपना मन्‍्तव्य स्पष्ट कर रहे हैं-- 


न अमूर्त्त आवरण से, न मूर्त आवरण से ही ज्ञान आवृत किया जा सकता: 
है। ज्ञान स्वयम अमूर्त्त है। साथ ही चित्‌ स्वभावात्मक होता है। यदि ऐसा. 
नहीं होता. अर्थात्‌ उक्त चित्स्वभावात्मक गुण का अभाव होता अर्थात्‌ मूर्तत 
होता तो उसका आवरण हो जाता। जैसे सूर्य रब्षमियाँ जो मूर्त हैं, गतिशील 
हैं और स्थूल हैं, इनका आवरण बादल से हो जाता है और आँख की 


............ ४ ७/&/&/& &_#इएाा 


इलो० ७६ ] नवममाह्लिकम््‌ ३९१ 
नन्वसौ अमूर्तो्स्तु मूर्तो वा, कोइभिनिवेश: स पुनरावरणायायातोष्स्य 
ज्ञातृस्वभावत्वात्‌ ज्ञेयो भवेत्‌ तथाभूतश्चासौ ताटस्थ्यमवलम्बते भवन्मते 
ज्ञातृज्ञेयभावस्येवंरूपत्वातू। एवं च अस्यथ स्वरूपमावरीतंं न शक्नुयात्‌ -- 
भिन्‍नवृत्तित्वात्‌, ततश्चासों निर्मलत्वात्‌ पूर्णज्ञानक्रिय एव, इति सर्व: सर्वज्ञोः 
भवेत्‌ ? तदाह 
स एव च मलो मू्तः कि ज्ञानेन न बेचते ॥ ७६ ॥ 
सर्वंगेण ततः सर्व: सर्वज्ञस्वं न कि भजेत्‌ । 


का आवरण पटल से हो जाता है। उसी तरह ज्ञान का आवरण भी मल से 
हो जाता पर ऐसा होता नहीं। क्‍योंकि ज्ञान शुद्ध चित्स्वभावात्मक स्वयम्रु 
अमूर्त्त होता है ॥ ७५ ॥ 


जिज्ञासा होती है कि ज्ञान मूर्त्त हो या अमूत्त । इसमें हमारा कोई 
आग्रह नहीं। जब मल आवरण के उद्देश्य से आवृत करने आता है, तब वह 
ज्ञेय हो जाता है। ज्ञान तो ज्ञातृस्वभाववान्‌ प्रसिद्ध ही है। ज्ञाता ताटस्थ्य 
का अवलम्बन करता है। ज्ञाता,ज्ञेय का ताटसश्थ्य आपके मत में भो स्वीकृत 
हो है । इस प्रकार ज्ञेगय मल ज्ञाता का आवरण नहीं कर सकता । क्योंकि 
उसकी वृत्ति ही भिन्‍न हो जाती है। भिन्‍न वृत्ति हो जाने से ज्ञेय ज्ञातृस्वभाव- 


वान्‌ ज्ञान का आवरण नहीं कर सकता। ज्ञान में निमंछता रहती हैं| निमंलता: 
के फलस्वरूप वह भी पूर्णज्ञान क्रियावान्‌ हो जाता है। 


इस तरह से तो इस मान्यता के अनुसार एक महान्‌ दोष आपतित होने; 
लगेगा क्योंकि, सभी अणु भी सर्वज्ञ होने लगेंगे। यह एक अकल्पित अनवस्था 
हांगो। इससे शास्त्रोंकी मान्यतायें भी प्रभावित होने लगेंगी । इस पर कह रहे हैं 
कि शास्त्रों की मान्यतायें प्रभावित हों, इसका कोई महत्त्व नहीं । देखना यहू 
है कि सर्व की सर्वज्ञता की मान्यता में क्या बाधा पड़ती है ? वे यह पूछते हैं कि 
सर्व अणुवर्गं सर्वज्ञ क्यों नहीं माना जा सकता ? इसी तथ्य को दृष्टिगत रखते 
हुए शास्त्रकार इस कारिका का अवतरण कर रहे हैं-- 


इ९्र श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० ७७ 


मलो मूर्त॑ इत्यकारप्रइलेषा प्रइ्लेषाभ्यां योज्यं, सर्वगेणेति--मलानावृतत्वात्‌ 
व्यापकेन सर्वज्ञेन चेत्यर्थ, तत इति _ज्ञस्वस्वभावस्थानिरोधातु, सर्व इति-- 
अणुवर्ग: ॥ ७६ ॥ 

तनु तमस: प्रकाशाभावमात्रमयत्वात्‌ अमूर्तस्यापि प्रकाश प्रत्यावारकरत्वं 
दुष्टम्‌, एवं मलस्थापि भविष्यति ? इंति चेत्‌-तदपि नेत्याह 

यश््व ध्वान्तात्प्रकाद्ास्थावुतिस्तस्रतिघातिभिः ॥ ७७ ॥ 

सूर्तानां प्रतिघस्तेजो5णूनां नामूृते ईदुशस्‌ । 

केचिद्धि प्रकाशाभावमात्र तमः प्रतियत्ता:, अन्ये प्रकाशाभावव्यञ्जनीय- 
मारोपित॑ नीलिममात्र हिं मूर्ति: इति, एवम्रप्यनेनावस्थितस्य प्रकाशस्यावृतिः 


कफ. मत कक कक --न+_2- 
वह मल मूत्त हो या अमूत्त ज्ञान से ही वेद्य होता है। मल से अनावुत 
ज्ञान सर्वग (व्यापक या सर्वज्ञ) होता है। ऐसी स्थिति में अर्थात्‌ ज्ञत्व 
स्वभाव के अबाधित और अवरोध रहित रहने पर सारा अणुवर्ग सर्वज्ञ क्ध्रों 
होता ? इससे इस प्रसन्न में किसी प्रकार की आशा के लिये कोई 
अबसर नहीं रह जाता ॥ ७६ ॥ 


अन्धकार. प्रकाश का अभाव मात्र रूप है। अतः अमूर्त्त है। वह मूत्ते 
नहीं है । अमू्त होते हुए भी यह प्रकाश का आवारक बनता है। यह प्रस्यक्ष 
दीख पड़ता है । अमूर्त्त मल के सम्बन्ध में हम ऐसा क्यों नहीं कह सकते । इसका 
कारण है कि, 


ध्वान्त से प्रकाश का आवरण होता है। यह सही है। अन्धकार के 
मूर्त प्रतिघाती परमाणु ऐसा करते हैं । यह मूर्त का प्रति ( प्रतिरोधी ) गुण 
है । अमूर्त्त मल अणुओं के तेज को (आवृत नहीं कर सकता )। 


वस्तुतः प्रकाश का अभाव ही अच्धकार है, यह कु बिद्वानू कहते 
हैं। कुछ लोगों का कुछ दूसरा हो मत है। उतके अवुसार प्रकाश के अभाव 
में व्यज्जनीय आरोपित नीलिमा की मूर्ति ही अच्धकार है। यह मूर्त्त अन्ध- 
तमस्‌ प्रकाश का आवारक बन जाता है। यह एक प्रकार से प्रकाश की 
उयापक स्थिति का प्रतिबन्ध ही होता है | 


नम मनन 


इलो० ७८ ] नवममाह्निकम्‌ ३९०३ 


कार्या, अपि तु ॒स्थितेरेव प्रतिबन्धः--तन्मूत्त॑त्वात्‌ प्रतिघातिभिस्तम: परमाणु- 
भि्मू्तानां प्रतिहननमेव क्रियते--इल्यनयो: प्रतिघात्यप्रतिघातकभावों नावार्या- 
वारकभाव इति नायमत्र दुष्टान्त: ॥ ७७ ॥ 


नन्‍्वचेतनव्चेतनाधिष्ठित: सन्‌ यदि किचित्‌ कुर्यात्‌ तदस्तु, को दोषः, 
चेतनमेव पुनरावतरीतु कुतोञस्य सामथ्य॑म॒स्ति ? इत्याह 


न च चेतनमात्मानमस्वतन्त्रों मलः क्षमः ॥ ७८ ॥ 
आवरोतु'* **** #०+७ *#>०+७ ७०७ 32% ५ ०2 

मद्यवत्‌ इति चेतु, तदपि नेह समानमित्याह 

“* *** “न वाच्यं च मद्यावृतिनिदर्शम्‌ । 


मल और अणु-मुक्ताणु के सम्बन्ध में यह दृष्टान्त खरा नहीं उतरता | 
अन्धकार प्रतिघाती है। प्रकाश प्रतिघात्य है। वहाँ के लिये यह दृष्टान्त ठीक 
है। मल और मुक्ताणु या अणु के आवाय॑ आवारक भाव में यह लागू नहीं 
होता । प्रकाश और तम में प्रतिधात्य प्रतिघातक भाव सम्बन्ध है जब कि अणु- 
ऑुक्ताणु तथा मल में आवार्य-आवारक भाव है। अतः यहाँ यह दुष्टान्त 
चरितार्थ नहीं होता || ७७ ॥ 

प्रन्‍तत है कि अचेतन चेतनाधिष्ठित होकर यदि कुछ करे तो करे। 
कोई बात नहीं । चेतन को आवृत करने का उसका यह सामरथ्य॑ कहाँ से 
आता है ? इस सम्बन्ध इस कारिका का दृष्टिकोण है कि, 


चेतन आत्मा को अस्वतन्त्र ( परतन्त्र ) मल आवृत करने में समर्थ 
नहीं हो सकता। इसमें शराब की नशा का उदाहरण भी नहीं दे सकते। 
क्योंकि यह सिद्धान्त है कि जड़ कर्त्ता नहीं हो सकता। सव्व-त्त्र-स्वतन्त्र 
परमेश्वर की ये प्रेरिका शक्तियाँ हैं (जो बन्धन और मोचन किया, 
आरती हैं। ) 


३९४ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० ७९-८०- 
न खलु जड॑ मद्याद्यपि स्वयं चेतनमात्मानमावृणुयात्‌ किन्तु चेतना-- 
धिष्ठितं, नहि अचेतनं चेतनप्रेरणामन्तरेण किचिदपि कर्तु शक्‍नुयात्‌ ॥ ७८ ॥ 
तथा च भवन्त एवेत्याह 
उक्त भवद्दिरेवेत्थ॑ जडः कर्त्ता नहि स्वयम्‌ ॥ ७९ ॥ 
स्वतन्त्रस्येश्वरस्येता: शक्तय: प्रेरिका: किल । 
तदुक्त 'जडस्य स्वतः प्रवृत्ती निवृत्तो च सामथ्य॑ नास्ति” इत्युक्तम्‌, 


अतः पाशानामपि ईश्वर एवं तदा निवर्तकत्वात्‌ पुंभ्यो मोक्षदो--रज्ज्वादि-- 
बद्धमेषादिवदिति' इत्यादि ॥ ७९ ॥ 


तत: किम्र्‌ ? इत्याशडडुबाह 
अतः कर्संविपाकज्ञप्रभुशक्तिबलेरितम्‌ ।। ८० ॥ 
मद्य॑ सुते मर्द दुःखसुखमोहफलात्मकम्‌ । 


शराब नशा तो करता है, पर जड़ है, चेतन आत्मा का आवारक 
वह नहीं बन सकता। चेतनाधिष्ठित होकर ही वह ऐसा करता है। चेतना 


की प्रेरणा के विना. अचेतन कुछ नहीं कर सकता। जड़ का यह सामथ्य॑ 


नहीं कि वह प्रवृत्ति या निवृत्ति कर सके । जड़ पाशों के भी ईश्वर ही निवत्तंक 
हैं। जेसे पाशबद्ध पशु को स्वामी प्रग्रह विमुक्त कर देता है, उसी प्रकार 


परमेश्वर उपासक को मुक्ति प्रदान करता है, पशु बँधे रहते हैंँ। पाशबद्ध 


होते हैं। स्वामी काम के अवसरों पर उनके बन्धन खोल देता है। स्वामो 
का यही स्वातन्त्य है। जब चाहे अणु के पाश्ों को ध्वस्त कर उसे मुक्ति दे 
सकता है ॥ ७८-७९ ॥ 

इसो उक्त तथ्य का निष्कर्ष प्रस्तुत कर रहे हैं-- 

इसलिये कमंविपाक को जानने वाली परमेश्वर की शाक्ति के प्रभाव से- 


प्रेरित मद्य, मदमस्तता, सुख, दुःख और मोहमूर्च्छ॑ आदि परिणाम प्रदाक्त 
करने में समर्थ प्रतीत होते हैं । 


इलो० ८१ ] नवममाह्विकम्‌ ३९५ 


तेन जडमपि मद्यादि परमेश्वरशक्तिप्रेरणया चेतनमात्मानमावृत्य मद- 
येत्‌, किन्तु गृहीतसंकोच॑ प्राणादिमयं, न तु शुद्धचित्स्वभावं-तस्योक्तयुक्तचा- 
वरीतुमशक्यत्वात्‌ ॥ ८० ॥ 

नन्‍्वेव॑मलो5पि स्वतन्त्रेश्वरक्क्तिप्रेरिममिव चेतनमणुवर्गमावृणुयात्‌ ?' 
इत्याशड्ूयाह 

न चेशप्रेरितः पुंसो मल आवृणुयाद्यतः ॥ ८१ ॥ 

निर्मले पुंसि नेशस्य प्रेरकत्व॑ तथोचितम्‌ । 

इह॒ अनादित्वेषप मलस्य बन्धकतायामवद्यमीड्वरप्रेरणमादितरमुप- 
युक्तम--अचेतनस्य चेतनाधिष्ठानं विना कार्यकारित्वाभावातु, अतश्वासौ 
परमेह्वर: कान्‌ प्रति बन्धनाय मल प्रेरयेतु-कि समलान्‌ उत निमंलानू, तत्राद्े 
पक्षे व्यर्थ तत्प्रेरणं-तत्यृवंमपि तेषां मलयोगात्‌, द्वितीयस्मिन्‌ अशक्यं मुक्ताणून्‌ 
प्रत्यपि प्रसज्भातु, अत एवोक्तम्‌ 


यह परमेश्वर शक्ति की ही प्रेरणा होती है कि वह ऐसा कर लेता है । 
स्वयं दराब में यह ताकत नहीं। चेतन आत्मा का आवरण कर मद मुग्ध 
कर देने का क्षमता स्वयं मद्य की नहीं हो सकती क्योंकि वह स्वयं जड है ॥ 
उसमें भी ध्यान देने की बात है कि संकुचित प्रमाता के संकुचित प्राण आदि 
को ही वह ऐसा कर सकता है। शुद्ध चित्‌ स्वभाव परमेश्वर का कुछ नहीं. 
बिगाड़ सकता। उसको आवृत करने में वह नितान्त असमर्थ है ॥ ८० ॥ 

तो क्‍या यह भी मान लिया जाय कि स्वंतन्त्र ईश्वर प्रेरित होकर हीः 
मल भी चेतन अणुवर्ग को आवुत करता है ? इस पर कह रहे हैं-- 

नहीं, यह नहीं माना जा सकता। ईश्वर प्रेरित मल पुरुष को आवृत्त 
नहीं करता । निमंल पुरुष को ईश्वर द्वारा आवृत करने को प्रेरणा अनुचितः 
विचार मात्र है । 


यह अनादि मान्यता है कि मल बन्धन प्रदान करता है । इसमें ईश्वर 
की प्रेरणा को कल्पना साधार प्रतीत होतो है | क्योंकि चेतनाधिष्ठान के बिना 
अचेतन कोई काम कर ही नहीं सकता । मल अचेतन है। इसके पास यह शक्ति- 
सामथ्य॑ कहाँ से आ गयी कि यह चेतन को आवुत कर ले | 


३९६ श्रीतन्त्रा लोक: | [ ह्लो० ८२ 
“ईशस्थ निर्मले पुंसि प्रेरकत्वं हि नोचितम्‌ | इति । 
प्रत्युत पूर्णज्ञानक्रियात्मनो नैर्मल्यस्थाविशेषात्‌. परमेइवरो5णवदच परस्परस्य 
निरोधाय मलं नियुड्जीरत्‌, अणव एब वा परमेश्वरं प्रति-यदेकापेक्षया भूयसां 
सामर्थ्यातिशय:, यदाहु: 
“विप्रतिषिद्धधर्मंसमवाये भू स्पात्सधर्मत्वम्‌ । इति ॥ ८१ ॥ 
तदाह 
तुल्ये तिमंठईभावे च प्रेरयेयुन ते कंश्रस्‌ ॥ ८२ ॥ 


तमीझ्ं प्रति युक्त यद्‌ भूयसां स्पात्सधर्म ता । 


अब यह सोचना है कि परमेश्वर कित के बन्चत के लिये मल को 
प्रेरित करता है ? क्या समलों के बन्धन के लिये या निर्मलों के बन्धत के लिये ? 
पहला पक्ष व्यर्थ है, क्योंकि प्रेरणा के पहले ही वे मल युक्त हैं। दूसरा पक्ष भी 
उचित नहीं क्योंकि कहा गया है. कि, “तिमंल पुरुष को आवृत करने 
परमेश्वर प्रेरणा उचित नहीं प्रतीत होती । 

पूर्ण ज्ञान क्रियात्मक नैमेल्य से विभूषित परमेश्वर और अणु या 
मुक्ताणुओं ने पारस्परिक निरोध के लिये मल को नियुक्त किया है क्या ? अथवा 
अपेक्षा कृत अनन्त अणुओं ने संख्या सामर्थ्यातिशय के आधार पर एक परमेश्वर 
को निरुद्ध करने के लिये ही ऐसा किया है? क्योंकि कहा गया है कि, 

“विप्रतिषिद्ध धर्म के समवाय में अधिसंख्यकों का सधमंत्व (स्वाभाविक) 
होता है ।” अर्थात्‌ समान रूप से महत्त्वपूर्ण दो बातों के एकत्र समवेत होने पर 
अहुसंख्यकों का समान कर्तव्य प्रत्यक्ष दीख पड़ता है। विप्रतिषेव॒तुल्यबल 
विरोध को ही कहते हैं। इस प्रकार यह्‌ हँसी में उड़ाने की बात नहीं | इस पर 
गम्भीरता से विचार करने पर ही इसका निर्णय हो सकता है। परमेश्वर और 
अणुओं में समान नैमंल्य है। परमेश्वर एक और अणु अनन्त हैं। यह संख्या का 
बल है। संख्या में अधिक लोगों का कुछ बल तो अधिक होता है। यह कथन 
सहो तो लगता है पर इसमें गाम्भीय नहीं । 


इलो० ८३-८७ ] नवममाह्विकम्‌ ३५७ 
इदानीमेतदुपसंहरन्‌ प्रकृतमेवानुसरति 
तेन स्वरूपस्वातन्त्रयमात्र सलविजुम्भितम्‌ ॥ ८३ ॥ 
निर्णीत॑ क्तितं चेतन्मयाल्यत्रेत्यल्ं पुनः । 
अन्यत्रेति प्रथमाह्वलिकादौ, अत एवं पुनरित्युक्तमु ॥ ८१-८३ ॥ 
न चास्य क्वचिर्दाप विगीततास्तात्याह 
मलो5भिलाषश्राज्ञानमविद्या लोलिकाप्रथा ॥ ८४ ॥४ 
भवदोषोष5नुप्लवश्व॒ ग्लानि: शोषो विमूढता । 
अहंममात्मतात दे मायाशक्तिरथावृति: ॥ ८५ ॥ 
दोषबीज॑ पशुत्व॑ च संसाराद्भुरकारणस्‌ । 
इत्याद्यन्वर्थसंज्ञाभिस्तत्र. तत्रेष भण्यते ॥ ८६ ॥ 
ननन्‍्वसावनुगतो<5र्थ: कः ? इत्याशडूबाह 

अस्मिन्‌ सति भवति भवो दुष्टो भेदात्मनेति भवदोषः । 

सश्ववदस्सिन्‌ दुःखस्रोतोईणूनू वह॒ति यत्प्लवस्तेन ॥ ८७ ॥ 


वास्तविक तथ्य तो यह कि मल का विज्‌म्भण स्वरूप-स्वातन्त्रय का ही 


चमत्कार है। इसका वर्णन प्रसज्भवश “मलमज्ञानमिच्छन्ति” इत्यादि रूपों में 
पहले आाह्लिक आदि में किया गया है। स्वाध्याय से इसका अवगम आवश्यक 
रूप से करना चाहिये ॥ ८१-८३ ॥ 

इसके प्रति कहीं भी कोई विगीतता या विरोध व्यक्त नहीं किया गया है 
यही कह रहे हैं- 

मल के लिये अभिलाष, अज्ञान, अविद्या, लोलिका प्रथा, भवदोष, 
अनुप्लव ( अनुयायी-सेवक ), ग्लानि, शोष, विमूढता, अहंममात्मतातड्ू, माया- 
शक्ति, आवृति, दोष बीज, पशुत्व, संसाराड्भूरक्ारण इत्यादि पर्यायवाची शब्द 
अन्वर्थता के आधार पर शास्त्रों में यथावसर यथा स्थान प्रयुक्त किये गये हैं । 
इन डाब्द प्रयोगों में प्रतिकूछकता का कोई भाव नहीं है ॥ ८४-८६ ॥ 


औै९८ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० ८७ 


भवदोष इति तत्कारित्वात्‌, मश्वदिति 'तत्र तस्येव' इति सप्तम्यन्तोप- 

मान॑, प्लव इति तास्कर्म्यात्‌ ॥ 4७ ॥ 

नन्‍्वेव॑ सर्वस्पानुगतोर्अ्थ: कि न द्शित: ? इत्याशड्जञयाह 

दोषास्तु सुगसरूपाः शब्दास्तत्रार्थमूहयेदुचितम्‌ । 

अत एवास्माभिरपि ग्रन्थविस्तरभयादेतन्न व्याकृतम, इति स्वयमेवा- 

भ्यूह्मस ॥ 

; नत्वत्र संसाराज्भुरकारणमिप्पत्र कः सुगमोउ्तुगमः--कि संसार एवा छुर 
उत संसारस्याद्ुरस्तस्य कारणमिति ? इत्याशद्धामपनुदन्‌ प्रकृतप्रमेय सं गति- 
संदर्शनपुर:सरं क्रमप्राप्तं कामंमल॑ प्रस्तौति 

५५५2 230 कप मन कस म 

अन्वर्थ के अनुगत अर्थ के सम्बन्ध में ग्रन्थकार की उक्ति है कि, मल के 
होने पर यह विश्व समल सदोष हो जाता है। भेद वाद स्वयं में एक बहुत बड़ा 
भवदोष है । विध्व एक अभिनय का मद्च है । उस पर अभिनेता अपनी कला का 
निर्वाह करता है । विश्व मश्च पर सारे जीव इस अभिलाष मल के वशोभूत 
होकर जीवन के जीवन्त नाख्य कर्म का सम्पादन कर रहे हैं। दुःख का सागर 
उमड़ता है और अणुओं का अगणित समुदाय उसके थपेड़ों की चपेट झेलने के 
लिये लाचार हो जाता है । कर्मवद्य उसमें डूबना उतराना इलकी नियति बन 
जाती है । 

'तत्र तस्येव' ५१११६ पाणिनीय सूत्र के अनुसार इस इलोक में प्रयुक्त 
'मज्च्चवत्‌' शब्द में सप्तम्यन्त उपमान श्रयुक्त है। भवदोष से अणु वर्गकी डोंगी 
डूब जाती हैं जबकि ज्ञानप्लव से वुजिन का संतरण हो जाता है ॥ <७॥ 

इन शब्दों के अतिरिक्त अन्य सारे बहुत से ऐसे शब्द भी प्रयुक्त होते हँ 
जिनसे सुगमता पूर्वक इस श्रकार की तथ्याभिव्यक्ति होती है। उनका ऊहन 
विमर्शव्यापुत विद्वान्‌ पुरुषों को स्वयं करना चाहिये । 

ऊपर एक छाब्द है--संसाराद्धुर कारणम्‌' अर्थात्‌ संसार के अद्भुर 
का कारण' । इसमें ऊह के लिये अवकादा है। इसमें सुगम अनुगम की जिज्ञासा 
स्वाभाविक है। यदि इसकी व्युत्यत्ति पर ध्यान देंगे तो दो विग्रह यहाँ बनेंगे। 
१-संसार ही अद्भुर है । उसका कारण । २--संसार का अक्कुर और 
उसका कारण । किसे स्वीकार किया जाय ? इसका समाधान कर रहे हैं और 
डसी के माध्यम से कार्म मल का स्वरूप भी प्रस्तुत कर रहे हैं-- 


ऋलो० ८८ ] नवममाह्िकम्‌ ३९९ 


संसारकारणं कर्स संसाराहकुर उच्यते ॥ ८८ ॥ 
चतुर्दंशविधं भूतबैचित्रयं कर्मज॑ यतः । 
करण: संसारकारणत्वे द्वितीयमध॑ हेतुः, तेन संसारस्य 
'शरीरभुवनाकारं सायोयं परिकोतितम्‌ । 
डत्यादिना निहूपितस्थ मायीयमलस्याद्भुर इवाडूर: कारणं-कार्मममर्ल, तस्यापि 
न्कारणमाणवमिति, यदुक्तम्‌ 
“मल: कम निमित्तं तु नेमित्तिकसत: परम्‌ ।' इति। 
निमित्तमभिलाषाब्यम्‌'लनत- “न! इति च ॥ ८८॥ 
एवं यत: कमंवश्ादेव विचित्र: संसार: समुद्भवेत्‌ अतः सर्वेषां तदुच्छे- 
दायेव यत्न इत्याह 


संसार का कारण कमं॑ है। यह कमं ही संसार का अद्भुर है। यह १४ 
प्रकार का भूत-वेचित््य कमंज ही माना जाता है। संसार तो मायीय है। इस 
“सम्बन्ध में एक स्थान पर कहा गया है कि, 

“शरीर-भुवन का आकार मायीय है” 

इस उक्ति के अनुसार संसार मायीय मल है। इस मायीय मल का 
(अन्य अद्भुरों की तरह ) अद्भुर ( कारण ) कार्म मल है। इस काम मल का 
कारण भी आणव मल है । एक स्थान पर कहा गया है कि, 

“मल कर्म का निमित्त है। इसके बाद नेमित्तिक'” एक स्थान पर 
“अभिलाष ही निमित्त है” यह भी कहा गया है । इन उक्तियों से भूत वेचित्र्य को 
-कमंज मानने का समर्थन होता है । कम हो संसार का कारण है | यही संसार 
का अंकुर है । यह सब ऊहन का आधार है ॥ ८८ ॥ 

कर्म के वशोभूत होने के कारण ही यह विचित्र संसार उत्पन्न होता 
है । क्या यह सबका पुचीत कर्त्तव्य नहीं कि इसके उच्छेद के लिये ही 
श्रयत्नशील रहें ? 


४०० श्रीतन्त्रालोक: [ इब्लो० ८५. 


अत एव. सांख्ययोगपाश्चरात्रादिशासने ॥ ८९ ॥ 
अहंममेति छंत्यागो. नेष्कर्म्पायोपदिश्यते । 
शासन इति--शआास्त्रे, इदं हि तत्रोपदिष्टं-यत्‌ यः कब्चित्परब्रह्मणि 
आहितचित्त: सर्व॑मपि कुव॑न्‌ 'नाहं किचित्‌ू करोमि! इत्यभिमानादहन्तां 
संत्यजेतु, तत्र च सज्भाभावात्‌ “न ममानेन कृतेत कश्चिदर्थ' इति ममताग्रह- 
मपि, स नैष्कम्य॑ प्राप्नयातु-यरेनास्थ तदेकनिमित्त: संसार एवं न भवेदिति, 
यद्गीतम्‌, 
'त्॒ मां कर्माणि लिम्पन्ति न मे काम. फलेष्वषि' । 
इति मां योइभिजानाति कमंभिन स बध्यतें ॥ इति। 


इस प्रइन के उत्तर में सांख्य योग और पाश्चरात्र आदि शास्त्रों के 
मन्तव्य प्रस्तुत करते हुए कह रहे हैं कि कल्याण चाहने वाले पुरुषों का 
कर्तव्य है कि जीवन में अहंता और ममता का सम्यक्‌ त्याग हाना चाहिये 
और नेष्कर्म्य भाव से जोवन यापन करना चाहिये । 

इन शास्त्रों के अनुसार अपने चित्त को परब्रह्म में समाहित करने 
वाला पुरुष सब कुछ करता हुआ भी "मैं कुछ नहीं करता हूँ इस निरहंकार 
भाव से जीवनयापन करता है और सारे काम भी सम्पादन करता है। उसके. 
अहंकार का इससे उच्छेद हो जाता है । 

कर्म में आसक्ति के अभाव में “इस सक्रियता से मेरा क्या ? इस 
वृत्ति से ममता भी मिट जाती है। इन सिद्धियों के उपरान्त मनुष्य निष्कर्म 
भाव से जीवन का संचालत करने में समर्थ हो जाता है। परिणामतः कामे 
मल से प्रवत्तित संसार उसके लिये भव-दोष-दुष्ट नहीं रह जाता। इसी भाव 
को पद्मनाभ के मुखपद्म की मकरनन्‍्द माधुरी श्रीमड्भगवद्गीता इन दब्दों में 
व्यक्त करती है-- 

“मुझे कम लिप्त नहीं करते। फलकांक्षा मुझे नहीं होती। फलों में 
मेरी कामना कभी जातो हो नहीं। जीवन में श्रेय के पथिक यदि इस रूप में 
मुझे जान लें, तो वे भो कमं-बन्धन में नहीं पड़ते” (श्रीमद्भगवद्गीता ४॥१४) 
१, श्रीमद्गीताये संग्रहः ४१४ ईएवर आश्रम, श्रीनगर (प्र० सं० १९८७) ए० १२० । 


इलो० ८९ ] नवममाह्तिकम्‌ ४०१ 
्यक्त्वा कमंफलासज्भं नित्यतृप्तो निराश्रय: । 
कर्मष्यभिभ्रवृत्तोषप नव किचित्करोति सः॥' इति। 


तथा 
योगयुक्तो विशुद्धात्मा विदितात्मा जितेन्द्रिय: । 
सर्वभृतात्मभूतात्मा कुवंन्नपि न॒लिप्पते ॥ 
नेव किचित्करोमीति थुक्तो मन्येत तत्त्ववित्‌ ।' इति । 
तथा 
'ब्रह्मण्पाधाय कर्माणि सं व्यक्त्वा करोति यः । 
लिप्यते न स॒ पापेन पद्मपत्रसिवाम्भसा॥ 
इति च ॥ ८९॥ 


श्री भगवान्‌ और कहते हैं कि, 
“कर्म में फलों की आसक्ति का परित्याग कर नित्यतृप्त और निराश्ित 
साधक कम में प्रवृत्त रहने पर भी कुछ नहीं करता” । ( श्रीमद्भगवद्‌० ४॥२० ) 


और भी कहते हैं कि, 


“योग में निरन्तर संलग्न (योगमय जीवन जीने वाला ) विशुद्ध 
आत्मवान्‌, जितात्मा और जितेन्द्रिय साधक अपने को समस्त प्राणिमात्र में 
एकीभाव से स्थित आत्मा वाला हो मानता है। ऐसा योगो कर्म करता हुआ 
भी उसमें लिप्त नहीं होता । वह तत्त्व-द्रश्टा बन जाता है। उसे यह निश्चय 
हो जाता है कि मैं कुछ नहीं कर रहा हूँ। वह शाइवत तत्त्व में युक्त हो 
जाता है” | ( श्रीमद्भगवद्गीता ५७७-८ ) 

एक स्थान पर ऐसा हो भाव भगवान्‌ और व्यक्त करते हैं कि, 

“ब्रह्म में ही समस्त कर्मों का आधान कर, आसक्ति रहित होकर 
जो कम का सम्पादन करता है, वह पाप में अर्थात्‌ कर्मतुल्य परिणामों से 
( कामंमल के दोषों से ) सदा निलिप्त रहकर निष्कलड्डू जीवन जीने में समर्थ 
हो जाता है । कमल-पत्र पर जल जैसे अपना प्रभाव नहीं डाल पाता, उसी 
तरह कमं-कल्मष-कलडू-पद्धू से वह प्रभावित नहीं होता” । 

( श्रीमद्भगवद्गीता ५१० ) 
श्रो० त०--२६ 


ड०२ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० ९०-९१ 
ननु यद्येवं तहि मुक्त एवासौ ? इत्याशड्वयाह 
निष्कर्मा हि. स्थिते सूलमलेःप्यज्ञाननामनि ॥ ९० ७ 
वैचित्रयकारणाभावा्नोध्व सरति नाप्यधः । 
केवल. पारिमित्येन शिवाभेदमसंस्पृशन्‌ ॥ ९१७ 
विज्ञानकेवली प्रोक्तः शुद्धचिन्मात्रसंस्थितः । 


अपिव्चार्थे भिन्नक्रम:, तेन “निष्कर्माषि' इति, ऊध्व॑मिति-शुद्धमध्वानं, 
न संसर्रत-अज्ञाननाम्नों मूलमलस्थाणवस्य अवस्थानातु, नाप्यधः शुद्धेतरं, 
वैचित्रयका रणस्य कार्ममलस्याभावात्‌, केवलमसौं 


“मायोध्वे शुद्धविद्याध: सन्ति विज्ञानकेवलाः ।' 


इस तरह श्रीमद्भगवद्‌गीता के सिद्धान्त कार्ममलों को उच्छिन्न 
करने और इनसे मुक्त रहने का हो सन्देश देते हैं | ८% ॥ 


यदि यह स्थिति उन साधना संलग्न निष्कर्मा मनुष्यों की हो जाती 
है, तो क्‍या वे मुक्त हो हो जाते हैं ? इस जिज्ञासा का समाधान श्रस्तुत 
कॉरिंका कर रही है-- 


वास्तव में ऐसे पुरुष निष्कर्मा हो जाते हैं । यद्यपि उनमें एक मूलमरू 
जिसे भज्ञान कहते हैं”, वह तो रह ही जाता है, फिर भी वह फल वेचित्र्य से दूर 
रहता है। इससे उसका कार्म मल अवध्य धुल जाता है । इसका परिणाम 
यह होता है कि कोई भी निष्कर्मा अब निम्न गति नहीं पाता। पर ऊपर भी 
नहीं सरक पाता । केवल पारिमित्य वृत्ति के परिवेश में जीने का आदो हा 
जाता है। शिवाद्यवाद का संस्पर्श भो वह नहीं कर पाता। एसे लोगों को 
को विज्ञान केवकछी की संज्ञा से विभूषित करते हैं। इस स्तर का कोई पुरुष 
चिन्मात्र में ही संस्थित होता है । 


ऊपर सरकने का तात्पय शुद्ध अध्वा में प्रवेश से हे । कोई विज्ञान केवली 
शुद्ध अध्वा में प्रवेश नहीं पा सकता। इसी तरह निष्कर्मा पुरुष भी अबुद्ध 
अध्वा में रहने के लिये विवश है। उनमें अभी अज्ञान नामक मूल आणव मल 
जैठा हुआ है | उसका निरास कहाँ हुआ है ? 


इलो० ९१ ] नवममाह्निकम्‌ ४०३ 


इत्याद्ु कयुक्त्या जुद्वाशुद्धाध्वमध्यवर्ती शुद्धबोधेकस्वभावो5पि, स्वातन्श्रयहाने:-- 
आणवमलांशकृतस्थ स्वरूपसंकोचस्यथ संभवात्‌, पारिमित्येन--स्वातन्त््य- 
वियुक्तबोधस्वभावपरमेश्व राविभेदम प्राप्नुवनू, विज्ञानकेवलो--विज्ञानं बोधात्मकं 
रूपं॑ केवल स्वातन्त्रयरहितमस्य इति, प्रकर्षेणोक्त:,--सर्वत्रोद्घोषित 
इत्यर्थ:, यदुक्तस्‌ 
'शुद्धबोधात्मकत्वेषपि येषां. नोत्तमकतू ता । 
निर्मिताः स्वात्मनो भिन्ना भर्त्रा ते कतृं तात्ययात्‌ ॥ 
बोधादिलक्षणक्पेडपि येबामन्योन्यभिन्नता । 
तथेश्वरेच्छाभेदेन ते च. विज्ञानकेवला: ॥' इति ॥९१॥ 


नीचे गिरने का अथं होता है, कम के प्रभाव से विभिन्‍न कर्मातुसार 
योतियों में जन्म और मरण रूप फल भोग-वाह में संसरण । तिष्कर्मा पुरुष इससे 
बच जाता है क्योंकि उसमें कार्ममल नहीं रह जाता | वह केवल-- 


“माया के ऊर्ध्व ओर शुद्ध विद्या के अधः भाग में विज्ञान केवली 
पुरुष रहते हैं” । इप उक्ति के अनुसार शुद्ध और अशुद्ध अध्वा के मध्य में 
रहने के लिये विवश होता है। यद्यपि वह शुद्ध बोध स्वभाव होता है फिर 
भी स्वातन्त्रय-हानि के कारण उसमें आणवमलांश के परिणाभ स्वरूप स्वात्म 
संकोच उल्लसित रहता है । 


पारिमित्य का तात्पय॑ है--अपरिमेय परमेश्वर से अविभेद की अग्राप्ति ! 
स्वातन्त्रय के बोध की हानि के कारण अपने स्वात्मप्रकाश से स्वात्मतादात्म्य- 
रहित रह जाना ही संकुचित पारिमित्य कहलाता है | इसी लिये इसे विज्ञान 
केवलो कहते हैं । विज्ञान का अर्थ भी बोधात्मक हो होता है । बोध का एक 
गुण बोधमयता है । इसका गुण स्वातन्त्र्य है। बोध तो रहे पर स्वातन्त्र्य न 
रहे तो केवल बोध शेष रह गया। इस तरह यह कहा जा सकता है कि 
स्वातन्त्रय हानिमय बोध अर्थात्‌ केवल निष्फल बोध शेष रह जाता है। ऐसे 
पुरुष विज्ञान केवली कहलाते हैं। यह उक्ति सार्वत्रिक उद्घोष के समान है। 
कहा गया है कि, 


“शुद्ध बोध रूप रहने पर भी जिसमें उत्तम कर्तृतामयों ऊध्वंगतिशीलता 
नहों होतो, जो स्वात्म स्वातन्त्रय भाव से रहित हैं और शेवाद्यय भाव से भिन्न 


०४ श्रीतन्त्राछोक: [इलो० ९२ 
ननु अस्य कि सर्वदेव शिवाभेदासंस्पर्श:, उत न ? इत्याशड्क्याह 
स पुनः शांभवेच्छातः शिवाभेदं॑ परामृशन्‌ ॥ ९२ ॥ 
क्रमान्नमन्त्रेशतन्नेतुरूपो याति शिवात्मताम्‌ । 


क्रमादिति--शिवाभेदपरामर्शस्य तारतम्यातिशयात्‌ु, अत एवं तद्दा- 
ढर्यातिशयात्‌ अक्रमेणापि मन्त्रमहेदव रत्वमस्य भवेदिति भाव:, तदुक्तम्‌ 


के समान ही जिनकी निर्मिति है, बोध रूप से एक, पर परस्पर भिन्न हैं, ऐसे 
ईब्वरेच्छा से अवच्छेद दर्या में पड़े अक्षम उपासक विज्ञान केवल कहलाते 


हैं”! ॥ ९०-९१ ॥ 
इस तरह विज्ञानकेवलो स्तर पर विराजमान पुरुष के लक्षण आगम 
के अनुसार निम्नवत्‌ होते हैं-- 


१--वह शुद्ध बोधात्मक होता है। २--उसमें कत्त्‌ ता की उत्तम गति- 
शीलता नहीं होती | ३-स्वात्म स्वरूप से अभी भिन्‍न होते हैं। ४--कत्तु ता 
का अत्यय हो जाता है। ५--बोध स्तर पर एक होते हैं। ६--उनमें 
अन्योन्यभिन्‍नता होती है। और ७--उनमें ईष्वरेच्छा से भेद भिन्‍नता का सद्भाव 
रहता है । अत: संकोच का इन्द्रजाल उनको मुक्त नहीं होने देता । 

जिज्ञासु यह जानना चाहता है कि इतने उत्कषं विन्दु पर पहुँच कर भी 
शिवाद्रय भाव के संस्पर्श का अधिकारी वह बन पाता है या नहीं बन पाता ? 

इसका उत्तर देते हुए कह रहे हैं--कि वह परमेव्वर शिव की इच्छा से 
शिवाभेदमयता का परामश कर लेता है। परिणामस्वरूप परामर्शातिशय के 
अध्यवसाय से क्रमशः वह क्रमिक उत्कर्ष की ओर अग्रसर होने लगता है । पहले 
शुद्ध विद्या के परिवेश में प्रवेश के लिये अवरोध रूपा रेखिनी उसे द्वार प्रदान 
करती है। वह शुद्ध अध्वा की परिधि में पहुँच जाता है। परामर्श की उच्चतर 
भूमि पर मन्‍्त्रेश्वर पद को सुशोभित करता है | उच्चतर स्तर पर मन्त्र महेश्वर 
हो जाता है और उच्चतम भूमि पर शिवात्मकता का संस्पर् कर लेता है। 
तरप्‌ तमप्‌ रूप तारतम्य क्रम के अतिरिक्त अक्रम भाव से भी परामर्श उसे शैव 
तादात्म्य प्रदान करने में समर्थ हो जाता है । कहा गया है कि, 


इलो० ९३ ] नवममाह्िकस्‌ ४०५ 
'स॒ सिसृक्षुजंगत्सृष्टेरादावेव. निजेच्छया । 
विज्ञानकेवलानष्टो बोधयामास पुद्गलानू ॥' 

इति । ईशा-मन्‍्त्रेह्वरा:, तन्नेतारो-मन्त्रमहेशवरा: इति ॥ ९२॥ 

नन्वस्ति तावद्विज्ञानाकलस्थाणवो मल: स च कमंण: कारणं, तत्कथ- 
मसो स्वकार्य न जनयेत्‌-येनास्थ पुनः पुन: संसारित्वमेव स्पातु, प्रत्युत 
मन्त्रादिक्रेण शिवात्मतां याति, इति कस्मादुक्तम्‌ ? इति गर्भीकृता- 
शच्दाशक्कान्तरमाशडूते 

ननु कारणमेतस्थ कर्मणइचेन्मल: कथम्‌ ॥ ९३ ॥ 

स॒विज्ञानाकलस्थापि न सूते कर्मसंततिम्‌ । 


“सृष्टि की इच्छा रूप सिसुक्षा के कार्य रूप में परिणत करने की वेदना 
में अर्थात्‌ सृष्टि के आरम्भ में परमेह्वर ने स्वेच्छा से पुदूगल आठ विज्ञानकेवलो 
आत्माओं को बोध का महाप्रकाश प्रदान किया था” । 


परामर्श का प्रभाव अवर्णनीय होता है। जैसे-जैसे परामशं प्रोढ़ और 
चरिष्कृत होता जाता है वेसे वेप्ते ऋमिक उत्कर्ष होता जाता है । तारतम्य से 
भी मन्‍्त्रेश्वर और मत्त्र महेश्वर बनते हैं और कभी कभी सौभाग्य वश अक्रम 
भाव से भो ये अवस्थायें प्राप्त हो जातो हैं। लगातार लगन से लगे रहने की 
संलग्तता होनी चाहिये ॥ ९५२ ॥ 


विज्ञान केवली आत्मा में केवल आणव मल ही अवशिष्ट रहता है। वह्‌ 
काम मल का या कर्मवाह का कारण है। वह मल ( आणव ) अपना कार्य क्यों 
नहीं उत्पन्त करता। जिससे क्रमिक सांसारिकता ही उल्लसित होती है। यहाँ 
विज्ञान केवली मन्त्र, मन्त्रेह्वर और मन्‍्त्रमहेश्वर के क्रम से शिवाल्मकता को 
प्राप्त कर लेता है, यही क्‍यों कहा गया है । इस रहस्यगर्भ शब्द का समाधान 
कर रहे हैं-- 


यही प्रइतत यह कारिका पूछ रही है कि कम॑ का कारण आणव मल 
विज्ञाताकल को कम परम्परा को क्यों नहीं प्रवत्तित करता ? उत्तर का प्रति- 
विधान भो स्वयं कारिका कर रही है कि, 


४०६ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० ९४ 


एतदेव प्रतिविधत्ते 

मैवं स हि मलो ज्ञानाकले दिध्वंसिषुः कथम्‌ ॥ 5४ |] 

हेतुः स्थाद्ष्वंससानत्व स्वातन्त्रयादेव चोखड़ूवेत्‌ । 

दिध्वंसिषुरिति । 

'स्वातम्द्यस्पाप्यबोधता ।' 

इत्याद्युक्त्या देहाद्यहंभावाभिमानस्व्रभावगैदान्तरखाउना |, अत एवं स्वकार्य॑- 
जननासामर्थ्यात्‌॒कर्थ॑ हैंतुः स्पादित्युक्तमू, प्रत्युतास्य ध्व॑सोन्मुखतात्मना 
स्वमहिम्ना ध्वंसमानत्वमेव तन्नान्तरीयक ध्वस्तत्वमेव वोदियात्‌, नहिं निर्नक्षु 
बीज॑ पुनः प्ररोहमियात्‌, नापि अस्य नव्यत्तायां नश्तायां वा निनंशुत्वादेव 
अन्यत्‌ किचिदपेक्षणीयं संभवेत्‌ ॥ 

हाँ आणव मल यहाँ कर्म प्रवत्तंन नहीं कर पाता। वह विज्ञानाकल 
द्घाा में सक्रियता-समर्थ नहीं रह जाता । उस स्तर पर आणव मर दग्घ 
होता रहता है। विज्ञान केवली वहाँ तटस्थ रहता है। आणवमल में ( स्वातन्त्रय. 
के कारण हो ) दिध्वंसिषा जागृत सी रहती है। दिध्वंसिषा मल में होती 
है । वह दिध्वंसिषु हो जाता है । इसीलिये कहा गया है कि, 

“स्वातन्त्रय की भी अबोधता रहतो है 

वास्तव में स्वातन्त्रय तो रहता है। उसकी जानकारी नहीं रहतो । 
स्वातन्त्रय की हानि की अवस्था में देहांदि अहंभाव रूप अभिमानात्मक भेद 
का परामर्श वहाँ नहीं होता, अतः वह मल अपना कर्मरूपी कार्य उत्पत्न करने: 
से असमर्थ हो जाता है। एक तरह से बह उस समय अपनी कारणवत्ता खो. 
बेठता है । ध्वंसोन्मुख हो जाता है । इसके फलस्वरूप घ्वंसमानता प्रबल रहती 
है। ध्वंसमानता की नान्‍्तरीयक व्यापार ध्वस्तता है। यही उदित हो 
जाती है। 

जैसे भुना हुआ बीज अद्भुर उत्पन्न करने में ही असमर्थ हो जाता 
है। उसो तरह आणव मल की उस समय तीन अवस्थायें दृष्टिगोचर होती है । 
१--बह नाश की ओर अग्रसर रहता हैं। २--नध्यदवध्स होता है और 
३--नछ्ता के नजदीक रहंता है । फलतः उसमें निनंक्षा के संस्कार उदित 
रहते हैं। वह स्वयं निनंक्षु रहता है । फिर उससे किसी परिणाम की अपेक्षा: 
ही केसे की जा सकती है ॥ %४ ॥ 


४.  _ 8 पक कल डक मल नल 


इलो० ९५-९६ ] नवममाह्निकम्‌ ४०७ 


अनेनैव चाभिप्रायेण विज्ञानाकलादिक्रमकल्पना सर्वत्र कृतेत्याह 
दिध्वंसिषुध्वंसमानध्वस्ताख्यासु. तिसुष्वकथ ॥ ९५ ॥ 
दशास्वन्तः कृतावस्थान्तरासु स्वक्रमस्थिते: । 
विज्ञानाकलमन्त्रेशतदीशञादित्वकल्पना ॥ ९६ ॥ 
अवस्थान्तराणीति-किचिद्ध्वंसमानत्वकिचिद्ध्वस्तत्वादिरूपाणि, एत- 
दन्त:कारे च हेतु: स्वक्रमस्थितेरिति, नहि दिध्वंसिषुतादिदशानन्तरं झटित्ये- 
वाखण्डतया ध्वंसमानत्व॑ ध्वस्तत्वं वा प्रादु्भावेदेति भावः। तेनात्र पश्चस्व- 
प्यासु दशासू यथासंख्येतर विज्ञानाकलादिरूपत्व॑ कल्पितमिति, ईशाः:-मन्त्रे- 
खरा, तदीशा:-मन्त्रमहेश्वरा. आदि:आदिसिद्ध: छिवः, अन्यथा हि 


तदीज्ञादिकल्पनेत्येव स्थातु, एवं च आसामवस्थानां भेदात्‌ सुषुप्ततुय॑यों रपि 
अनेकरूपत्वमित्यथंसिद्धम्‌ ॥ ९६ ॥ 


विज्ञानाकल की क्रम-कल्पना के सम्बन्ध में शास्त्र के विचार निम्न- 
वत्‌ हैं-- 

तीन दशायें यहाँ विचारणीय है । दिध्वंसिषा के बाद ये आती हैं। 
१--दिध्वंसिषु अवस्था, २--ध्वंसमानता और ३--ध्वस्तता | इन दक्षाओं 
की आन्तर अवस्थाओं में एक क्रम होता है। उसी क्रम के आधार पर उत्कष 
के तारतम्य से विज्ञानाकल, मन्‍्त्रेश और मन्त्रमहेश्वर आदि कल्पनायें की 
गयी हैं । 

यह तारतम्य अवस्थान्तर का सूचक होता है। जेसे पहले किचिद्‌ 
ध्वंसमानता, फिर ध्वंसमानता फिर किचिद्‌ ध्वस्तता पुनः पूरी ध्वस्तता 
इत्यादि। यह आन्तर क्रम अनुभूति का विषय है। यहाँ मंडूकप्लुति नहीं 
चलती | दिध्वंसिषुता के बाद तुरन्त ध्वंसमानता या ध्वंसमानता के बाद 
तुरन्त ध्वस्तता नहीं हो जाती। इन सबों के आन्तर व्यापार चलते होंगे 
और क्रमिक रूपसे सक्रियता में तारतम्य का उल्लास अपने नये निर्माण 
रूपों की ओर परिवत्तित होते रहे होने की क्रमिकता में चलते रहते-रहते नया 
रूप ग्रहण करते होंगे । 

इस प्रकार विज्ञानाकल, मन्त्र, मन्त्रेश्वर, मन्त्रमहेश्वर और आदि 
सिद्ध शिव की ये पाँच अवस्थायें कल्पित हैं। इन अवस्थाओं में भेद के आधार 
पर सुषुप्त और तुरीय आदि अवस्थाओं के साधकों की कल्पना भी की जाती 
है ॥९५-९०६॥ 


ड०८ श्रीतन्त्राकोकः [इलो ० ९७-९८ 
अत आह 
ततछ्च सुप्ते तुर्ये च वक्ष्यते बहुभेदता । 
तस्मायुक्तमुक्तम्‌-दिध्वंसिषुर्मूलमलः कर्मणो न निमित्तमिति ॥ 
तदेवाह 
अतः. प्रध्वंसनौन्मुख्यखिलोभूतस्वशक्तिकः ॥ ९५७ ॥ 
कर्मणो हेतुतामेतु मलः कथमिवोच्यताम्‌ । 
खिलीभूत इति--अखण्डदाक्ति: पुनः कर्मणो हेतुतां यायादित्याशयः, 
एतच्च अभ्युपगम्योक्तम्‌ ॥ 
वस्तुतस्तु मलस्यैतन्न घटते इत्याह 
क्र च कर्माषि न मलाद्यतः कर्स क्रियात्मकम्‌ ॥ ९८ ॥ 
क्रिया च कतृतारूपात्‌ स्वातन्त्रयान्न पुनरसेलात्‌ । 


मलादिति-अकर्तुतात्मकास्वातन्त्रयरूपादित्यर्थ: । कर्तुकर्मत्वतत््वत. एवं 
च कार्यका रणभाव:, इति समनन्‍्तरमेवोपपादितम्‌॥ *८ ॥ 


सुप्त और तुर्य दशाओं में भी अनेकानेक स्तरक्ृत भेद स्वतः सिद्ध हैं। 
थे भेद भी आणव मल के कारण होते हैं । 

इससे निष्कर्षतः कह सकते हैं मूल आणवमल दिध्वंसिषु होकर कर्म 
का कारण नहीं बनता । यही बात प्रइनात्मक रूप के व्यक्त कर रहे हैं-- 


इसलिये प्रध्वंस के प्रति उन्मुखता के क्रारण मूल मल का कर्मोत्यादन 
सामथथ्थ्य॑ आत्यन्तिक रूप पे क्षीण हो जाता है। अतः यह मल कम का हेतु 
कैसे बन सकता है ? कर्म का हेतु तो अखण्ड दक्तिमान्‌ ही हो सकता है ॥ ९७॥ 


एक ओर भी ऐसी बात है जिस पर ध्यान देना आवश्यक है। वह 
यह कि जड़ मलसे कर्म बनें केसे ? कम तो स्वयं क्रियात्मक होता हैं। 
क्रिया भो स्वातन्त््य सम्पन्न कर्त्ता से रूप ग्रहण करती है, अस्वतन्त्र मल से 
तो कभी नहीं । कर्त्ता और कर्म भाव का तत्त्व ही कार्य कारण भाव है। वह 
यहाँ सम्भव नहीं है ॥ ९८ ॥ 


दि नीम शशि लटक मिस कलम ब 


इल्लो ० ९९-१०० ] नवममाक्निकम््‌ ४०९, 
ननु यद्येवं तत्कथ॑ 
'मलमज्ञानमिच्छन्ति संसाराडःकुरकारणम्‌ ।/ 
इत्याद्ुक्तम्‌ ? इत्याशड्क्याह 
या त्वस्यथ कर्मेणश्रित्रफलदत्वेतन कर्मता ॥ ९९ ॥। 
प्रसिद्धा सा न संकोच वितात्मनि मलश्व सः । 
सेति--चित्रफलप्रदत्वेत कर्मता, स इति--संकोच:, तेन संकोच 
विनास्यथ न॒तत्तत्फलदाने सामथ्यं, संकोच एव मरू इत्यस्य तत्कारणत्वमुप- 
चरितं, संकुचितो हि भोक्‍ता शुभाशुभाद्यात्मक॑ भिन्‍न॑ सत्‌ फलमात्मनि भोग्य- 
ल्वेनाभिमनुते, येन देवमनुष्या दिविचित्ररूपतयास्य अवस्थानम्‌ ॥ ९९ || 
तदाह 
विचित्र हि फल भिन्‍ने॑ भोग्यत्वेनाभिमन्यते ॥। १०० ॥ 
भोक्तर्यात्मनि तेनेयं भेदरूपा व्यवस्थिति: । 


जिज्ञासा होती है कि यदि जड़मल से कर्म नहीं बन सकते तो “अज्ञान को 
जही मल कहते हैं। यह संसार को उत्पत्ति का कारण है” यह शास्त्र की उक्ति है । 
'ऐसा क्‍यों कहा गया है ? यहाँ पर इसी का स्पष्टीकरण कर रहे हैं-- 


मूल मल जन्य कम में चित्र विचित्र फल देने का सामथ्यं है। यहो 
उनकी कर्मवत्ता है। प्रसिद्ध क्रियाशीलता है। यह क्रियाशीलता क्‍या है? यह 
छक संकोच है। विना स्वात्म संकोच क्रे कर्म में चित्र-विचित्र फल प्रदान 
करने को शक्ति नहीं होतो । संकोच ही मल है। इसलिये उसमें कारण भाव 
उपचारात्मक है । संकुचित भोक्ता शुभ और अशुभ फलों को अपने भोग्य के 
रूप में देखता है । अनेक योनियाँ जैसे देव और मनुष्य आदि जातियाँ क्या 
हैं ? यह सारी संकोच को हो चित्र-विचित्र परिणाम हैं ॥ ९९ ॥ 


यही भाव यहाँ भी व्यक्त किया जा रहा है-- 


भोक्ता यह अनुभव करता है कि हमें तो इस फल का उपभोग करना 
ही है। फल भी चित्र-विचित्र प्रकार के सामने आते हैं। भोक्ता स्वयं स्वात्म 


हि ० का है 


४१० श्रोतन्त्रालोक: [ इलो० १०१ 

अतदच नास्य स्वसंपत्तावुपादानं सहकारि वा कारणं मलः, किन्तु: 
कार्यकरणे हस्तावलम्बनप्रायः इत्याह 

इति स्वकार्य॑प्रसवे सहकारित्वसाश्रयन्‌ ॥ १०१ ॥ 

सामथ्यंव्यञजकत्वेन कर्मण: कारण मल: । 

नहिं संकोच॑ विनास्य विचित्रफलदाने किचित्सामथ्य॑मभिव्यज्यते इति 
भाव: ॥ १०१॥ 

नन्‍्वेव॑ विज्ञानाकलानामपि स्वातन्त््यसंकोच प्रयुक्तमलद्ययोगात्‌ तत्र 
“विज्ञानकेवलो मलेकयुक्त' इत्यादि दुष्येत्‌ प्रत्युत 'तत्कम॑युकत: प्रलय- 
केवल' इत्यायुक्‍त्या प्रल्यकेवलित्वं प्रसज्जेतु ? इत्याशड्ूते 


में इस भेद रूपता का आकलन करने के लिये बाध्य है। यह सारी भेदा- 
त्मकता संकोच के प्रभाव से चित्र-विचित्रात्मक फलोपभोगात्मकता को पुष्ट 
करती है, यही इसकी व्यवस्थिति है || १०० ॥ 


इसलिये मल को कम प्रजनन में उपादान या सहकारी कारण नहों 
माना जा सकता | काम करने में हाथ के अवलम्बन को तरह हो यह हे-- 


यही कह रहे हैं-- 


अपने कार्य के प्रसव में सहकारी भाव का आश्रय ग्रहण करता हुआ 
वह सामर्थ्य के अभिव्यंजक होने के आधार पर हो कर्म का कारण माना 
जाता है। वस्तुत: संकोच से हो मल विचित्र फल प्रदान में अपने सामर्थ्य का 
प्रदर्शन करता है। विना स्वात्मसंकोच के विचित्र फल प्रदान करने में इसके 
सामर्थ्यं का अभिव्प्रञ्जन नहीं हो सकता ॥ १०१ ॥ 

प्रइ है कि इस प्रकार विज्ञानाकल में भी स्वातन्त्रय संकोच प्रयुक्त 
दो मलों का योग होता है। इससे यह उक्ति “विज्ञानाकलछ एक मल युक्त 
होता है” खण्डित हो जातो है । 


साथ ही प्रछ्यकेवली उस कम से भी संयुक्त होता है । 


इस उक्ति के अनुसार विज्ञानकेवल में मी प्रल्यकेवछता की प्रसक्ति 
होने लगेगी । कारिका यही प्रदन कर रही हे ?-- 


इलो० १०२-१०३ ] नवममाह्लिकम््‌ ४१ 


नन्‍्वेवं कर्स:ड्भावान्मलूस्पापि स्थितेः कथम्‌ ।, १०२॥ 

विज्ञानाकलता तस्य सकोचो ह्मयस्ति तादुशः । 

केनेदमुक्तं--मलद्वययोगो5स्येति, तदाह “तश्येत्यादि' तादुश इंति- 
प्राग्वदेव प्रढलयाकलादिदशोचितः कर्मसामथ्य॑व्यज्ञनयोग्य इति यावत्‌ ॥ १०२॥ 

तदेव प्रतिविधत्ते 

मेवमध्वस्तसंकोचोउप्पणो. भावनया दृढम्‌ ॥| १०३ ॥ 

नाहूं कर्तेति मन्‍्वानः कर्मेसंस्कारमुज्ञति । 

भावनयेति “अहं-ममेति” संन्यासादिरूपतया अतझ्च अस्य नेष्कर्म्यान्न 
कामंमलयोग:, इति स्थित॑ विज्ञानाकलत्वस्‌ ॥ १०३ ॥ 

ननु संस्कारोच्छेदे पूर्वापरानुसंधानाभावों भवेदित्यस्य प्रमातृत्वमेव न 
स्यात्‌ ? इत्याशड्क्याह्‌ 


इस प्रकार कर्म सद्भाव से मल की स्थिति का आकलन होता हे। 
ऐसी दक्षा में विज्ञानाकलता कैसे सिद्ध हो सकती है ? वास्तव में यह संकोच 
ही ऐसा हे जैसा कि प्रलयाकल द्षा में कर्म सामथ्य॑ का अभिव्यंजन होता हे । 
विज्ञानाकल दशा में नहीं होता । यद्यपि यह्‌ संकोच अभी ध्वस्त नहीं हुआ 
रहता है फिर भी भावना के बल पर ही पुरुष यह मानता है कि "मैं कर्त्ता 
नहीं हूँ। परिणाम स्वरूप विज्ञानकेवली कर्म संस्कार का परित्याग कर 
देता हे । 


मैं कर्त्ता नहीं हुँ--इस प्रकार का परामर्श उसमें उसके अहंभाव को 
ध्वस्त करता हे । ममता भी निर्मम होकर अपास्त हो जाती है। यह उसका 
एक तरह का संन्यास ही होता है। संन्यास में और नैष्कर्म्य में कोई अन्तर 
लगभग नहीं होता । इसी नेष्कम्य॑ के चलते उसमें काम मल का योग नहीं 
हो पाता और उसकी विज्ञानाकलता बरकरार रहती हे ॥ १०२-१०३ ॥ 


४१२ श्रीतन्त्रालोक: (हलो० १०४ 


फलिष्यतोद॑ कर्मेति या वृढा वृत्तिरात्मनि ॥ १०४ ॥ 

स संस्कार: फलायेह न तु स्मरणकारणम्‌ । 

दृढ इति-अनादित्वात्‌, द्विधा हि आत्मनि भावनात्मा वृत्त्यादिशब्द- 
व्यपदेश्य: संस्कार:--सादिरनादिवां, नाद्य:-अनुभवाहितो यः प्रबोधबलात्‌ 


प्रबुध्यमान: स्मरणकारणतया प्रमातुरनुसंधातुत्व॑ पुष्येतूु, अन्यः पुनः कर्म- 
वासनात्मा-यहद्वशाद्विचित्रफलदायि कर्म स्यात्‌ ॥ १०४ ॥ 


प्रबन यहाँ अभी ज्यों का त्यों है । मान लिया कि संन्यास से संस्कार का 
उच्छेद हो गया | इससे पूवं-अपर रूप जो क्रमानुसन्धान है, वह समाप्त हो 
जाता है। इस दा में यह प्रमाता कैसे कहछा सकता हे ? इस भाशद्धा का 
समाधान हे कि, 


अपने में एक सबल वृत्ति यह बन जातो है कि यह कर्म जो मेरे द्वारा 
सम्पन्न हो रहा है, अवश्य अपना फल प्रदान करेगा । वह वृत्ति एक प्रकार 
“की भावनात्मक संस्काररूपा होती है। यह कर्म तो फल के लिये ही होता 
है। यह भावना संस्कार से उत्पन्न होती है। संस्कार केवल स्मरण का कारण 


-नहीं होता । 


वास्तविकता यह है कि स्वात्म में भावनात्मक रूप से पलने वाली 
“वृत्ति ही संस्कार होतो है। यह संस्कार सादि है या अनादि ? यह प्रइन भी 
यहाँ उपस्थित होता है । 


विचार करने पर जान पड़ता है कि वह सादि नहीं है क्योंकि सादि 
“होने पर अनुभव से संवलित प्रबोध के आधार पर प्रबुध्यमान संस्कार, स्मरण 
का कारण होने से प्रमाता के अनुसन्धाता भाव को पुष्ट करेगा। फलत: 
संस्कार का उच्छेद नहीं होगा और विज्ञानाकल भाव संस्कारोच्छेद से हो 
सिद्ध होता है। इसलिये इसे अनादि कर्म वासनात्मक संस्कार मानना ही 
उचित होगा । इससे कम वासना जन्य चित्र-विचित्र फल प्रदातृत्व स्वाभाविक 
सा हो जाता है। इसी का उच्छेद विज्ञानाकल स्तर पर होता है, जिस्मप्ते अधः 
संसरण अवरूद्ध हो जाता है। आणव मलीय अज्ञान के कारण ऊर्ध्व संसरण 
>ी उसका नहीं हो पाता ॥ १०४ ॥ 


इलो० १०५ ] नवममाह्निकस्‌ डश्३ 


ननु कर्मसंस्का रब्चेदुच्छिन्नस्तावता कमंण: कि वृत्तं, यदस्य तत्फल- 
भागित्वं न स्यात्‌ ? इत्याशडूबाह 

अप्रध्वस्तेषप संकोचे नाहं कर्तेति भावनात्‌ ॥ १०५ ॥ 

न॒ फल क्षोवमूढादे: प्रायश्रित्तेतथ वा कृते । 

अप्रध्वस्त इति--संनिहितेशप सहकारिणि इति यावत्‌, न फलमिति- 
सुकृतदुष्कृतात्मतः कमंण इत्यर्थावसेयम्‌, नहि क्षीवमू ढादे: 'इदमहं करोमि' 


इत्यनुसंधानमस्ति अनुसंधाय च कृत कृतमेव न भवेदिति कि फलेतु, 
यदभिप्रायेणेव च 


समुत्थानात्‌ क्रियादय: ।' 


मान लीजिये कि कर्म संस्कार उच्छिन्न हो गया । इससे क्म॑ का क्‍या 


लेना देना ? कर्म का फल और फलभागिता की क्रमिकता तो ज्यों की त्यों: 


चलती रहेगी ? इस पर आगमिक दृष्टिकोण स्पष्ट कर रहे हैं--विज्ञानाकल 


प्रमाता में आणव मल अभी बना है, वह प्रध्वस्त नहीं हो सका है। इसः 


स्थिति में भी वह ऐसी भावना करता ही है कि “मैं कर्त्ता नहीं हूँ'। इस. 
भावना से कर्म अपना सुक्ृत-दुष्कृत रूप फल देने में असमर्थ हो जाते हैं । 
नपुंसक और मूढ तो 'कर्म करता हुँ” यह सोच ही नहीं सकते | प्रायश्चित्त 
करने पर भो फल के अभाव से कोई अन्तर नहीं पड़ता । 

'में कर्ता नहीं हूँ' इस प्रकार के विचार से उसके कर्म पुण्य या पाप 
रूप फल केसे दे सकते हैं ? फल तो कमंवासना से होते हैं । यहाँ वह उच्छिन्न 
है। वह सोचता है “मैं तो यह कर ही नहीं रहा हूँ। तो फिर कर्म ही नहीं 
रहा, फल की बात तो अपने आप ध्वस्त हो जाती है । 

नपुंसकों और मूढों की भी यही दशा है। वे कुछ करने सोचने में 
असमर्थ हैं। उतका करना न करना सब बराबर है। एक उक्ति है कि, 


“****“'समुत्थान से क्रियायें आदि होती हैं” । यहाँ समुल्यान साभिप्राय 
विशेषण के रूप में प्रयुक्त है । 


४२१४ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० १०६ 
इत्यादि अन्यैरुक्तम्‌। प्रायब्चित्तेषप कृते “नाहमत्र कर्ता' इति निवृत्ति- 
भावनात्‌ तत्तद्विषयानुसंधानशेथिल्यादेव न तत्तत्‌ फलदायि स्थात्‌, यदाहुः 
|| “पापं कृत्वा तु संतप्य तस्मात्पापाद्िमुच्यते । 
॥| नेब॑ कुर्यामहमिति निवृत्या तु स पूयते ॥' इति ॥१०५॥ 
नन्वेवं-सत्तया फलदाने कम न प्रयोजक किन्तु अभिसंधानादित्यायात॑ ? 
सत्यमेतत्‌, इत्याह 
यन्मयाद्य तपस्तप्तं तदस्मे स्थादिति स्फुटम्‌ ॥ १०६॥। 


अभिसंधिमतः कर्म न फलेदभिसन्धितः । 


जहाँ तक प्रायब्चित्त का प्र॒इन है--उसमें भावना ही काम करती 
है। व्यक्ति सोचता है--'मैं इस अपुष्य कार्य में कर्त्ता नहीं था' इस भावना 
और उस पर आधुृत पूजन में निवृत्ति को भावना आती है। इससे विषय के | 
अनुसन्धान में शेथिल्य आ जाता है और कर्म फल उच्छिन्न हो जाता है । द 
इसी सनन्‍्दर्म को ध्यान में रखकर विचारकों ने यह कहा है कि, | 
“वाप कर्म करने पर भी यदि उसके संताप से पुरुष संतप्त हो जाय 
| तो, उस पाप से वह विमुक्त हो जाता है। “अब मैं ऐसे काय॑ में प्रवृत्त नहीं 
होऊँ इस निवृत्ति परक भाव से वह पवित्र हो जाता है” । 
है | के “अपि चेत्सुदुराचार: इलोक से भी इसी प्रकार 
की व्यंजना होती है | १०५ ॥ 
शद्भूग, होती है कि ऐसी स्थिति में तो प्रतीत होता है कि कर्म, फल 
प्रदान करने का कारण नहीं, वरन्‌ कर्म का अभिसन्धान ही फल प्रयोजक है । 
क्‍ यहाँ क्या सत्य है ? इस पर अपना विचार प्रकट कर रहे हैं-- 
आज मेरे द्वारा यह तप आचरित हुआ, 'यह उसके लिये फलप्रद हो! 
यह संकल्पात्मक अभिसन्धि तपस्वी करते हैं। इस प्रक्रिया से यद्यपि कर्म अपने 
द्वारा किया हुआ है फिर भी अपने को नहीं फल देता । अभिसन्धि ही इसको 
प्रयोजिका है । 


डइलो० १०७ ] नवममाक्िकम््‌ ड१५ 

स्फुटमिति दाढ्थेन, कर्मत तपोरूपं, न फलेदिति कर्तु: तद्धि परस्मै 
स्तादित्यभिसंहितमिति कथं स्वत्र फलदायि स्यात्‌, यदाहु: 

नासमीहितं फल भवति।' इति ॥ १०६॥ 

नन्वेव॑ कर्मफलयोवैंयधिकरण्यात्‌ कृतनाशाक्ृताभ्यागमचोद्यं कथद्भूएर 
'परानुद्यते ? इत्याशडक्याह 

तथाभिसंधानाख्यां तु मानसे कर्म संस्क्रियाम्‌ । १०७ ॥ 

फलोपरक्तां. विदधत्कल्पते फलसम्पदे । 

तप:प्रभूति हि कर्म तथा परत्रेव फलतु इत्यभिसंधानात्मकं मनसि 
संस्कारं समपंयत्‌ फलसम्पदे कल्पते। तथेव फलदानकुद्लतामियादित्यथ:, 
यथाभिसंधानमेव हि कमंफलव्यवस्थेत्यभिप्राय:, यदाहुः 


यह तो अनुभूत सत्य है। महामृत्युझजजय मन्त्र का जप पण्डितवर्ग 
करता है। फल रुग्ण पर पड़ता है और वह भला चंगा हो जाता है। संकल्प 
जिसके लिये होता है, वहो फल पाता है । इस प्रक्रिया में अभिसन्धि ही मुख्य 
हेतु है। कर्त्ता दूसरा होता है और फल दूसरे को मिलता है | कर्त्ता रूप कर्म- 
साधक को नहीं मिलता । कहा गया है कि, 

“जिसको हम नहीं चाहते वह फल हमें नहीं मिलता” | इसमें अभि- 
सन्धि हो मूल कारण है। ऐसे कर्म को अभिसंहित कर्म कहते हैं ॥ १०६ ॥ 


इस तरह कर्म कहीं और फल कहीं को कर्म और फल का वेयघि- 
करण्य कहते हैं । इसमें एक ने किया वह निष्फल होता है और एक ने नहीं 
किया, वह फल भाग होता है । इस विपर्यय प्रेरित कर्म फल के सम्बन्ध में 
अपना विचार प्रस्तुत कर रहे हैं-- 


यह मानसिक संस्क्रिया है, जिसे हम अभिसनन्‍्धान (संकल्प ) कहते 
हैं। यह कम संस्क्रिया फलोपरक्त होती है। इसकी सक्रियता फलसम्पत्ति को 
अत्यक्ष कर देती है। 

तप जब से प्रारम्भ होता है, तब से ही तप का कम दूसरे स्थान पर 
“फल प्रदान करे, मन में ऐसा अभिसन्धान होता है। ऐसा मानसिक संस्कार 
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“यद्ाथा चाभिसंधत्त तत्तत्तस्य तथा फलेत्‌ ।' 
इति, ततद्च नेतच्चोद्य॑ तद्धि एवं भवेत्‌ यदि स्वत्रेव फलाभिसंधाने परक्र 
फलेदिति ॥ १०७॥ 
नन्‍्वेवमभिसंधानमात्रायत्तत्वे कर्मफलयो: तदृव्यवस्थेव त्रुटथ्रेतु-यतु 
सर्व एवाफलाभिसंधानेन यत्तत्कम॑ कुर्वाणोईपि न तत्फलभागी भवेदिति 
कृत स्वनिरयाभ्यामिति ? सत्यमेतत्‌-यद्यत्र॒कश्चित्‌तीब्रमभिनिविष्टो 
भवेत्‌, तदाह 


यस्तु तत्राति दाढबेंन फलसंस्कारमुज्ञति ॥ १०८ ॥ 
स॒ तत्फलत्यागकृतं विशिष्ट फलूमइनुते । 
यः पुनस्तन्नानुसंधाने कर्मफलसंस्कारमपि दाढर्थेनोज्ञति 


कर्म की क्रियाशीलता के साथ जुड़ा होता है। परिणामत: फल की सम्पत्ति 
का प्रकल्पन हो जाता है। निष्कर्ष रूप से यह कहा जा सकता है कि 'यथा- 
भिसन्धान' कर्मफल की व्यवस्था सर्वमान्य है | कहते हैं कि, 

“जो जेसा अभिसन्धान करता है | वह वेसा ही फलित होता है” । 

इसलिये कृतनाश और अक्षताभ्युपगम से ये प्रेरित नहीं अपितु ये 
अभिसन्धानानुगत होते हैं। यहाँ ऐसी कोई नई स्थिति और कल्पित नहीं हो. 
सकती है कि यदि तपद्चर्या स्वात्मार्थ हां और फलाभिसन्धान भी स्वात्म में ही 
हो किन्तु फल दूसरी जगह उत्पन्न हो। ऐसा नहीं माना जा सकता है ॥ १०७ ॥ 

प्रइतत उपस्थित होता है कि यह तो सिद्ध है कि कर्म और फल ये 
दोनों अभिसन्धान पर आधृत हैं और उसी के अधिकार में हैं। इस मान्यता: 
के अनुसार तो कर्मफल व्यवस्था ही भग्न हो जायेगी ? अब तो अफलाभि- 
सन्धान से काम करने वाला कोई भी व्यक्ति उसके फल का भागी नहीं बन 
सकता है। ऐसी अवस्था में स्वर्ग और नियम की व्यवस्था भी व्यर्थ सिद्ध 
हो जाती है। इस तर्क के समर्थक ग्रन्थकार भी हैं। आवश्यकता इस बात 
को है कि अभिसन्धान तीव्र और उच्चकोटि का होना चाहिये-- 

जो इस अवसर पर फल संस्कार का सबल उत्सर्ग करता है, वह उस 
फल त्याग जन्य विशिष्ट फल का उपभोग करता है-- 
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अनाश्षित: कमंफल॑ कार्य कर्म करोति यः।? 
इत्यायुकत्या तदासज्भ जह्यातु, स तस्य फलस्य भनासज्रेन जनित॑ विशिष्ट 
लोकोत्तरं फलमबनुते मायोत्तोर्ण पदमासादयेदित्यर्थ:, यदुगीतस््‌ 
'कमंज बुद्धियुक्ता हि फल॑ त्यक्त्वा मनीषिण: । 
जन्मबन्धविनिमुक्ता: पद॑ गच्छन्त्यनामयम्‌ ॥।! इति । 
ननु यद्येवं तद्धीवरादे: प्रजागरणमात्रेणेव शिवरात्रिफलभागित्वश्रुति:, 
अकामत एवापेयपानादि कुर्वतां प्रायक्चित्तस्मृतिश्च कं संगच्छताम, नहि 
तेषामेतदनुसंधानमस्ति 'यदेतद्थ वयमेव॑ कु” इति? अत्रोच्यते, कुत्र 
नामात्रानुसंधानमुपयुक्तम्‌ कि कर्मण: स्वरूपे कि वा फले, न तावत्फले--नहि 
ब्रह्महत्यया निरयो मे भूयादित्यमिसंधाय कब्चित्‌ ब्राह्मणं हन्यात्‌, एवं हि 


“कर्म फल पर आश्रित न रह कर जो कार्य करता है” और इस 
भगवदुक्ति के अनुसार आसक्ति का परित्याग कर देता है वह॒अनासक्ति 
जन्य विशिष्ट लोकोत्तर फल का उपभोग करता है। परिणामतः मायोत्तीर्ण 
पद की प्राप्ति कर लेता है । श्रीमद्भगवद्‌गीता कहती है कि, 

“बुद्धि युक्त योगी कमंज फल का परित्याग कर जन्म बन्ध से 
विनिर्मुक्त हो जाता है और क्षतामय पद को उपलब्ध हो जाता है” । 

इस सम्बन्ध में विशेष विचार की आवश्यकता है। कर्म जीवन का 
सूत्र है। इसे संस्कारत: परित्याग करने पर कहीं के, किसी प्रकार के, किसी के 
कम कोई फल दे सकते हैं ? जेसे धीवर रात्रि जागरण करता है। जागरण 
कर्म के फल में वह आसकत नहीं है फिर भी जागरण कम से ही उसे शिव- 
रात्रि के रात्रिजागरण का फल तो मिल ही जायेगा । 

बिना इच्छा के ही बहुत से लोग अपेय-पान करते हैं । उन्हें प्रायश्चित्त 
स्मृति की अब कोई आवश्यकता ही नहीं होगी ! पीने वालों को इस अनु- 
सन्धान से क्या लेना देना कि, “यह कर्म हम इस उद्देश्य से करते हैं ? 

अब जरा अनुसन्धान का विचार करें। यह होता कहाँ है ? क्या कर्म 
का अनुसन्धान होता है ? या फल का? फल का अनुसन्धान तो व्यवहार के 
विपरीत है । कोई ह॒त्यारा मुझे नरकगामी होता पड़ेगा-नरक रूप फल 
मिलेगा--यह सोच कर ब्रह्महत्या नहीं करता । यदि वह ऐसा सोच ले तो हत्या 
से उसकी निवृत्ति ही हो जाये । 

श्री० तृ०--२७ 
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ततोःस्थ निवृत्तिरेव स्थातु--वस्तुतः सर्वस्यैव लोकस्य निरयभीरुत्वातु भ्रत्युत 
निष्कण्टकीकरणाग्यभिसमीहितं दृष्मपि फल ततो5स्य न स्यात्‌, तदेव कण्टका- 


न्तरोत्पादस्य_झतश्ो दर्शनात, नापि कृपादानात्‌ किचित्फलं ह भवेत्‌ । तत्र 
क्षपामात्रेणैव प्रवृत्ते: फलछानभिसंधानातू, अथ स्वरूपे तदत्रास्त्येव, नहि घीवरादे: 


जागर्मीत्यभिसंधान॑ नास्ति--क्षीवमूढादिवदस्थ अस्वस्थवृत्तित्वाभावात्‌, किन्तु 
अज्ञस्वातु न तथा दाढर्थेन, येनास्य परिमितफलभाक्त्वप्रतिपादनम्‌, एवं सौगत- 
मतेषपि कस्यचन क्रमिविशेषस्य प्रसज्भात्‌ चैतन्यभद्भारक॑ प्रदक्षिणयतोःस्त्येव 
तथा प्रक्रमणे समुत्थानम्‌, नहि तूलस्येवास्य वातादिप्रेरणादेवंविधत्वस्‌ । भतदच 


वस्तुत: यह लोक, निरय-भीर होता है। इससे तो हत्या के बाद मैं 
निष्कण्टक हो जाऊँगा' यह फल भी अब अवरुद्ध हो जायेगा। अन्य सारे 
उपद्रवों और कण्टक रूप भावी भयों की अनुभूतियों के ऊहापोह से वह और 
परीश्ञान हो जायेगा । इसमें कृपादान के विचार भी अनपेक्षित से हो जाते हैं। 

विचार करने पर यह प्रतीत होता है कि ऐसे स्थलों में कर्म में प्रायः 
अनासक्ति ही रहतो है। धीवर जगता है। वह जान रहा होता है कि मैं 
जाग रहा हूँ । क्षीबों और मूढों की भाँति इसमें कोई अस्वस्थ वृत्ति नहीं 
रहती वरन्‌ मूखंता ही रहतो है। मूर्खता में कृत भी अक्ृत हो जाता है । 
उन्हें फल की परिमिति प्राप्ति का यही कारण है । 

सौगत मत की एक घटना से इस तथ्य का समर्थन होता है। 
कोई कीट है । उसका नाम नहीं ज्ञात है। उस्ते करृमिविशेष कह लें, यही अच्छा 
हैं। वह रेंग रहा है। बात गौतम के समय की है। उन्हें बुद्धत्व की प्राप्ति 
हो चुकी है। जातक कथा के अनुसार उस समय बुद्ध अवतरित हो चुके हैं । 
उन्हें अब चेतन्य भट्टारक कहा जा रहा है। कीट ने उनकी प्रदक्षिणा की । 
प्रदक्षिणा का फल प्रक्रमण समुत्थान अनिवार्य है। इसका कुछ अर्थ होता है । 
किसी के द्वारा किसी बुद्ध पुरुष के प्रक्रमण में समुत्थान निहित रहता है। 
प्रदक्षिणा का यही लक्ष्य होता है। वह निरुद्देश्य नहीं होती । बुद्ध पुरुष के 
प्रक्रण का समुत्थान रूप फल प्रक्रमणकर्त्ता को मिलता है। 

एक दूसरा उदाहरण प्रक्रम का है। रूई कहीं रखी हुई है। हवा 
बही । वायु की गति से प्रेरित रूई उड़ी और किसो पुरुष के चारों ओर 
दो चार फेरे ले सकी | इसे उड़ने की विवशता हो कहेंगे । इस प्रक्रमण में 
रूई की इच्छा नहीं थी। इसमें समुत्यान की कल्पना नहीं की जा सकती। 
यह प्रक्रण निरुद्देश्य और परप्रेरित जाड्य का ही प्रतीक है । 
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न्याय्योडस्थ भगवदाधिपत्येन वस्तुबलोपनीतो जन्मान्तरे सद्गतिप्रतिरूम्भ:, 
अपेयपानादावषि अपेयत्वानभिसन्धेरकामस्य समान्येत “इदं पिब्रामि! इत्यमि- 
संधानमस्ति--येतापरोक्ष्यकारित्वादिनास्य प्रायश्चित्त स्मृतं, कितु सकामापेक्षया 
न्यूनस्‌, यन्मनु: 

'प्रायश्चित्तमकामानां सकामानां तथेंव च। 

विहित॑ यवकामानां दविगुणं तत्सकामतः ॥” इति । 


तस्मादनुसंधानानुप्राणितेव कमंफलव्यवस्था इत्यलं बहुना ॥ १०८ ॥ 


इस लिये यह मानना ही उचित है कि १--सवंत्र भगवत्‌ सत्ता व्याप्त 
है। २--प्रत्येक कार्य में उसी की प्रेरणा और इच्छा भी निहित है । ३--बस्तु 
के बलसे उपनीत फलवत्ता की सम्भावना होती है। ४--जन्मान्तर वाद 
और ५- फलानुसार सज्जति की प्राप्ति भी अवश्य होती है। वस्तु और भावत्ता 
की बलवत्ता का महत्त्व निश्चित इस रूप से मानने योग्य है। 

किसी व्यक्ति ने अपेव ( मदिरा आदि ) का पान कर लिया। 
उसका इरादा या उद्देश्य नहीं था। पर पोना घटित हो गया। वह अकाम 
पुरुष सामान्‍य भाव से “में यह पी रहा हुँ' यह मान कर पी गया। उसने यह 
नहीं सोचा कि पहले यह तो जान लै कि यह क्या है ? परीक्षा करनी चाहिये 
थी। उसने नहीं किया। उसका फल उसे मिलेगा। उसके लिये प्रायश्चित 
का विधान भो है। हाँ जो जान कर अपेय पो रहा है, उसकी, अपेक्षा कम 
प्रायश्चित्त करना होगा । भगवान्‌ मनु ने इस सम्बन्ध में लिखा है कि, 

“चाहे अकाम हो या सकाम, पाप का प्रायर्चित्त तो करना ही है। 
हाँ यह निइचय है कि अकाम की अपेक्षा सकाम को दूना प्रायदिचत अनिवार्यत: 
करणीय है । 

उक्त विचार मन्‍्थन से यह सिद्ध हो जाता है कि कम॑ फल की 
-यवस्था अनुसन्धान ( सोद्देश्यता ) पर निर्भर करती है । उद्देश्य से अनुप्राणित 
ज्होती है | १०८ ॥ 


४२० श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० १०९-११० 
एतदेव प्रकृत योजयति 
अनया परिपाट्या यः समस्तां फर्म संततिम्‌ ॥ १०९ ॥ 
अनहंयुतया प्रोज्झेत्‌ ससंकोचो5पि सो5कलः । 
अनयेति--फलत्यागपर्यत्तरूपया, समस्तामिति - शुभामशुभां च, अन- 


परस्मै स्यान्न विज्ञातं भवता ताक्विक बचः । 


कि 5 
इस सिद्धान्त की दृष्टि से कर्मक्षेत्र में यह ध्यान रखना चाहिये कि, 
विज्ञानाकल के स्तर लिये सारी कर्म परम्परा अहंकार रहित भाव से पूरी की 
जाय और कमंफल त्याग का दुंढ़ निईचय हो । ऐसा करने से पुन्तः कर्मफल: 
से प्राप्त संकोच उसे ग्रस्त नहीं कर सकेगा अन्यथा उस स्तर से पतन की 
सम्भावना बनी रहतो है। अतः अनासक्त भाव से कर्म करने वाला संकोच 
संवल्त रहने पर भी विज्ञानाकल का स्तर पा लेता है ॥ १०९॥ 


इस सम्बन्ध में एक बात यह भी सोचने योग्य है। एक आदमी किसी 
का शत्रु है। वह शत्रुतावश प्राय: बद्वेषण आदि का अभिचार करता या 
करवाता है । यह एक सन्दर्भ है। इस दुष्कृत का फल तो दूसरे को ही मिलेगा-- 
यह निद्चित है। काम तोहछात्रु या अभिचारकर्त्ता पुरोहित ने किया और वह 
फलभागी भी नहीं हुआ | इससे लगता है कि कर्मफल व्यवस्था ही विसंस्थुल 
है। अस्थिर या कहीं घटने से, कहीं न घटने से विषम है। इसका समाधान 
है कि, 


कर्म फल की अवस्था अभिसन्धान पर निर्भर करती हैं। इस नियम 
को इस प्रसज्भू में ध्यान में रखना चाहिये । जो व्यक्ति अभिसन्धि से अपना 
दुष्कृत दूसरे पर अभिचारित करता हैं, वह निश्चय ही कमंफल व्यवस्था 


इलो० १११-१ १३ ] नवममाह्लिकस्‌ ४२१ 


इत्थमिति-अभिसंधानमात्रायत्तस्वेत कर्मफलव्यवस्थाया:, अविज्ञात- 
कर्मफलव्यवस्थाकस्यैतत्‌ चोद्यमित्युक्तम न विज्ञातम्‌' इत्यादि ॥ ११० ॥ 

एतदेव उपपादयति 

तस्य भोक्तस्तथा चेत्स्यादभिसंधियंथात्मनि ॥ १११॥ 


तदवश्यं परस्थापि सतस्तददुष्कृतं भवेत्‌ | 

पराभिसंघिसंवित्तो. स्वाभिसंधिदृंढी भवेत्‌ ॥ ११२ ॥ 

अभिसंधानविरहे त्वस्थ नो फलयोगिता । 

न मे दुष्कृतमित्येषा रूढिस्तस्थाफलाय सा॥ ११३ ॥ 

यथा तस्य दुष्कृतकर्त॒रात्मन 'एतदस्मे स्यात्‌” इत्यमिसंधानमस्ति, 
तथेव चेत्‌ तज््जोक्तुत्वेत अभिमतस्य परस्य स्तान्मम एतदित्यनुसंधानं स्यथात्‌ 
तद्भवेदेव॑, यतः सुकृतदुष्क्ृतात्मकस्य परस्य सम्बन्धिन्यामेवमभिसंधानसंवित्तो 


के विज्ञान से अपरिचित है। यह बात विज्ञानाकल के प्रसज्भ में की जा रही 
है। वह तो मायीय स्तर से ऊर्ध्व स्तर पर रहता हुआ अहंकार का परित्याग 
कर सारा कर्म संपादन करता है। शुभाशुभ फल त्याग के महाभाव से 
प्रभावित होकर काम करता है और अभिचार करने वाला शत्रुभाव से 
'फलाकाड/क्षा पूर्वक कार्य करता या कराता है। इस प्रसद्ध में विसंस्थुलत्व की 
यह शक्ल व्यर्थ है ॥ ११० ॥ 

उक्त तथ्य का ही उपपादन कर रहे हैं-- 

एक पुरुष है। वह स्वयं दुष्कृत करता है। दुष्कृत का फल उसे 
मिलता है। अत: वह भोक्ता माना जायेगा। उसके अपने स्वात्म में यह 
अभिसन्धि होती है कि “इसका फल उसे मिले!। इसी सन्दर्भ में इसका फल 
मुझें ही मिले' यह दूसरा ( भोकतृत्व के लिये अभिमत ) भोक्ता भी सोचे तो 
दोनों अभिसन्धियों का अन्वय सम्भव हो जाता है। 

द्वितीय अभिसन्धीयमान भोक्ता की संवित्ति प्रथम अभिसन्धाता की 
अभिसन्धि को बल प्रदान करतो है। फल भोग का अपंण सुकृत दुष्कृत दोनों 
अवस्थाओं में सम्भव है । 


घरर श्रोतन्त्रालोक: [ इलो० ११७ 


तदपंगविषयस्यात्मीयमभिसंधानं. दृढीभवेतू, तत्फलभागिवेत्न अवष्टम्भभा- 
ग्मवेदित्यथ, यस्य पुन्तरेवमात्मीयमभिसंधानमेव नास्ति तस्य कुतस्तत्फल- 
भागित्व॑ भवेत्‌, प्रत्युत मा मे दुष्कृतं भूयादिति विरुद्धमनुसंधानमस्य स्वरसतः 
एव प्ररोहमुपागतं संभाव्यते, वस्तुतो हि सर्व॑ एवायं लोक: पापभीरु: तच्चास्य 
फलभाव एव निमित्तमिति कुतः परानुसंधानमात्रादेव परस्य दुष्कृतफलभाक्त्व॑ं 
भवेदेवम्‌, इत्युक्त स्यातू, यत्‌ कर्तु: अभिसंघानात्‌ कर्म फलेत्‌ तदर्पणविषयस्य 
च पराभिसंधो स्वाभिसंधानविरहान्न फलोदय: इति ॥ ११३ ॥ 

कर्तुरपि अनुसंधानाभावे पुनः कि तल्कृतं कर्म स्वस्मै परस्मे वा फलेता 
उताफलमेव इत्यन्त:कृत्य संक्षेपेणाभिप्रेतमेव पक्षमुपक्षिपति 


पराभिसन्धिविच्छेदे. स्वात्मनामभिसंहितो । 
दृयोरपि फल न॒स्यान्नाइहेतुव्यवस्थिते: ॥ ११४ ॥ 


यदि अभिसन्धान ही न रहे फलभागिता का प्रइन ही नहीं उठ 
सकता | इस आत्मीय अनुसन्धान के अभाव में विरुद्ध भावोद्रेक भी सम्भव 
है। वह सोच सकता है कि “मैं इस दुष्कृत का भागी क्‍यों बनूँ ? महामुनि 
वाल्मीकि के प्रसद्भ में उनके पितरों और स्वजनों में यह विरुद्ध भावोद्रेक 
विचारणीय है । 

सत्य तो यह है कि मानव मात्र पापों से डरता है। इसमें हेतु, 
फलवत्ता ही है। 'पाप का फल मुझे होगा' यही सोच कर पाप से विरत रहने 
की प्रवृत्ति पनपती है। इस लिये दुष्कृत कर्त्ता के अभिसन्धान मात्र से दूसरा: 
दुष्कृत का फलभागी केसे हो सकता है-यह एक विचारणीय प्रइन है। उस. 
विषय में उसकी अभिसन्धि भी अनिवायंतया आवश्यक है ॥ १११-११३ ॥ 

कर्मफल विषयक यह विचार बड़ा रहस्यात्मक है। हमने कोई काम 
किया । उसके विषय में कुछ सोचा ही नहीं । कोई अनुसन्धान नहीं हुआ | 
अब सवाल उठता है कि वह्‌ कृत कर्म अपने को या दूसरे किसी को फल 
देगा या निष्फल ही रह जायेगा ? इस जिज्ञासा के समाधान के लिय स्वात्म- 
समर्थित पक्ष उपस्थापित करते हैं-- 

यहाँ दो स्थितियाँ हैँ । पहली यह कि स्वात्म में कृत कर्म विषयक 
अभिसन्धि का अस्तित्व ही नहीं है। दूसरी ओर दूसरा कोई ऐसा नहीं है जोः 
उस कर्म का अनुसन्धान करे। इसे पराभिसन्धि-विच्छेद कहेंगे और पहली: 
अवस्था को अनभिसंहिति मानेंगे । 


इलो० ११५-११६ ] नवममा ह्लिकम्‌ डरे 


दयोरिति अरप॑णक्रियाकर्तृविषययोट, . नाशहेतु:--स्वपरानुसंध्यभाव- 
लक्षण: | ११४ ॥ 

नन्वेतदीयं दुष्कृतं में भूयादित्यनुसंधानं यथा परस्य नास्ति तथा 
सुक्ृतं मे भूयादित्यपि मा भूदिति कथमुक्तम्‌ 'यन्मयाद्य तपस्तप्तम्‌' इत्यादि 
इत्याशड्रूयाह 

सुखहेतो सुखे चास्य सासान्यादमिसंधितः । 

निविशेषादपि न्याय्या धर्मादिफलभोक्‍्तृता ॥ ११५ ॥ 

दुःखं मे दुःखहेतुर्वा स्तादित्येष पुनने तु। 

सामान्योध्प्यभिसंधि: स्थात्तदधर्मस्थ नागमः ॥ ११६ ॥। 

सर्वो हि लोक: सुखस्पृहयालुर्द:खजिहासुश्च इति सर्वेषां सुख तद्धेत वा 
प्रति सामान्यात्मनापि अभिसंधान न्यारय॑, न दु:खं तद्वेतं वा प्रतोति युक्तमुक्तम्‌ 
(परस्य सुकृतफलभागित्वमेव भवेत्‌ न दुष्कृतफलभागित्वमपि' इति, निविशेषा- 


दोनों अवस्थाओं में अर्पक और अर्प्य कर्त्ताओं में से किसी को कोई 
फल नहीं मिल सकता । यहाँ फलनाश का कारण विद्यमान है। अनुसन्धान 
हो कम फल का हेतु होता है । यहाँ स्वपरानुन्धान का सर्वथा अभाव है । अतः 
फलाभाव स्वाभाविक है ॥ ११४ ॥ 

इसका पाप मुझे लग जाय यह अनुसन्धान किसो दूसरे में होना 
असम्भव सा है। उसो तरह *सुक्रत मुझे हो' यह अनुसन्धान भी नहीं होना 
चाहिये। पर लोग कहते हैं “आज मैंने जो पुण्य कमाया, वह उसे मिल 
जाय” । इस स्थिति का विइलेषण प्रस्तुत इलोक में किया गया है। 

सुख बड़ा मोहक होता है। उसी तरह सुख के साधन भी महत्त्वपूर्ण 
होते हैं। इनमें आकषंण के कारण सुख और सुख हेतु दोनों के विषय की 
अभिसन्धि सामान्य बात हो जातो है। यहाँ किसी प्रकार का बैशिष्टय नहीं 
होता । दूसरा व्यक्ति यह नहीं सोचता है कि उसने जो तपञ्चर्या की, उसका 
पुण्य मुझे मिल जाय फिर भी तपस्वी की इच्छादक्ति से यह हो भी जाय तो 
निविदेष भाव की हो प्रधानता यहाँ होगी। यह प्रेरित फल9भोकक्‍तृत्व न्याय्य 
प्रतीत होता है । 


४२४ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० ११७-११८ 
दिति- अनेनाद्य तपस्तप्त॑ तपो मे भूयादित्येवंरूपत्वविरहादपि इत्यर्थ: ॥११६॥ 
एवमेतत्‌ प्रसज्भादमिधाय, प्रकृतमेवानुसर्राति 
प्रकृत॑ ब्महे ज्ञानाकलस्योक्तचरस्थ यत्‌ । 
अनहंयुतया सर्वा विलीनाः कर्मसंस्क्रिया: ॥ ११७ ।। 


स्मारितम्‌, अतब्चास्य विज्ञानाकलस्थ कार्म एव मलो नास्ति इति तत्सामथ्य॑- 
व्यञ्जकत्वात्मकनिजकरणीयायोगातु दिध्वंसिषु: मलः तत्त्वादेव किचिदु- 
ध्वंसमानत्वादिक्रमेण ध्वंसमानत्व॑ तन्नान्तरीयक ध्वस्तत्वं च यायात्‌ ॥ ११७ ॥ 
तदाह 

तस्मादस्य न कर्मास्ति कस्पापि सहकारिताम्‌ । 

मलः  करोतुतेनाय॑ ध्वंसभानत्वमइनुते ॥ ११८ ॥ 


कोई यह नहीं सोचता कि उसका दुख या उसके दुख के सभी साधन 
मेरे हो जाँय। यह सामान्य अभिसन्धि या सोच भी किसी को नहों होतो । 
इस प्रकार यह कहा जा सकता है कि भले हो घर्मादि फल भोक्‍तुता किसी 
में हो जाय, प्रेरित अधर्म फल भोक्तुता तो किसी प्रकार सम्भव नहीं 
है ॥ ११५-११६॥ 


प्रसद्भ वह्य कर्म सम्बन्धी प्रक्रिया की चर्चा आवद्यक रूपसे को 
गयी है। जहाँ तक विज्ञानाकल पुरुष का प्रइन है, उसी की प्राकरणिकता है । 
वही प्रकृत है। उसी के सम्बन्ध में ग्रन्थकार अपने विचार इस प्रकार 
प्रस्तुत कर रहे हैं-- 

पहले विज्ञानाकलत्व परिभाषित है। वहाँ कहा गया है. कि उसमें कार्म॑ 
मल नहीं होता । वे सारे प्रमेय जो कार्म मल उत्पन्न करते हैं, वहाँ निष्प्रभावो 
होते हैं। उसका दिध्वंसिषु मल ध्वंसमानत्वादि क्रम से ध्वस्त हो जाता है। 
बिना ध्वंसमानता प्राप्त किये ध्वस्तता असम्भव होती है किन्तु यहाँ वह 
अनिवार्यतया होती है। इसका कारण अनहंंकार भाव का भ्राबल्य ही है। 
उसी के फलस्वरूप सारी कर्म संक्रिया विलोन हो जाती है। इलोक ९५-९६ 
में इसका विद्वद विवेचन है ॥ ११७ ॥ 


इलो० ११९ ] नवममाह्तिकम्‌ डर५ 


तेनेति--सहकारित्वाकरणेन ॥ ११८॥ 
ननु मलइच ध्वस्तत्वे 'सवंमहस्‌' इति सर्वत्राहंभावोदयात्‌ कर्ंणि तत्फले 
च तथाभावात्‌ अस्य पुनरपि कार्ममलयोग: स्यात्‌ ? इत्याशझक्याह 


अपध्वस्तमलस्त्वन्तः शिवावेशवज्ञीकृतः | 
अहंभावपरोष्प्पेति न कर्माधीनवुत्तिताम्‌ू ॥ ११९ ॥ 
कर्माधीनवृत्तित्वाभावे शिवावेशवश्ञीकृतत्वं हेतु: ॥ ११५॥ 


इस लिये विज्ञानाकल पुरुष के कर्म शेष नहीं रह पाते-बध्वस्त हो 
जाते हैं। ऐसी स्थिति नहीं रह जातो कि कोई कर्म सहकारी भाव से मलो- 
त्प्ति करा सके, सहकारिता के अभाव में ध्वंसमानता का उल्लास यहाँ 
स्वाभाविक हो जाता है। दिध्वंसिषुता का क्रमिक परिणाम ध्वस्तता है। 
अतः कार्म मल का ध्वस्त हो जाना पुरुष को विज्ञाज्ञाकल अवस्था में प्रतिष्ठित 
कर देता है ॥ ११८॥ 


यहाँ एक नया विचार जन्म लेता है। मल के ध्वस्त हो जाने पर उसे 
महाभाव में अवस्थित हो जाना चाहिये । यह सब कुछ, यह सारा प्रसार मैं ही 
हुँ--मदभिन्नमिद॑ सर्वम्र' के अनुसार सर्वत्र अहन्ता की अहमात्मकता का उल्लास 
होना ही चाहिये । ऐसी दशा में यह कर्म और यह कर्मफल मैं ही हँ--पह भाव 
भी स्वभावतः समुदित होना चाहिये । फलत: काम मल से उसका संस्कारत: 
संयोग हो जायेगा । फिर यह कैसे कहा जा सकता है कि विज्ञानाकल में कार्म 
मल का अभाव हो जाता है ? इस जिज्ञासा का समाधान कर रहे हैं-- 
विज्ञानाकल पुरुष के तीन ऐसे स्तर हैं, जो एक साथ उल्लसित रहते 
हैं । परिणाम स्वरूप उसका कार्म मल-संयोग नहीं होता । वे तीन स्तर हैं-- 
१--उसके मल ध्वंसमानता और किचिद्ध्वस्तता के क्रम से पूर्णतया 
ध्वस्त हो जाते हैं। २--आन्तरिक रूप से वह शेव समावेश में विराजमान हो 
जाता है। एक तरह से शिवावेश वज्ञीकृत अन्त:करणवाला साधना का 
धनी बन जाता है और ३-अहंता के परामझंभाव में परायण रहता हुआ भी 
कर्माधीन वृत्तिता से वंचित रहकर विज्ञान का आकलन करता है। कर्माधीन 
-वृत्तिता से वंचित रहने में शिवावेशवशीक्षृतत्व ही कारण होता है ॥ ११९५ ॥ 


४२६ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० १२०-१२१" 
एवमेतन्मलस्य संसाराद्धूरकारणत्वं तत्प्रसज्भेन च संसाराज्कुरस्य स्वरूप 
गर्भीकृतप्रागुक्तसकलप्रमेयया श्रीमालिनीविजयोक्त्या संवादयति 
उक्त शीपुर्व्ञास्त्रे च._तदेतत्परमेशिना । 
मलमज्ञानमिच्छन्ति. संसाराड्कुरकारणम्‌ ॥१२० ॥ 
धर्माधर्मात्मक॑ं कर्म सुखदुःखादिलक्षणम्‌ । 
तत्र कमंसृत्र व्याचष्टे 
लक्षयेत्सुखदुःबादि स्व॑ कार्य हेतुभावतः ॥ १२१ ॥ 
लक्षयेदिति--स्वसत्ताप्रयोजकोकारेण तथा व्यवस्थापयेदित्यर्थ:, करथ॑ 
चास्य तल्लक्षकत्वम्र ? इत्यादडक्योक्तं 'हेतुभावत' इति ॥ १२१॥ 


मालिनो विजयोत्तर तन्त्र के एतद्विषयक विचार प्रस्तुत कर रहे हैं-- 

श्रो पृव॑शाश्र में स्वयं परमेश्वर शिव द्वारा कहा गया है कि 'मल ही 
अज्ञान है। सभी विचारक, अज्ञान को मल कहने की इच्छा करते हैं अर्थात्‌ यह 
सर्ववादि सम्मत सिद्धान्त है। वहो संसार के अद्भूर का कारण है ॥१२०॥ 


धर्म और अधर्माल्मक कर्म सुख और दुःख के जनक होते हैं। प्रायः कर्म 
का यह सूत्र ही है कि अपने कार्य हो सुख और दु:ख की उत्पत्ति में कारण 
होते हैं | इसे यों भी कह सकते हैं कि सुखी और दु:खी प्राणियों को देख कर 
सभी यह अनुमान लगाते हैं कि जेसा बोया वेसा हो काट रहा है। जैसी करनी 
वेसी भरनी का महावरा भी बहु प्रचलित है। हेतु भाव से लक्षक सुखादि- 
परिणामों द्वारा क्ृत-कर्म॑ के जिस फल का जो कारण बनता है, वह प्रयोजक 
होता है । एक तरह से वह निमित्त होता है। 

उसका प्रयोजन ही फल प्रदान करना है। कर्म की सत्ता अपने 
प्रयोजको भाव से ऐसी व्यवस्था कर देती है, जिससे यह लक्षित होने लगता 
है कि इस कर्म का फल पुण्य और इसका फल पाप है। यह लक्षकता 
कैसे व्यक्त होती है ? इस का समाधान इलाक का हेतु भाव” शब्द करता है। 
प्रयोज्य रोगी को रोग मुक्ति के प्रयोजन के लिये उससे संकल्प लेकर मन्त्र 
प्रयोग होता है। मन्त्र प्रयोग रूप कर्म में प्रयोजकोभाव की सत्ता प्रतिष्ठित 
है। रोग की दिध्व॑ंसिषुता, किश्विद्‌ ध्वंसमानता, ध्वंसमानता, किश्विद्‌ ध्वस्तताः 


! 
इलो० १२२ | नवममाक्तिक म्‌ डर । ॥ | 
ननु 'नावव्यं कारणानि कार्य॑वन्ति भवन्ति” इति न्यायात्‌ नियमेन ॥ 
कथ्ंकारं कार्य हेतुव्यंवस्थापयेत्‌ ? इत्याशड्क्याह | 
नहि हेतुः कदाप्यास्ते विता कार्य निज क्वचित्‌ । || 
हेतुता योग्यतेवासाँ.. फलानन्तर्यभाविता ॥ १२२ ॥। ह 


का नाम योग्यता, इत्युक्तं 'फलातन्तयंभाविता' इति अत एव नैयायि- 
कादय: सामग्र्या एवं कारणत्वमभ्युपागमनु--समग्राणि कारणमिति नावश्य- |॥| 
मित्यादि पुनरसमग्रापेक्षयोक्तम्‌ ॥ १२२ ॥ 


ननु यद्येवं तत्‌ कार्यात्‌ पूर्व॑ सामग्रबन्तरनुप्रविष्टस्यापि वह्नयादे: कि । 
कारणत्वं स्यान्न वा ? इत्याशडः क्याह्‌ । 


और पूर्णध्वस्तता के क्रम से यह लक्षित होने लगता है कि कर्म ( मन्त्र प्रयोग । 
रूप ) सुख प्रद है। श्री पूर्व शाख्र का यह सिद्धान्त पूर्णतया व्यवहार पर । 
भाधुत है ॥ १२१ ॥ ॥॥ 
एक मान्यता है कि “प्राय: कारण अनिवार्य रूप से कार्यरूप में परिणत क्‍ । 
नहीं हो पाते” । इसके अनुसार हेतु नियमतः कार्य व्यवस्थापत्त नहीं कर | 
सकता । यदि कर्म ही सुख दुःखादि का हेतु है तो यह हेतु भाव नियम से सुख 
दुःख उत्पन्न ही केसे कर सकते हैं ? इसका उत्तर है कि, द | 
हेतु अपने कार्य के विना हेतु ही नहीं माना जा सकता। हेतुता की द 
परिभाषा ही यह है कि उसमें यह योग्यता होनो चाहिये जिससे उसके बाद ॥ ॥ 
फलोत्पत्ति हो । यही हेतुता की योग्यता है। मिट्टी के लोंदे से घट निर्माण में | । ॥॥ 
सामग्री वाद का सिद्धान्त नैयायिक विद्वानु स्वीकार करते हैं । यह सामग्रोवाद 
का समर्थक है | हेतु है तो फल भी अवश्यम्भावी है । ॥ 
| 


कार्य॑ असम्भव है। इसी दृष्टिकोण से ऐसा कहा गया है । सामग्री की पूर्णता में 
में का तो होना ही है । इसमें सन्देह की कोई बात ही नहीं है ॥ १२२॥ 


कार्य से पहले की सामग्रो में अन्त: प्रविष्ट अग्नि तत्त्व आदि की 
कारणता मान्य है या नहीं ? इस प्रइन के उत्तर में परम्परा का महत्त्व प्रदर्शित 
कर रहे हैं-- 


। । 
जहाँ तक 'नावह्यं कारणानि' की बात है वहाँ असमग्र कारण में क्‍ ॥ 

|| 

| 


४२८ श्रीतन्त्राकोक: | इलो ० १२३ 


पूर्वकस्य तु हेतुत्वं पारम्पर्येण'  *** 

तेन सुखदुःखादेल॑क्षणम्‌, इति षष्ठीतत्पुरुषगर्भभेतत्‌ व्याख्यान ॥ 
अत्रेव बहुब्रीहिगर्भ व्याख्यातान्तरं दर्दायति 

**किच तत्‌। 


लक्ष्यते सुखदुःखाद्येः समाने वृष्टकारणें ॥ १२३ 0७ 
चित्रेहेंत्वन्तरं करिचित्तत्च कर्मेह दर्डानात्‌ । 

पक च तत्‌' इत्यनेन पूर्वत्रानवक्लृप्ट्या नाय॑ व्याख्याविकल्पः कि तु 
आवृच्त्या समुच्चय इति द्योतित॑, प्रतिपुरुष समाने5पि सेवाध्ययानदौ दुष्टे कारणे 
यत्‌ सुखदुःखादोनां वैचित्र्य तेन तदन्यथानुपपत्त्या तत्र तत्किचिदद्ष्टसं् 
हेत्वन्तरं लक्ष्यते--अनुमीयते इत्यर्थ:, कार्यविशेषजनकत्वाच्च तेन विशिष्टेन 


कार्य से पूर्व हेतु में पारम्पर्य की दृष्टि अपेक्षित है! । इस वाक्य में 
'सुखदु:खादि का लक्षण' अर्थ में सम्बन्ध कारक का आश्रय लेकर तत्पुरुष 
समास प्रयुक्त है | 


तत्पुरुष समास उभयपद प्रधान होता है। दोनों पदों को सम्बन्ध 
कारक की पषष्ठी विभक्ति जोड़ती है। जैसे दशा रथपुतर णब्द के विग्रह दशरथ 
का पुत्र' में दशरथ और पुत्र दोनों पदों को 'का' विर्भक्ति जोड़तो है । 

बहुब्रीहि समास अन्य पदार्थ प्रधान होता है। जैसे पीताम्बर भगवात्रु 
विष्णु को कहते हैं। इसका विग्नह वाक्य होता है--पोत अम्बर है जिसका । 
पीत और अम्बर दोनों की प्रधानता नहीं है । अपितु विष्णु रूप अन्य पद प्रधान 
हो गया । 

'सुख दुख आदि लक्षण है जिसका' यह विग्रह करते पर तृतीय पद 
कर्म प्रधान हो जाता है | यह कर्म क्या है, कैसा है, कैसे लक्षित होता है ? इन 
तर्कों के उत्तर में यही बहुब्रीहि समास सर्माथत अर्थ सार्थक होता हैं। इसीलिये 
कारिका कहती है कि वह सुख दुःख आदि लक्षणों से लक्षित सामान्यतया सर्वत्र 
दृष्टिगोचर होता हैं । 

कोई पुरुष किसी सेवा में कार्य रत है। कोई स्वाध्याय संलग्न है । 
डस प्रक्रिया में सुख और दुःख के विचित्र रूप सामने आते हैं। इस वेचित्र्य के 


इलो० १२४ ] नवममाह्लिकम्‌ ४२९... 


केनचित्‌ भाव्यमित्याह 'तच्च कर्म! इति, विशिष्टल्वेषपि कर्मेति कुतो निर्ज्ञात॑ 
पिशाचाद्यप्यस्तु ? इत्याशड्क्योक्तम--इह दर्शनादिति, इह सर्वत्रेव हि कर्म-- 
वेचित्र्यातु कार्यवैचित्र्यं दृश्यते इल्याशयः ॥ १२३ ॥ 

एतदेव उपपादयति 


स्वाज्ने प्रसादरोक्ष्यादि जायमानं स्वकर्मणा ॥ १२४ ॥ 
दृष्टमित्यन्यदेहस्थं. कारणं. कर्म कल्प्यते । 
यतः स्वाज़ें विचित्र प्रसादरीक्ष्यादि स्वेत पांसुलेपाद्यात्मा कमंणा 


आधार पर हम एक नये कारण की कल्पना करते हैं। उसे 'अदृष'्ट” कहते हैं । 
मीमांसा कहती है--उसके विना इस वेचित्र्य के दर्शन नहीं हो सकते । 

किसान गन्ने को गुड़ाई करता है। कुदाल से उस के दायें पैर का 
अंगूठा कट जाता है। पूछने वाला पूछ सकता है--बायें पैर का अंगूठा क्‍यों 
नहीं कटा ? दायें पैर में भी अंगुष्ठ ही क्‍यों कटा, कनिष्ठिका क्यों नहीं कटी ? 
इन विचित्र घटनाओं में एक नये कारण की कल्पना करते हैं, जिसे दुष्ट! 
कहते हैं। यह हेत्वन्तर कार्य विशेष का जनक होता है। उसमें कुछ वेशिष्टय है । 
इसलिये वह विशेष कम॑ घटित हो जाता है। 


यह बात सामान्यतया व्यवहार में दृष्टि पथ में आती ही रहतो है। 
कम की विचित्रता और कार्य को विचित्रताओं में 'अदृष्ट' की विचित्र कल्पना 
भो इस कार्मिक इन्द्रजाल को और भो विस्मय जनक बना देता है ॥ १२३ ॥ 

इस तथ्य को इस प्रकार भी समझा जा सकता है-- 

किसी ने अपने शरीर में अद्भराग का उपलेपन किया। किसी 
ने अपने शरीर पर इमशान विभूति का उपलेप किया। दोनों को देखने से 
उनके दारीर पर पड़ा प्रभाव भी दीख पड़ेगा। एक का शरीर प्रसाद सिद्ध 
पुष्टि से पुलकित होगा । दूसरे का देह द्युति-दिव्यता-विहीन शुष्क और रुक्षता 
से रूषित | ऐसा हो जाना भी स्वाभाविक है। यह सब दोनों प्राणियों के अपने 
किये का फल है। यह प्रत्यक्ष सिद्ध तथ्य है। 

द्रष्टा इन दोनों को देख कर कहीं अन्यत्र गया । एक पुरुष के सर्वाज्ध 
सोन्दर्य से आकर्षक स्निग्ध शरीर को देखा और साथ ही एक रूक्ष राक्षसोपम 
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जायमान दुष्टमू, अतो “दुष्टवददृष्टकल्पना' इति न्यायात्‌ अत्रापि कर्मेंव न तु 
पिशाचादि कारणं कल्प्यते, कि तदन्यदेहस्थं--देहान्त रोपचितमित्यर्थ: ॥१२४ ॥ 
न चेतावतैव अत्र वेषम्यमुज्द्ठाव्यमित्याह 
इहाप्यन्यान्यदेहस्थे _ स्फूर्ट कर्मफले यतः ॥ १२५॥ 
कृषिकर्स मधो भोग: शरद्यन्या च सा तनुः । 
इहापि--शरी रक्षणिकत्वे सर्वेषामविवादात्‌ 'अन्यदेहस्थं कर्म अन्यदेहस्थं 
'फलम््‌' इति नास्ति विमतिः, यत:--कृषिकर्म वसन्‍्ते तत्फलं शरदीति, एतच्च 
अवस्थावे चित्रपात्‌, शरीरभेद एवं घटते, इति युक्तमुक्तम्‌-अन्यदेहस्थ॑ कम कारणं 
कल्प्यते इति ॥ १२५॥ 
नन्‍्वेवं कृतनाशाक्ृताभ्यागमचोद्यमापतेत्‌ ? इत्याशडूबाह 
अनुसंधातुरेकस्य संभवस्तु यतस्ततः ॥ १२६ ॥ 
तस्येव तत्फलं चित्र कर्म यस्थ पुरातनम्‌ । 


नररूप धारो पशु पुरुष को देख लिया। ये अन्यदेहस्थ कार्य अदृष्ट कर्म की 
कल्पना का आकलन अवश्य करने को बाध्य करते हैं। उसने सोचा यह इनके 
किये का ही फल होगा । 
इसी आधार पर <दुष्टवत्‌ अदृष्टकल्पना' नीति निर्धारित की जाती है | 
यहाँ भी कर्म कारण माना जाना चाहिये। किसी पिशाचादि के प्रभाव की 
कल्पना के लिये यहाँ कोई अवकाश नहीं ॥ १२४ ॥ 


क्र व्यवहार जगत्‌ में भी इस प्रकार के वेषम्य सबको प्रभावित करते 
हैं। जेसे-- 


किसान वसन्‍्त ऋतु में गन्ना बोता है। उसका फल उसे शरद्‌ ऋतु 
में दूसरे आकार प्रकार में मिलता है। जगत्‌ का जीवन भी तो क्षणिक है। 
अन्य देह कृत कर्म अन्यदेह गत फल' के नियम का आधार भी यही कर्म- 
फल वेचित्र्यवाद हो है। पहला कर्म ही कारण बन जाता है और फल प्रत्यक्ष 
-हो जाते हैं ॥| १२५ ॥ 
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येनेव मया प्रागुक्तं स एवाहमद्य भोक्ष्ये; इत्यनुसंधानेक्यात्‌ कर्मकलयोवँय- 
धिकरण्याभावात्‌ न कृतस्य नाझो नापि अक्वतस्थाभ्यागमः, इति युक्तमुक्तम्‌ 
अन्यान्यदेहस्थे कर्मफले इति ॥ १२६ ॥ 

ननु भवेदेव॑ यद्यनुसंधानमेव स्यात्‌, नहि जन्मान्तरीये कर्मणि ऐहिके च 
फले कस्यचित्‌ तदस्ति ? इत्याशडूुधाह 


ऐसे स्थलों में विपरीत कल्पनायें भी फूलने फलने लगती हैं। यह भी 
तो कहा जा सकता है कि पहले किये हुए का नाश हो गया और अक्ृत का 
अभ्यागम हो गया ? इस विषमता दूषित शद्भ[ा का समाधान अनुसन्धाता के 
अनुसन्धान से सम्बन्धित है । यही कह रहे हैं-- 

यदि एक हो अनुसन्धाता न हो तो अन्य देहस्थ कर्म और अन्य 
देहस्थ फल रूप कृतनाश और अक्कत का अभ्यागम रूप पूर्व इलोकोक्त 
वेयधिकरण्य रहेगा। पर अनुसन्धाता के एक रहने पर यह अवस्था नहीं 
होगी । जेसे -- 


'मेंने ही यह बोया और में ही यह काट रहा हूँ” इसका अनुसन्धाता 
एक ही है, अनुसन्धान उसो में है, उसी का है। इस लिये यहाँ एक अनुसंधाता 
होने के कारण यह सम्भव है अर्थात्‌ न कृत का नाश है और न अक्ृत का 
अभ्यागम है। जहाँ अन्यान्य देहस्थ कर्म और फल है, वहाँ यह सम्भव नहीं 
है । अतः १२५ वीं इलोकोक्ति सत्य है । 


इसीलिये उसी अवस्था में कर्म फल वेचित्र्य का सिद्धान्त भी चरितार्थ 
होता है। पुरातत कम की विचित्र फलवत्ता जागतिक फलक पर निरन्तर 
श्रतिफलित होतो रहती है ॥ १२६ ॥ 


जहाँ तक अनुसन्धान का प्रइन है, वह जन्मान्तरीय कम और ऐहिक 
फल में तो किसी को नही होता । एक अनुसन्धाता के एकानुसन्धान में वेचित्र्य 
की कल्पना अनावश्यक है। इसी तथ्य का समर्थन दृष्टान्त द्वारा कर 


रहे हैं-- 
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क्षीवोषपि राजा सुदं॑ चेदादिशेत्प्रातरोदृशम्‌ ॥ १२७ ॥ 

भोजसयेत्यनुसन्धानाद्विना प्राप्नोति तत्फलम्‌ । 

इत्थं जन्मान्तरोपात्तकर्माप्यद्यानुसन्धिना ॥ १२८ ॥ 

बिना भुडक्ते फल हेतुस्तत्र प्राच्या ह्यकम्पता। 

नहिं क्षीवस्य राजादेरेवमनुसंधि: संभवति--यन्मया ह्य एवमादिष्ट: सूदोः 
येनाद्य तथा तदादेशफलमेवं भोग: प्राप्त इति, भोजयेति--भोगं कुरु इत्यर्थ:, 
एवमिहापि अनुसंधानमन्तरेण जन्मान्तरीयात्‌ कर्मण: फललाभो भवेदिति न 
कब्चिद्वोषः, ननु अनुसंधानमात्रायत्तेव कर्मफलव्यवस्था इति समन्‍्तरनेवोक्ति, 
तदधुनैव कथं विपर्यास्यते ! इत्याशडक्‍्योक्त 'हेतुस्तत्र प्राच्या ह्यकम्पता! इति, 
पूर्व हि तत्र 'एवमहं करोमि' इति दृढनिरूढो&नुसंधिरभूत्‌ यत्संस्कारदाढ्यादिह 
तत्फलमिति इह च स एव प्रयोजको नहि फलतत्संबन्धादौ क्वचिदसावुपादेय:,. 
इति समनन्‍्तरमेवोपपादितम्‌, एवं फलदानोन्मुखस्य कर्मण: प्राच्यानुसंघान- 


एक राजा है। यद्यपि वह क्षीव है, फिर भी आदेदय देने का अधिकारी 
तो वह है ही। अपने पाचक को प्रात:काल उसने रुचिकर पकक्‍वान्न भोजन 
का आदेश दिया । उसने विशेष प्रकार के विशिष्ट भोजन पकाने और जिमाने 
की बात भी समझा दी । इस अवस्था में भोजन रूप फल की प्राप्ति राजा को 
समयानुसार होती है। यह सोचने की बात है। भआदेद के उपरान्त यहाँ अनु- 
सन्धान अनावश्यक है। उसकी कोई आवश्यकता ही नहीं होती । आदेश के- 
बाद उसका फल प्रस्तुत होता है। राजा भी खाता है और पाचक की भोजनः 
करता है। कोई अन्तर नहीं पड़ता । 


इसी के अनुसार जन्मान्तर में कम॑ का सम्पादन हुआ। वह कम भी 
अनुसन्धान के बिना भी फल की सुलभ समृत्पत्ति करता है। इसमें फल प्राप्त 
करने वाले के मन में कोई संकोच नहीं उत्पन्न होता । इसे “प्राच्या अकम्पता' 
कह सकते हैं । जन्मान्तर में अनुसन्धाता के मन में दृढ़ निरूढ अनुसन्धि हुई 
थी कि 'मैं ऐसा कर रहा हूँ।” उसी संस्कार की दृढ़ता का यह परिणाम 
होता है कि उसे उस कमफल की प्राप्ति हो जाती है। फलदानोन्मुख कर्म में 
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संस्कारस्य दाढबंमवश्यंभावि--अन्यथा तथात्वायोगातु, ततरच तदनुन्मुखस्य 
तथा तद्दाढ्य न संभवेत, इति तत्‌ केनचिदुपायेत फलदानाय निरोद्घुमपि 
शक्यं--तत्र हि अन्तः प्रतिबन्धोपनिपाताद्यपि संभाव्यते इति भावः ॥ १२८ ॥ 
तदाह 

अत एवं कृतं कर्म कर्मणा तपसापि बा॥ १२९ ॥ 
ज्ञानेन वा निरुध्येत फलपाकेष्वनुन्मुखम्‌ । 
अत इति--फलोौन्मुख्ये कर्मण: प्राच्यानुसन्धिनिष्कम्पस्यावव्योपयोगातु; 
कर्मणेति-क्रियादीक्षादिना, निरुध्येत इति--फलदानायोग्य॑ कुर्यादित्यथ: ॥१२९॥ 
अत एवं फलदानोन्‍्मुखं कर्मानिरोध्यमेवेत्याह 

आरब्धकाय देहे5स्मिन्‌ यत्पुनः कर्म तत्कथम्‌ ॥ १३० ॥ 
उच्छिद्यतामन्त्यदशं निरोद्धुं नहि शकयते । 


प्राच्य अनुसन्धान की दृढ़ता अनिवार्यत: अवश्यं भाविनी है। अन्यथा ऐसा 
नहीं हो सकता । किसो उपाय से वह फल प्राप्ति रोकी भी नहीं जा सकती । 
उस आच्तरिक स्पन्द में प्रतिबन्ध के उपनिपात की व्यवस्था भाकलनोय 
है ॥ १२८॥ 


इस जानकारी के फल स्वरूप जागरूक आत्मन्‌ सजग हो जाते हैं । 
फल के औन्‍्मुख्य का ज्यों ही उसे आकलन हुआ, वह उसके निरोध के उपाय में 
व्यापृत हो जाता है। क्रिया, दीक्षा, जप, पूजन और तपस्या के द्वारा अथवा 
गुरु गम्भीर प्रतिबोध के माध्यम से स्वात्मको फल पाक के प्रति अनुन्मुख रखने 
में समर्थ हो जाता है। परिणामस्वरूप उसके प्राच्य कर्म अब फल देने में अयोग्य 
हो जाते हैं ॥ १२५ ॥ 


यदि फल में कमं की उन्मुखता हो चुकी है और जीव उससे ग्रस्त हो 
गया है, तब तो यह सम्भव नहीं है। अर्थात्‌ इस में फल रूप कार्य के आरब्ध 
हो जाने पर वह अनिरोध्य हो जाता है। यह तथ्य प्रस्तुत कारिका से प्रति- 
पादित है-- 
श्री० त०--२८ 
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कथमुच्छिद्यतामिति--न॒कथंचिदपि उच्छेतुं शक्यम््‌॒इत्यर्थ:, अत्र 
हेतु:- आरब्धकायंमिति, यद्धि यावत्‌ कार्यमेवारब्धुं न॒प्रवृत्तं तावत्तदारम्भ- 
कत्वमेव अस्य अन्तरा केनचिदुपायेन प्रतिबध्यते, इति युक्त: तन्निरोधः, 
यत्पुनस्तदारब्धुमेव प्रवृत्तं तस्य प्रवृत्तत्वादेव कि निरुध्यते, इत्युक्तमू-अन्त्यदरां 
निरोद्धुं नहि शक्‍्यते इति, यदभिप्रायेणैव 
““प्रारब्भ्क॑ न शोधयेत्‌ ।' इति। 

60«००४६४ ७४८०२ येनेदं तद्वि भोगत: ७! 
इत्यादि सर्वत्रोद्घोष्यते, सद्योनिर्वाणदीक्षादि पुनरासन्नमरणादेरेव भवेदिति 
तन्नापि दत्तप्रायफलत्वातू ततः पराडः मुखमेव कर्म शोध्यमिति न कश्चिद्योष:, 
तदुक्तम्‌ 

“दृष्ट्वा शिष्यं जराग्रस्तं व्याधिना परिपीडितम्‌ । 

उत्क़मय्य ततस्त्वेने परतत्वे नियोजयेत्‌ ॥॥! इति ॥१३०॥ 


इस जीवन में और प्राप्त इस शरीर में यदि प्राच्य कर्म फलवानु हो 
जाता है या उसका यदि आरम्भ भी हो जाता है तो उसका उच्छेद नहीं हो 
सकता । यह रोग अन्तिम अवस्था में असाध्य हो जाता है। जब तक उसका 
आरम्भ न हो सका हो, तब तक तो निरोध हो ही सकता है। क्योंकि अभी 
उसका आरम्भ न होने से उसका प्रतिकार उसे अनुन्मुख बना देता है । 


इसी अथ को ध्यान में रखकर इस सम्बन्ध में कहा गया है कि, 
--प्रारूध के झोधन की प्रक्रिया न करे' | 
अथवा 

“फल रूप में प्रारब्ध होने के कारण इसका भोग से ही क्षय हो सकता है।”” 

आसन्न मरण वाले व्यक्ति को निर्वाण दीक्षा दी जातो है। यह क्रिया 
उस समय होती है, जब प्रायः कर्म॑ फल समाप्त हो हो चुका होता है। एक 
प्रकार से वह अब कर्मफल पराडः मुख ही हो चुका होता है। उसके शोधन में 
किसी प्रकार के दोष की सम्भावना नहीं होती | कहा गया है कि, 

“दिष्य को जरा ग्रस्त जानकर या व्याधि से परिपीडित देखकर 
उत्क्रान्ति प्रक्रिया से पर तत्त्व में उसे नियोजित कर देते हैं।”” इसमें कोई दोष 
'नहीं होता है ॥ १३० ॥ 
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ननु देहारम्भकजात्यायुष्प्रदकर्म॑ आरूब्धकाय॑त्वात्‌ू मा नाम निरोधि, 
यत्‌ पुरच्यतन प्राक्तन॑ वा अस्मिन्‍्नेव देंहे दिनेमसि: संवत्सरेर्वा भोगमात्रलक्षणं 
कार्यमारप्स्यते तत्‌ कि निरोद्धुं शक्यते न वा ? इत्याशड्क्याह्‌ 


तत्रव देहे यत्त्वन्यदद्यगं वा पुरातनम्‌ ॥ १३१॥ 
कर्म तज्ज्ञानदोक्षाद: शण्होकतु' प्रसह्मते । 


अन्यदिति--सद्य एव अनारब्धकाय॑, शण्ढीकर्तृमिति--फलदानयोग्यता- 
पहस्तनेन ध्वंसयितुमित्यर्थ, इति-न तु तथा क्रियते 
#३००९४०० #»०० ० ७ *। प्रारब्ध्रेकं 9 शोधयेत्‌ ४ इति । 
सामान्येनोक्ते:, एवं विशेषस्य चावचनात्‌, आदिशब्दात्‌ मन्त्रौषधादि, 
तदुक्तम््‌ 
ये त्विहागन्तवः प्रोक्तास्ते प्रश्ाम्यन्ति भेषज: । 
जपहोमप्रधानेश्व*** ०० ७०, का इति । 


प्रश्न होता है कि शरीर, ओर जाति आयुघ्रद कर्म जब प्रारब्ध बन कर 
फल प्रदान करने लगते हैं, तो निरोध्य नहीं रह जाते | यह तो समझ में 
आने वाली बात है, परन्तु वर्तमान या अबतक इसी देह में प्रतिदिन या 
मासिक और वार्षिक रूप से भोग भूमि में कोई कम फलवान्‌ प्रतीत हो, उसका 
निरोध सम्भव है या नहीं ? इसका उत्तर दे रहे हैं-- 

इसी सन्दर्भ में यह बात निश्चित रूप से कहना है कि इस दारीर में 
अन्य ( तत्काल अनारब्ध ) अद्यग ( वर्त्तमान जीवन कृत ) अथवा पुरातन 
( पुराकृत ) कम जिनके फल अभी प्रारब्ध नहीं हो सके हैं, वे तत्फल 
निरोधक ज्ञान-दीक्षा द्वारा बलपूवंक षण्ठ किये जा सकते हैं। उनकी फलदान 
विषयक योग्यता का निवारण कर उन्हें ध्वस्त किया जा सकता है। 

यद्यपि 'प्रारबव्ध फलवान्‌ कमं का शोधन न करें” यह सामान्य कथन है 
पर विशेष रूप से इसका कोई निर्देश न होने के कारण यह अनुमान लगाया 
जा सकता है कि ऐसा किया जा सकता है । एक आगमिक उक्ति है कि, 

“जो इस जीवन के आगन्तुक रोग हैं, वे ओषधियों से निरस्त किये 
जा सकते हैं । इसके अतिरिक्त आगन्तुक मल जप-होम-प्रधान विशिष्ट प्रक्रियाओं 
“से प्रशान्त किये जा सकते हैं” । 


४३६ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० १३१ 


रसायनादि पुनरारब्धकार्यंस्थ आयुष्प्रदस्येव कमंण: साहायक॑ कुर्यात्‌ येनेत- 
च्चिरस्थानुपरतकार्योन्मुख्यमास्ते यद्वशादवश्यंभाविनो5पि कालमृत्योरभियुक्तानां 
किचित्कालं प्रतिबन्धात्मा जय: स्यात्‌ तदुक्तम्‌ 

'रसायनतपोजापयोगसिद्धे मंहात्मभ्ि: । 

कालमृत्युरपि प्राज्ञेजीयतेडनलसेजंने: ।|! इति । 
विषादि पुन: प्रयुज्यमान क्षीणायुष्येव प्रतपति नान्यस्मिनु, परं तत्र दुष्क्ृतभाज: 
प्रयोक्तरभिमानमात्र 'मयेदं॑ क्ृतस' इति मन्यते इति, एवं चेदं देहकृतारम्भक- 


जहाँ तक रस रसायनों का प्रइन है, उनके सम्बन्ध में कहा गया है कि, 

“रसायनों से तप, जप और योग सिद्ध महापुरुषों द्वारा और प्राज्ञ जागरूक 
साधकों द्वारा काल्मृत्यु से भी ग्रस्त रोगी को बचाया जा सकता है और 
स्वयं काल मृत्यु को भी जीता जा सकता है।” 


यह ध्यान में रखने की बात है कि ये सारे या इन जेसे उपाय मात्र 
तात्कालिक प्रतिबन्धक होते हैं और आयु प्रदान करने वाले कर्मों के प्रारब्ध 
कार्य के सहायक हैं। इससे कार्य के प्रति अनवरत उन्‍्मुखता बनी रह 
सकती है। 


विष आदि के प्रयोग आयुष्प्रद नहीं होते | वे आयुष्य को क्षीण करते 
हैं। विष की ज्वाला उस प्रयोज्य को जला देती है। यह कल्पना भी की 
जा सकती है कि जो स्वयं क्षीणायुष्य था। संयोग वश उस पर विष का 
प्रयोग हुआ । शोधित विष रसायन होते हैं। वे क्षीणायुष्य पुरुष के लिये 
आयुष्प्रद भी सिद्ध होते हैं। क्षीणायुष्य पुरुष यदि कोई तप करें. या रसायन के 
प्रयोग करें या विष प्रयोग करें तो भी इसमें कोई विशेष बात नहीं होती । 
मात्र उनके जीने की या मरने की आकांक्षा ही यह काम करा लेती है। 


जहाँ तक द्वेषवश विष प्रयोग की बात है। यह दुष्कृत कम॑ है। विष 
प्रयोक्ता के मन का यह कुत्सित अभिमान कि, "मैंने विष दिया” उसे ले 
डूबता है । जिसकी आयु बची ही नहीं, वह तो विष से प्रभावित होता ही है । 


देह में रोग है । एतदर्थ भेषजादि के प्रयोग उचित हैं। पर ये देह में 
प्रारब्ध कार्य परम्परा में ही अपना सामथ्य॑ दिखा पाते हैं। कभी निष्प्रभावी भी 
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कमंविषयतया भेषजादिसाध्येषपि अर्थे यस्या: सामथ्य॑ न दृष्टं कस्तां प्रति 
अदुष्टेईपि अर्थ समाइ्वास इति कि दीक्षया इति न॒वाच्य॑, नहि. भेषजादिशभिनवं 
किंचित्‌ क्रियते यदेतदनाश्वासाय पर्यवस्येत्‌, इत्यलमवान्तरेण ॥ १३१ ॥ 

ननु को नामास्य ध्वंस ? इत्याशडः क्याह 

तथा संस्कारदाढर्च॑ हि फलाय दृढ़ता पुनः ॥ १३२ ॥ 

यदा यदा विनह्येत कर्म ध्वस्त तदा तदा। 


तथेति - प्रावप्ररूढानुसंधानानुसारेणेत्यर्थ,, . एवं प्ररोहमुपागतो हि 
तत्संस्कारः फलनिमित्तमिह स्यात्‌ इत्युपपादितम, यत्तु संस्कारस्येव फलोप- 
जननप्रयोजक दाढ्बंधपाक्रियते तदकार्यकारित्वात्‌ उच्यते-कर्म ध्वस्तमिति 
निरुद्वमिति उच्छिन्नमिति शण्ढोकृतमिति च, यत्तद्भूयां च नात्र कालनियमः 


होते हैं । यह निश्चय भी नहीं होता कि इनसे छाभ होगा या नहीं। यह भी 
सोचने की वात है कि जब देह गत रोगादि के शमन में इनको सामथ्य॑ 
सन्दिग्ध है, तो अदृष्ट प्रारब्ध कार्यों के प्रति ये क्या कर सकते हैं? 

ऐसे अवसरों पर छोग निर्वाण दीक्षा में भी सन्देह करने लगते हैं । 
यह ठीक नहीं । भेषज आदि कोई नयी बात नहीं करते । वे तो अपने गुण 
धरम के अनुसार प्राकृतिक उपचार मात्र हैं। उनके प्रति किसी आश्वासन 
आदि का क्‍या उपयोग ? इस विदलेषण से यही निष्कर्ष निकलता है कि 
देहस्थ नये या पुरातन कर्मों के प्रारब्ध कार्यों को ज्ञान की दीक्षा आदि 
माध्यमों से बलूपूर्वक उनको फलदान की योग्यता का अपहस्तन कर ध्वस्त 
किया जा सकता है। उन्हें निर्मल करने में हठ किया जा सकता है॥ १३१॥ 


ध्वस्त करने का या ध्वंस करने का यहाँ क्या अर्थ है? इसका उत्तर 
दे रहे हैं-- 

उसके फल के प्रति दाढ्य' या फल-संस्कार की दृढ़ता का विमर्श ही 
उनके मिटने का कारण बनता है। संस्कार ही फल के कारण होते हैं । मनमें 
यह दृढ़ तरज्रें उठने लगती हैं कि मेरी दीक्षा ने कर्म को ध्वस्त कर दिया। 
दीक्षा से उनका प्रारब्ध फल रुक गया, वह नष्ट हो गया, अब उसमें फल 
प्रदान करने का सामर्थ्य न रहा आदि-आदि विचारों के स्पन्दन प्रारब्ध होने 
'बर हथोड़े को चोट देते हैं ? ऋमश्ञ: वे कर्म ध्वस्त हो जाते हैं । इसमें कोई समय 


४३८ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० १३३-रे४ 
कद्चिदित्युक्तम्‌, एवं मोहवशात कतमपि कर्म ज्ञानदीक्षादिना सर्वेषां विनापि 
भोगमक्रमेणेव विनाशमियादिति पिण्डार्थ: ॥ १३२ ॥ 

तदाह 

अतो मोहपराधीनो. यद्यप्यक्ृत किचन ॥ १ै३२रे 0 

तथापि. ज्ञानकाले तत्सवेमेव प्रदह्मते । 

किचनेति-शुभाशुभ॑ वा, _ज्ञानकाल इति -संवित्साक्षात्कारक्षण 
इत्यर्थः ॥ १३३ ॥ 

किमत्र प्रमाणम्‌ ? इत्याशड्क््याह 

उक्त च श्रोपरेड्हानादान: सर्वेदृगुल्वणः ॥ ९१ ३४ ॥ 


मुहूर्तालिदेहेल्सवे देहस्थमकृ्त.. ऊकतस्‌ । 


सीमा निर्धारित नहीं है। जब-जब इस प्रकार की प्रक्रिया से प्राक्तन संस्कार 
नष्ट होते हैं, तव यह्‌ ध्वंस भी प्रारम्भ हो जाता है। यही प्रसह्मवाद है 
ह॒ठपूर्वंक इस कार्य में लगना श्रेयस्कर होता है। यही ज्ञानदोक्षा आदि का 
महत्व है ॥ १३२॥ 

वही कह रहे हैं-- 

इस लिये मोह मुग्ध पुरुष जो कुछ भी करते हैं, वह मूढता के आवरण 
में होने के कारण कृत होने पर भी अक्ृत के समान होते हैं। झत भी और. 
अकृत भी । ज्ञान-दीक्षा के बाद उनके मोह भंग हो जाते हैं। मोह भंग होना: 
दीक्षा का चमत्कार है। मोह अन्धकार है। उसके नष्ट हो जाने पर वहाँ. 
प्रकाश खिल उठता है। प्रकाश में ज्ञान की ज्वालायें फूट पड़ती हैं । इनमें 
सूखे इन्धन की तरह वह सत्र कुछ दग्ध हो जाता है, जिसने विराद्‌ कोः 
अणु बना कर रख दिया था । यह वह अवस्था होती है, जिसे संवित्साक्षात्कार 
कहते हैं । जीवन का वह परम सौभाग्यश्ञाली क्षण होता है ॥ १३२३ ॥ 


इस विषय में आगमिक प्रमाण भीउपलब्ध हैं। श्रीपर शास्त्र में उल्लेख 
है कि जिस समय सर्वत्र संविद्‌ साक्षात्कार हो जाता है, साधक को सारा 
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इह कश्चित्‌ सवंदुकू-सर॑मेव संविद्रपतया जानान:, अत एवं विगलित- 
भेदत्वात्‌ अहानादान:, अत एवोल्वण:--त्यक्तहेयोपादेयविभाग:, क्षणादेव सर्च 
दुष्झृत सुक्ृतं च देहस्थं निर्दहेत्‌--ज्ञानाग्निसातु कुर्यात्‌ इत्यर्थ: ॥ १३४ ॥ 


ननु यस्य सर्वमेव संविज्निष्ठं तस्य कथ॑ कर्मापि देहस्थं संभवेत्‌ ? 
इत्याशड्ां गर्भीकृत्य स्वयमेव देहस्थपदं व्याचष्टे 


देहस्थमिति देहेन सह ॒तादात्म्यमाश्रिता ॥| १३५ ॥ 
स्वाच्छन्दात्संविदेवोक्ता तत्रस्थं कर्म दह्मते । 
देहेक्यवासनात्यागात्‌ स च॒ विश्वात्मतास्थिते: ।। १३६ ॥ 
अकालकल्ते व्यापिन्यभिन्ने या हि संस्क्रिया । 
संकोच एवं सानेन सोडषि देहेकतामय: ॥। १३७ ॥। 


उल्लास संविद्रूप ही परिलक्षित होने लगता है। सारा भेदवाद विगलित हो 
जाता है। उसके लिये न कुछ हेय रह जाता है और न कुछ उपादेय | वह 
ताप्तदिव्यकान-पुरुष का एक प्रतीक रह जाता है। उसके ज्ञान के नेत्र खुल 
जाते हैं । देह से सम्बन्धित सभी कृत और अकृत भस्मसात्‌ हो जाते हैं ॥१३४॥ 


जिस पुरुष को संवित्साक्षात्कार हो जाता है, वह संविन्निष्ठ हो 
जाता है। उस समय स्वाभाविक है कि उसके देहस्थ कमं भी न हों। ऊपर 
देहस्थ कर्म की चर्चा है। उसका विड्लेषण आवश्यक है। यहाँ वहीः 
प्रस्तुत है-- 

संविद्‌ का तादात्म्य देह के साथ भो होना संवित्साक्षात्कार का 
परिणाम है। संवित्‌ तत्त्व स्वातन्त्रय-संवलित होता है। साधक का द्वरीर 
भी संविद्रप ही हो जाता है। उस संविद्रप देह में कम॑ रह भी कैसे सकता 
है ? संविद्‌ तो स्वयं आग है | इसमें कर्म जाल का जल जाना स्वाभाविक है 


उस समय देहस्थ वासना का परित्याग हो जाता है। अनात्म में 
आत्माभिमान नष्ट हो जाता है और विश्वमयता का उल्लास हो जाता है | 
विश्वमयता की इस भावना में स्वात्माभिमान के मुख्य रहने के कारण 
पाशबद्धता विगलित हो जाती है और साधक धन्य हो उठता है। 


| 
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संविदेवेति - सर्वों हि भाववरशं: संवित्स्फार एवेति भावः:, तत्रस्थमिति- 
देहावच्छिन्नसंविज्षिष्ठमित्यर्थ, कमंणश्व इयान्‌ दाहो--यहेहाहंभावसंस्कार- 
गुणीभावों नाम इति, स॒ च॒ वेश्वात्म्यमाश्रितायां संविदि आत्माभिमानस्य 
मुख्यत्वात्‌ भवेदित्युक्तमु--स च विश्वात्मतास्थितेरिति, "नहि अद्वयेकपरमार्थे 
नित्ये व्यापके च संविद्रपे कश्चिदतिरेकेण देहादिसंस्कारो न्‍्यायः, स हि 
संकोच एवं सति स्थात्‌, संकोचश्च देहाद्येकरूप एवेति युक्तमुक्तं-सर्वमेव 
संविदेकात्म्येन जानतः कर्मदाहो भवेदिति, यदभिप्रायेणैव 
“यत्करोषि यवश्नासि यज्जुहोषि वदासि यत्‌ । 
यत्तपस्यसि कौन्तेय तत्‌कुरुष्व मदर्पणस्‌ ।।! 
इत्यादि गीतम्‌ (श्रीमदूभगवद्गीता ९२७) ॥ १३७ ॥ 
एतदुपसंहरन्‌ अन्यदवता रयति 
एतत्कार्मम्ल प्रोक्तं येन साक॑ लयाकला: । 
स्पुर्गुहागहनान्तःस्था: सुप्रा इब॒ सरोसूपा: ॥ १३८ ॥ 


काल से अनाकलित, सर्वत्र व्याप्त और भेदवाद के स्तर से ऊपर 
अभिन्‍नता की अवस्था के महाभाव में किसी कल्पनातीत संस्कार सम्पन्नता 
की बात करना भी 'संकोच ही माना जा सकता है। संकोच में देहात्मभाव 
जागृत रहता है। फिर भी एक विचित्रता यहाँ यह रहती है कि देहावच्छिन्न 
संविज्निष्ठ स्थिति में भी संविदेकात्म्य के कारण कम भस्मसात्‌ होता रहता 
है। इसी लक्ष्य को दृष्टि में रख कर भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने श्रीम:्भगवद्गीता 
(९।२७) में यह उद्घोष किया है कि-- 


“तुम जो कुछ करते हो, जिन कर्मों का सम्पादन करते हो, जो कुछ 
भोजन करते हो, जो यागादिकर्म करते हो, यज्ञ, दान और तप रूप धर्न 
की तीन महाशाखाओं का आश्रय लेकर जो कम॑ कर रहे हो, यह सब मुझको 
अपित कर दो ।” 


इस अर्प॑ण से कतृंताभिमान नष्ट होता है, कर्म-निष्कर्म बन जाता है और 
कमं-जाल दग्ध हो जाता है ॥ १३५-१३७॥ 

ऊपर कर्मफलोपभोग में छगे लोगों के कम॑ फल की जिन बातों का 
विश्लेषण किया गया है-वे सभी का्म॑ मल के अन्तगंत आती हैं । कार्ममलबयुक्त 
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ततः प्रबुद्धसंस्कारास्ते यथोचितभागिनः । 

ब्रह्मादिस्थावरान्ते5ईस्मिन्‌ संसरन्ति पुनः पुनः ॥ १३९ ॥ 

येनेति--कार्मेंण मलेन, द्विमलबद्धा हि प्रल्याकला:, गुहागहनं--माया- 
गर्भ, एतेनेयदल्तमेषां व्याप्तिरित्यपि सूचितस, तत इति मायान्तरवस्थाना- 
नन्तरं सुष्टिप्रारम्भे इत्यथ्थ:, संस्कार:--कमंवासनात्मा तद्वेचित््यादेव चैषां 
यथोचितभागित्वमुक्तमु, संसरन्तीति--अर्थादघोरेशसंसुृष्टाट, उक्त॑ च प्राक्‌ 


लयाकल श्रमाताओं की दशा का दब्द चित्र सा उकेरते हुए ग्रन्थकार कह 
रहे हैं कि, ऐसे प्रमाता गुह्ा गहनान्तस्थः निष्क्रिय जीवों की तरह ही होते हैं । 
ऊपर देहस्थ डाब्द प्रयुक्त है। यहाँ गुहागहनान्तस्थ शब्द का प्रयोग किया 
गया है 3 ये दोनो स्थितियाँ कमंवैचित्रय की ओर ही अध्येता का ध्यान बाकृष्ट 
करती हैं । 


कार्म मल से ग्रस्त प्राणो मानो सुषुप्ति की तमसावृत सीमा में समा 
सा जाता है। सुप्त दशा सरोसूप अवस्था के समान है। सरीसूप जड़ता के 
आवरण में जीते और मरते हैं। कार्यमल ग्रस्त भी सोये सरोसुप ही हैं| इस 
अवस्था में सभी अपने प्रबुद्ध संस्कारों के अनुसार यथोचित फलवत्ता का 
उपभोग कर ब्रह्मा से लेकर स्थावर सृष्टि तक संसृति की गतिशीलता के 
'शिकार हो जाते हैं । प्रबुद्ध संस्कार दब्द से उस प्रमाता की ब्यष्टि अवस्था 
के विकसित और अविकसित रूपों का आकलन होता है । कामंमल को ग्रस्तता 
में दोहरो मार पड़तो है। आणव मल था ही, अब कार्ममल की ग्रन्थि उस 
जोव को माया के गर्म को कारा का कलड्धू झेलने के लिये बाध्य कर देतो 
है । माया का गर्भ हो गृहागहन अवस्था कहलाती है। 


प्रढयाकछ जोवों की स्थिति का यह एक छोर है। अब तो समस्या 
यही होतो है कि यह सुषुप्ति भी समाप्त कैसे हो? जब तक मोह निद्रा का 
वह उन्माद उस पर सवार है, वहाँ से बच निकलने का कोई उपाय नहीं। 
हाँ सृष्टि के प्रारम्भ में वह क्षण उपस्थित होता है। कर्म का वासनात्मक 
आवरण उसे उसके अनुरूप सृजन का पथ प्रदान करता है। अघोरेश की 
सृष्टि में पुदुगल बन कर वह संसरण करता है। कहा गया है कि, 
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'तहिनप्रक्षये बिश्व॑ मायायां प्रबिलीयते । 
क्षीणार्यां निशि तावत्यां गहतेश: सुजेत्पुनः ॥' 
इति ॥ १३५९ ॥? 
नन्वेषामविशेषेण अधः संसरणमेव कि स्यथात्‌ उत ऊध्व॑मषि ! इत्या- 
शडक्याह 
ये पुनः कर्मसंस्कारहान्ये. प्रारब्धभावना: । 
आावनापरिनिष्पत्तिमप्राप्प प्रढयं.॒ गताः ॥ १४० ॥। 
महान्तं ते तथान्तःस्थ-भावनापाकसौष्ठवात्‌ । 
मन्‍्त्रत्व॑ प्रतिपदन्ते जित्राच्चित्रं च फर्मंतः ॥ १४१ 0 


अप्राप्येति-तत्प्राप्ती हि विज्ञानाकलत्वमेषां भवेदिति भावः, तंथान्त: 
स्थैति--कर्मसंस्कारहान्यतुसारेण दत्तवासनेत्यर्थ :, चित्रादिति--काकारक्षि- 


“ब्रह्मा के दिन के अन्त में यह विश्व माया में विीन हो जाता है। 
वह रात होती है। रात्रि के व्यतीत होने पर बही अघोरेश पुनः तदनुडप संसृति 
का चक्र चालू कर देते हैं। इससे उबरने का एक मात्र रामबाण उपाय 
नैष्कर्म्य और सर्वात्मना समर्पण है ॥ १३८-१३% || 


प्रइन उपस्थित होता है ककया प्रल्याकल अवस्था में पड़े लोगों 
का इस प्रकार अधः पतन होता ही रहेगा? या इनके ऊर्ध्व॑ की ओर 
उठने बर्थात्‌ मलनिर्मूल होने का अवसर भी मिलेगा या नहीं ? इसका उत्तर 
दे रहे हैं - 

कर्म संस्क्रार को हटाने के लिये प्रारूब्ध भावना वाले प्रछ्याकल, 
भावना के परिणाम को बिना प्राप्त किये ही यदि प्रलयप्रलीन हो जाते हैं, 
तो भी उतमें अन्तःस्थ भावना के परिपाक की वह शुत्जता उद्दीघ्त रहती है, 
जिसके बल पर स्तरीय वैचित्रय की दृष्टि से उन्हें उसका विचित्र फल भी 
मिलता है। वे प्रछ्याकल दशा से उबर कर मन्त्रत्व प्राप्त कर लेते हैं। इसे 
इस तरह समझें-- 

कर्म जागतिक उत्कर्ष का हेंतु होता है। इससे आध्यात्मिक उत्कर्ष 
नहीं होता। पूर्व झत कर्मों के संस्कार जीव पर अपना इन्द्रजाल फैला कर 
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न्यायेन भावनापरिपाकसौष्ठवस्थ कर्मणशइच विशेषणल्वेन योज्यसू, अत एवं 
मन्त्रत्वमपि साञ्जननिरञ्जनादिभेदात्‌ चित्रमित्युक्तमु--कारणस्य वेचित्रात्‌ 
कार्यमपि तथेव भवेदिति भावः, मन्त्राणां च प्रछयाकलोपादानत्वे न अन्यथा 
संभाव्यम, यदाहु: 

'मन्त्राणां च प्रलयाकलानां सतामनुगृहीतानाम्‌ ।! इति, 


उसे अध: संसरण की ओरे प्रेरित करते हैं। उन संस्कारों को मिटाने के लिये 
उस जोव को भावना की प्रबल तल्लीनता चाहिये । अभ्यास का अध्यवसाय 
चाहिये । मान लीजिये, किसी जोवधारी ने प्रबल इच्छाशक्ति से, अभिनिवेश- 
पुर्वंक इसके लिये प्रयत्न करना प्रारब्ध कर दिया। उसे सफलता का अहसास 
हुआ । तज्जन्य उत्साह भी उसे इस ओर अग्रसर करने लगा। अभी उसकी 
इच्छा शक्ति के परिणाम मिलने शेष थे। उसके प्रयत्त चालू अवइथ थे पर 
वह शिखर उसे नहीं मिला था, जहाँ उसे जाना था । 


तभी उसकी मृत्यु हो गयो ! भावना जहाँ की तहाँ धरी रह गयी और सारा 
प्रयत्न वहीं समाप्त हो गया | यदि वह शिखर उसे मिल गया होता तो प्रल्याकल 
से वह विज्ञानाकल पद को प्राप्त कर लेता पर दुर्भाग्य वश ऐसा नहों होः 
सका । ऐसे बहुत सारे प्रल्याकल पुरुष जिस अधूरी अवस्था में रह जाते हैं, 
उनकी आल्तरिकता में पूर्वकृत प्रयासों के कारण भावना का परिपाक होता 
रहता है। यह एक आन्तर अनुभूति है, जिसका आकलन कोई विचारवानु, 
पुरुष कर सकता है। 


उस भावना के परिपाक-क्रम में एक सहज निखार होता है। उसे 
शास्त्र की भाषा में सौष्ठव कहते हैं। कमंविपाक के उस निखार के परिणाम 
स्वरूप वे प्रारब्ध भाव वाले लोग मन्त्रत्व को प्राप्त कर लेते हैं। मन्त्र पुरुष 
दो प्रकार के होते हैं। १--साञ्जन और २--निरक्लनन | स्तर के अनुरूप 
कोई साक्ञन मन्त्र बन जाता है कोई निरक्लनन। यह एक वेचित्र्य परिपूर्ण दशा 
है। एक तरफ उसकी कर्म संस्कार को हानि के प्रयासों के परिणाम का 
भावना परिपाक सौष्ठव और कम वेशिष्टय रूप सौष्ठव और दूसरी ओर उसके 
कर्म । दोनों दृष्टियाँ काकाक्षिन्याय से यहाँ एकत्र घटित हो जाती हैं। वह: 


>डंडी४ पल [ इलो ५ १४२ 


श्रीपूव॑शास्त्रे च मन्त्रमहेश्वराणां विज्ञानकला, मन्त्रेश्वराणां. सकला 
उपादानत्वेनोक्ता, इति पारिशेष्यात्‌. मन्त्राणां . प्रल्याकलोपादानत्व॑ 
सिद्धम्‌ ॥ १४१ ॥ 


इदानीं प्रक्ृतमेबोपसंहरति 

अस्य कार्मंमलस्पेयन्सायान्ताध्वविसारिण: । 

प्रधानं कारणं प्रोक्तमज्ञानात्माणवों सलः ॥ १४२ ॥ 

प्रधानमिति--तत्तत्सामथ्य॑ग्यज्जकत्वातू, नहि. एतत्सहकारित्वमन्त- 
रेणास्थ स्वकार्यश्रसवे किचित्सामथ्य॑ भवेदिति भाव:, यदुक्तस्‌ 


'जन्माभिजनिका शक्ति: कमंणो न सल॑ बिना । 
अणुरज्ञानरहित: क्बचिज्जातो न दृश्यते ॥' इति ॥१४२॥ 


साञ्जन या निरक्षन कुछ भो हो सकता है। कहा गया है कि कारण 
की विचित्रता के अनुसार हो कार्य में विचित्रता आती है। 

“भन्त्रपद के उपादान प्रलूयाक्रल होते हैं” श्री पूर्व शास्त्र के अनुसार 
सकल मन्त्रेश्वरों के और विज्ञानाकलू मन्त्रमहेश्वरों के उपादान होते 
हैं” ॥ १४०-१४१ ॥ 

इस विषय का उपसंहार कर रहे हैं-- 


इस काम॑ मल का महाप्रभाव संसुतिप्रदा महामोहा माया के अन्तिम 
अध्वा पर्यन्त है । इसका भी प्रधान कारण आणवमल है। आणवमल सर्वंदा 
अज्ञानात्मक होता है । 

यहाँ प्रमुख रूप से तीन बातें सामने आती हैं । १--कार्म मल संसृति 
के बन्धन में डालता है । उसका विस्तार मायान्त अध्वा परय॑न्त है। २--इसका 
-अर्थात्‌ कार्म मल का प्रधान कारण आणव मर है। ३--आणव मल बज्ञा- 
-नात्मक होता है । यह कहा गया है कि, 

“कर्म में वह शक्ति कदापि नहों होती जो जन्म की अभिजनिका हो 
अर्थात्‌ संसुति के चक्र में डालने वाली हो। यह शक्ति तो मल से आती है। 
मल से संवलित कर्म ही कामंमल के मूल में विद्यमान हैं। मल स्वयम्र्‌ अज्ञान 
रूप होता है| अज्ञान सम्पन्न पुरुष अणु कहलाता है। अणु अज्ञान से रहित हो 
“यह कभी सम्भव नहीं | 


इलो० १४३ ] नवममाह्निकस्‌ ४४५. 


ननु भवतु नामेतत्‌,ईयत्पुनरस्य 
“ईश्वरेच्छावशक्षुब्धभोगलोलिका''* ९९००० ०**? 
इत्यादो क्षुब्धत्वं प्रावप्रस्तावित्त, तत्‌ किमुच्यते ? इल्याश डूबाह 
क्षोभोडस्पय लोलिकाख्यस्य सहकारितया स्फुटम्‌ । 


तिष्ठासायोग्यतोन्मुख्यमोइवरेच्छावशाच्च तत्‌ ॥ १४३ ॥ 


इस लिये यह ॒ स्पष्ट रूप से कहा जा सकता है कि आणव मल के: 


सहकार के बिना कार्म मल अपने फलरूप काय॑ को उत्पन्न नहीं कर सकता । 
वही कार्म मल का प्रधान कारण है॥ १४२॥ 


यह सारा विचार विमर्श एक ओर आणव को प्रधान कारण मानता 
है। कामंमल द्वारा जन्माभिजनिका शक्ति का प्रयोग संसृति संसरण में तभी 
किया जा सकता है जब वहाँ आणव मल हो । अज्ञानता हो । 

दूसरी ओर “ईइ्वर की इच्छा के वशीभूत होने के कारण उसमें क्षोभ 
उत्पन्न होता है और भोगलोलिका उत्पन्न हो जाती है।” यह कहा गया 
है । इन दोनों में यह बड़ा अन्तर ईब्वरेच्छा कृत क्षोभ से होता है। क्षोभ को 
बात तो पहले ही प्रस्तावित है। यह है क्या ? इस शक्कर का समाधान 
है कि, 


लछोलिका नामक इस भोगभावता का क्षोभ कार्म मल से होता है।' 


इसके सहकारी रूप से स्फुट यहाँ कई कारण हैं। पहला कारण तिष्ठासा- 
योग्यतौन्मुख्य है। दूसरा कारण ईइवर की इच्छा भी है। फलस्वरूप क्षोभ 


होता है । 


यह ध्यान देने की बात है कि ईव्वरेच्छा तो संवित्स्वातन्त्रय है।' 


उसकी कारणता को अस्वीकार नहीं किया जा सकता। उसी के वज्ञ में 
यह सारा विश्वात्मक प्रसार है। जीव जब अज्ञान रूप आणव मल से आवृत 
हो जाता है, उस समय उसके काम मल में एक प्रकार की जन्माभिजनिका 
शक्ति आ जाती है । 


४४ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० १४४ 


सहकारितयेति--अर्थात्कार्मस्य मलस्य ॥ १४३ ॥ 

नन्वेतद्वस्तुसामरथ्यदिव सिद्धथ्येदित्यत्रेश्वरेच्छाया: कि प्रयोजनम्र्‌ ? 
इत्याशडूयाह 

न जडश्रिदधिष्ठानं बिना क्वापि क्षमों यतः । 

नन्‍्वेबमीश्वर: स्वेच्छया व्यतिरिक्तानणूनर्‌ प्रत्येव मरूं नियुञ्ज्यादिति 
इह भेदवाद एवं परापतेत्‌ ? इत्याशडूबाह 

अणवो नाम नेवान्यत्प्रकाशात्मा महेइ्वरः ॥ १४४ ॥। 

चिदचिद्रपताभासी पुदूगलः क्षेत्रवित्पशु: । 


परिणामतः उसकी भोग में प्रवृत्ति बढ़ जातो है। कम के अखाड़े में 
उतर कर वह ताल ठोंक कर संघर्ष के लिये खड़ा होता है। वह उसकी 
तिष्ठासा है। खड़े होने का अभिलाप है । अभिलाष भी तभी सक्षम होता है, 
जब उसमें योग्यता हो। उसमें औन्‍्मुख्य हो । यह एक मनोवेज्ञानिक तथ्य 
है। इसमें प्रछयाकल पुरुष का औन्‍्मुख्य सहकारी कारण होता है। और 
अघोरेश गृहागहनेश रूप ईश्वर की इच्छा का महत्त्व तो मूल में बैठा हो 
हुआ है ॥ १४३ ॥ 

ईव्वरेच्छा की कारणता के सम्बन्ध में यह शद्भा की जाती है कि 
जब प्रलयाकल कर्म प्रवृत्त रहता है तो असिद्धि और सिद्धि दोनों वस्तु के 
के सामर्थ्य के अनुसार स्वाभाविक रूप से हो सम्भव हैं। ईश्वरेच्छा को इस 
सन्दर्भ में प्रयोजन रूप से स्वीकार करना अनावद्यक है। इस सम्बन्ध में 
शास्त्रीय दृष्टिकोण क्या है ? वही प्रस्तुत है-- 


शास्त्र कहता है कि चिदधिष्ठान के बिना जड़ किसी प्रकार कहीं भो 
सक्षम नहीं होता । यह शड्भूग भी नहीं करनी चाहिये कि ईइ्वरेच्छा को बात 
मान लेने पर वह अपने मन से अलग-अलग अणुओों को अलग-अल मल से 
नियोजित करने छगेंगे तथा भेदवाद की शाइवत सम्भावना प्रबल हो 
जायेगी । क्योकि, 

अणुरूप पुदूगल पुरुष प्रकाश रूप महेश्वर के अतिरिक्त कुछ दूसरे नहीं 
हैं | महेश्वर से वह कई कारणों से पृथक्‌ प्रतीत होते हैं। वे कारण हैं-१ +>अणु 


ख्डलो० १४४ ] नवममाक्निकस्‌ ४४७ 


नहिं. अणवो नाम प्रकाशात्मनों महेश्वरादन्यत्‌ किचित्‌ यत्‌ु स एव 
स्वस्वातन्त्यात्‌ स्वात्मनि चिदचिद्रूपतामवरभासयन्‌ 'पुथ हिसासंक्लेशनयो: 
इत्यस्य किपि कृते, पुधा--हिंसया परताबुद्धबरा क्लेशेन च गलतीति पुद्गलः, 
कर्मंबीजप्ररोहावहं क्षेत्र शरीरमेवात्मत्वेत जानानः पाव्यत्वात्‌ पशुरित्युच्यते 
इत्यर्थ: तदुक्तम्‌ 

४“ ““*-*“'शिव एवं गृहोतपशुभावः।” इति॥ १४४॥ 

नत्वेव॑ पशुभावग्रहणेजस्य चिदचिद्रृपतावभासनेन कि स्थातु ? 

इत्याशडूुचाह 


चिंदू और अचित्‌ दोनों रूपों में भासित होता है जब कि महेश्वर केवल 
चिन्मय हैं। २--अणु पार्थक्य प्रथा से प्रथित रहता है। जब कि महेश्वर 
अभेद अद्बयतत्व है! ३--अणु अपने दारीर को स्वात्म रूप से स्वीकार करता 
है | इसील्ये क्षेत्रवित्‌ कहलाता है। ४--अनात्म में आत्माभिमान के पाश 
से बँध कर पशु बन गया होता है जब कि महेश्वर सवेव्यापक विभु प्रकाश 
मय और अकाल कलित परम पुरुष हैं । 


यह ध्यान देने की बात है कि परमेश्वर स्वात्मस्वातन्त्र्य से स्वात्म में 
हो चिदचित्‌ रूपता के आभासन की क्रीड़ा करता है। पृथकता की भावना 
एक प्रकार की स्वातन्महिसा है। संस्क्रत धातु पुथ्‌ का अर्थ भी हिंसा है। 
“परमेश्वर ही पुथा अर्थात्‌ परता की भावना के क्लेदरूपी हिंसा से सदा गलता 
रहता है। वही पुदूगल कहलाने लगता है। इसोलिये सीमित शरीर को 
जानने के कारण क्षेत्रवित्‌ हो जाता है। गीता का क्षेत्रज्ञ शब्द शरोर क्षेत्र 
के ही सन्दर्भ को व्यक्त करता है । कहा गया है कि, 

८-० ०-*“**दिव ने स्वयं पशुभाव स्वीकार कर लिया है ।” 


इस उक्ति के अनुसार वही अज्ञानावृत पाशबद्ध पशु कहलाने लगता 
है। इस इलोक में महेश्वर भाव और अपने अपने आप स्वीकृत विस्मयोत्पादक 
अन्य भावों को विभिन्‍त १--चिदृचिद्भासी, २--पुदुगल, ३--क्षेत्रवित्‌ और 
४--पक्यु इन चार पारिभाषिक दाब्दों द्वारा व्यक्त किया गया है ॥ १४४ ॥ 

सचमुच विचित्र बात है। इधर महेश्वर है। उधर पाशव भाव में 
खेल रहा है | चिदधिष्ठान भी और जड़ भी, अचितू्‌ भी । इस चिदचिद्भास- 
मानता से होगा क्या ? इसका उत्तर है कि, 


४४८ श्रोतन्त्राकोक: [ इ्लो० १४५-९४४ 


चिद्दृपत्वाचच स व्यापी निर्गुणो निष्क्रियस्ततः ॥ १४५ ॥। 


भोगोपायेप्सुको नित्यो मू्तिवन्ध्यः प्रभाष्यते । 

अचिस्वादज्ञता भेदों भोग्याय्गभोकत्रन्तरादथ ॥ १४४ ॥। 

निर्गुण इति -सत्त्वादयो हिं जडस्य प्रकृत्यादिरेव भवन्तीति भाव: 
अत एवं तद्वृत्तयोध्प्यस्थ न संभवन्तीत्युक्तं 'निष्क्रिय' इति, एवं च॑ ततोः 
निर्गुणत्वादेवेति व्याख्येयम्‌, भोगोपायेप्सुक इति--भोगस्योपायानु। 
कारणादीनू आप्तुमिच्छति तदेकासक्त इति यावतु, मू्तिवन्ध्य इत्यमूर्त 
इत्यर्थ:, अज्ञतेति--जडे हि. देहादावस्य आत्माभिमान: इति भावः, अतहच 
8 20 कमल कनननक सम 


चिद्रुप से तो यह सर्वव्याप्त रहता है। निर्गुण रहता है । निष्क्रिय भी 
रहता है और भोगों के उपायों के द्वारा भोग की इच्छा भी करता है। नित्य और 
निराकार रहता है। वही सर्वज्ञ जब अचिद्‌ भाव से भावित होता है, तो अल्पज्ञता 
और  अज्ञता का वरण कर लेता है। भेदवाद उल्लसित हो उठता है। भोग्यों 
और भोक्ताओं के वर्ग में सम्मिलित होकर पृथक्‌ इकाई बन जाता है-- 


निर्गण कहने का यहाँ विशेष अभिप्राय है। वस्तुत: सत्त्व, रज और 
तमस्‌ ये तीनों गुण जड़ प्रकृति पुरुष में ही सम्भव हैं। चिन्मय परम पुष्प 
के ये गुण नहीं हो सकते । 

वृत्तियाँ भी इन तीन गुणों से हो प्रभावित होती हैं। सत्त्व प्रधान पुरुष 
सात्विक प्रवृत्ति के अनुसार सदृव्यवहार और सदाचार अपनाता है। राजस 

भोग प्रवृत्त और तामस निन्‍्ध कर्मों में सक्रिय होता है। ये तीनों प्रकार 

की क्रियायें चिद्रप परमेव्वर में नहीं होतीं। अतः वह निष्क्रिय होता है '' 
नेर्गुण्य का ही एक रूप है निष्करियभाव । 

नित्य वही होता है, जो अकाल कलित होता है। मूर्ति अनित्य की 
होती है। वह तो रूप॑ रूप॑ प्रतिरूपं वत्तमान अमूर्त पुरुष निराकार परमेश्वर हो 
होता है । 

भोगोपायों द्वारा उसको भोगलिप्सा उसके अचिद्भाव का परिस्पन्‍्द 
है। इससे उसमें अज्ञता आती है। अज्ञता का अथ॑ है, अनात्म में आत्मा- 
प्रिमान और स्वात्म में अनात्म बोध । इसके परिणाम स्वरूप जहाँ वह: 


_* नस कममममंममककमनन नमन जनम. 


हर १४६ | नवममाह्निकस्‌ ४४९. 


जाड्यादेव निखिलविश्वक्रोडोकारप्रभवनशोलत्वाभावात्‌ भेदप्रथात्मकमायीय- 
मलगर्भीकृतत्वाच्च सर्वंतो व्यावृत्त इत्युक्तं 'भोग्यात्‌ भोकत्रन्तराच्चास्य मेद:? 
इति, तदुक्तम्‌ 
'अणवश्चिदचिद्रपा २०० १9०७० ०९००० (००: ४डं ति, 
तथा 
'पशुनित्यो ह्यमृर्तोउ्ञों निर्गुणो निष्क्रियोउप्रभः 
व्यापी मायोदरान्तःस्थो भोगोपायविचिन्तक: ॥ इति ॥१४६॥ 
एवं तदनतिरेकेईप अतिरेकायमाणानामणुनाम्‌ ईश्वरेच्छावशादेव मल: 
प्रबोधमियात्‌, येनैपां कमंवे चित्रयात्‌ तत्तत्संसाराविर्भावो भवेत्‌, तदाह 
तेषामणूनां स मल ईइवरेच्छावशाद्‌ भुशम्‌ । 
प्रबुध्यते बगल ००० >न्« सी] ह्ढ्क ५०७ | 


निशिल विश्व को आत्मसात्‌ करता था, अब भेद प्रथा की व्यथा की अकथ 
कथा से प्रथित होता है। उस पर मायीय मल की छाया पड़ जाती है और 
अब वह अपने स्वरूप से त्तित अकेला चना भाड़ फोड़ने के फेर में फँस 
जाता है, कहा गया है कि, 


5 अणु चिद्रप और अचिद्रप भो होता है ।” 
तथा, यह आगभिक प्रामाण्य है कि 

“पद्मु नित्य और अमरत्त होते हुए भी अज्ञ और जड़ होता है। निर्गण 
है। अतएव निष्क्रिय भी है। व्यापक होते हुए भी माया के गर्भ में 
निवास स्वीकार करता है। भोगों के लिये विभिन्‍न उपाय भी अपनाता 
है ॥ १४५-१४६ ॥ 

अनतिरिक्त होते हुए भी अतिरिक्त की तरह व्यवहारवादी आचरण 
करने वाले अणुओं के मल का निराकरण अर्थात्‌ अज्ञान की सुषुप्ति से जागरण 
परमेश्वर की इच्छा से ही होता है। यह बात ते है। इसी के फलस्वरूप 
इनके विचित्र कम होते हैं और तदनुरूप संसार का आविर्भाव भी होता है 


इसा तथ्य को यह इलोक व्यक्त कर रहा है-- 
श्रोत० --२०९ 


५० श्रीतन्त्रालोक [ इलो० १४७-१४९% 


न चैतत्‌ युक्तिमात्रसिद्धमेव, इत्याह 
83020 तथा चोक्तं शास्त्र श्रीपूवंनामनि ॥ १४७ ॥ 


ईइवरेच्छावशादस्थ.. भोगेच्छा संप्रजायते । 
भोगेच्छोरुपकारार्थमाद्यो सन्त्रमहेद॒वरः ॥ १४८ 0 


मायां विक्षोभ्य संसार तनिर्मिमीते विचित्रकम्‌ । 
तदुक्तं तत्र 
“ईश्चरेच्छावशादस्य भोगेच्छा संप्रजायते । 
भोगसाधनसंसिद्धयं भोगेच्छी रस्प सम्त्रराट्‌ । 
एस मायामाविश्य शक्तिभिः ॥। इति ॥१४८॥ 


न च मायापि तदतिरिक्ता काचित्संभवतीत्याह 
साथा च नाम देवस्थ वाक्तिरव्यतिरेकिणी ॥ १४५ ४ 


भेदावभा धस्वातन्त्रयं तथाहि. स तया झृतः । 

उन अणुओं के मल ईद्वर की इच्छा के अनुसार ही दूर होते हैं। 
उनमें स्वात्ममहाभाव की जागृति होती है। श्री पूर्वशास्त्र में यह स्पष्ट डय 
कहा गया है कि, ईइवर की इच्छा से ही इसमें भोग की इच्छा उत्पन्‍्न होती 
है। भोगेच्छुओं के उपकार के लिये आद्य मन्त्र महेस्वर माया में विक्षोभ 
उत्पन्न करते हैं और खित्र-विचित्र संसार की निर्माण करते रहते हैं। 
यहो बात श्रीपूर्वश्ास्त्र इन शब्दों में व्यक्त करता है-: 

“+ईइबरेच्छा वहा इसमें भी भोग की इच्छा उत्पन्न होती है। भोगेच्छ 
अणु की भोगसाधनों की संसिद्धि के लिये मन्‍्त्रेश्वर ने माया में आविष्ट 
होकर अपनी शक्तियों से विश्व को उलनन्‍्न कर दिया ।” इसीलिये परमाउडु- 
न्तोड़ूब का हेतु उसे मानते हैं॥ १४७-१४८ ॥ 


जहाँ तक माया का भरत है, वह भी उससे अनतिरिक्त ही है, 
अतिरिक्त नहीं । वही कह रहे हैं.“ 


डलो० १५० ] नवममाह्निकम्‌ ४५१ 


यज्नाम हि निखिलजगदुल्‍लासनक्रीडाशालिन: परमेश्वरस्य भेदावभासने 
स्वातन्त््यं तदेवाव्यतिरेकिणो अपूर्णताप्रथनेन मीनाति हिनस्ति इति माया 
शक्तिरुच्चते, तथाहि तयैवाय॑ भेदावभास:ः समुल्लासितः, अत एवं कारणे कार्योप- 
चारात्सेव भेदावभास इत्युच्यते ॥ १४९ ॥ 

तदाह 

आद्यो भेदावभासों यो विभागमनुपेयिवान्‌ ॥ १५० ॥ 

गर्भाकृतातन्तभाविविभासा सा परा निशज्ञा। 

इह हि बहिरुल्लिलसिषामात्रत्वेन आसूृत्रितप्रायत्वात्‌ विभागमप्राप्तोहत 
एवं आद्यो यो भेदावभास: सा परा निशा--महती मायेत्यथं, अत एव 
बहिर्मुखतायां भाविनो विभासस्य शिम्बिकाफलवत्‌ अस्यां गर्भीकारो5स्ति 
इत्युक्त॑-गर्भीकृतानन्तभाविविभासेति ॥ १५० ॥ 


माया भी उसी देवाधिदेव परमेश्वर की अव्यतिरेकिणो शक्ति है । शिव 
का भेदावभास स्वातन्त्रय ही माया है। उसी के द्वारा किया हुआ मायाकाय॑ 
ही विश्व है। विश्व का अवभास ही भेदावभास है । 

निखिल विश्व के उल्लास की क्रीडा में लगे परमेश्वर के स्वातन्त्र्य 
का परिणाम ही भेदावभास है। माया का अर्थ है--अपूर्णताप्रथा के द्वारा 
आत्महनन ! अनात्म स्वीकरण | फल है उसका, कारण में काय॑ का भेदात्मक 
उपचार || १४९ ॥ 

यही कह रहे हैं-- 

आद्य भेदावभास में ऐसा विभाग अनुपेत था। अनन्तरभावी विभाव 
अभी जिसके गर्भ में हो थे, यह 'परानिशा' शब्द से व्यपदेश्य है। इसे 'महती 
माया' कहना भी उचित होगा। मटर को नयी फली भोजपुरी में 
'पतुआ' कही जाती है। 'पतुआ' को चोरने पर बोज के बिन्दुओं की जगह 
दीख पड़तो है । वह गर्भ है-भावी मटर के बोज का। यही दशा विश्व के 
गर्भ में विकसित होने की है। माया वह फछी है, जिसमें भावी विश्व के अनन्त 
अनन्त विस्तार विन्दु रूप में पलते हैं ॥। १५० ॥ 


डपर श्रीतन्त्रालोक: [ इलो ० १५१-१५२ 


एवमस्या: शक्तिरूपतामभिधाय 


'सा चेका व्यापिनी सुक्ष्मा निष्कला जगतो निधि: । 
अनाहन्ताशिवेशानी व्ययहोना च. कथ्यते ॥! 


इत्यागमार्थंगर्भीकारेण तत्त्वरूपतामपि अभिधातुमाह 
सा जडा भेदरूपत्वात्‌ कार्य चास्या जड़ यतः ॥ १५१ ॥ 
व्यापिनों विश्वहेतुत्वात्‌ सुक्ष्मा कार्येककल्पनात्‌ । 
शिवशवत्यविनाभावान्नित्यका_ मूलकारणम्‌ ॥ १५२ ॥ 


भेदरूपत्वादिति--अयमेव हि जडस्य स्वभावों यत्‌ इदमत्र इदानीं 
भाति' इति परिच्छिन्नतया प्रकाश्यते इति, यदुक्तं प्राक्‌ 


'परिच्छिन्नप्रकाशत्वं जडस्प किल लक्षणम्‌ ।' 


माया का वह शक्ति रूप है। इसके विषय में आगम की उक्ति 

“बह एका व्यापिनी शक्ति है। सूक्ष्म है। निष्फल है। विश्व की यह्‌ 
निधि रूपा है। आदि अन्त से रहित है। शिवा ईशाना और अव्यया इसके 
पर्याय हैं ।” इस उक्ति से इसकी शक्तिरूपता का आकलन होता है। अब 
इसकी तत्त्वरूपता का वर्णन कर रहे हैं-- 

भेदरूप होने के कारण यह जड़ा है। इसके काय॑ भी जड़ात्मक होते 
हैं। विश्व की हेतु है। इसलिये यह सर्वत्र व्यापिनी है। सूक्ष्मा है। इसका 
एक ही कार्य पुरुष के लिये भोगसाधन की संसिद्धि है। शिव शक्ति में अविना- 
भाव सम्बन्ध है । अतः यह शिव की तरह नित्य है। एकमात्र इसे ही मूल 
कारण कहते हैं । 

भेद पार्थक्य प्रथा ही है। जड़, भेदवादिता के प्रतीक होते हैं। जड़ 
का स्वभाव होता है--'यह वस्तु यहाँ भासित है' यह वस्तु सम्बन्धिनी 
अनुभूति वस्तु-वस्तु से परिच्छेद कर देती है। एक तरह से टुबड़ों में बाँट 
देती है | इसे परिच्छिन्न प्रकाशन कहते हैं | कहा गया है कि, 

“जड़ का यह निश्चित लक्षण है--परिच्छिन्न प्रकाशन | 

योगी लोगों द्वारा दिया हुआ इसका नाम माया है। यह वस्तु-वस्तु 
में भेद विधान करती है। 


| १५२ ] नवममाह्विकम्‌ डरे 


ततश्च मीयते हेयतया परिच्छिद्यते योगिभि: इत्येवमस्या अभिधानस्‌, 
अत एवाशिवेत्युक्तम्‌, यदाहुः 
अशिवा भेवप्रथाप्रदा ।” इति, 
अजाड्ये च अस्या: कार्यमपि तथा स्यादित्युक्तम्‌ 'कार्य॑ चास्या जड़ 
यतः इति, कलादेर्मायाकाय॑ंस्थ अजाडय्े हि एकस्मिन्नेव देहे चेतनानेकत्वं 
'पुरुषोपादानानर्थक्यं च प्रसजेत्‌, विश्वहेतुत्वादिति--पुंभोगाय कायँ, करणात्मनों 
विश्वस्थानेकस्रोतोमुखेन कारणात्‌ इत्यर्थ:, यदुक्तम्‌ 
“व्यापिनी पुरुषानन्त्यभोगाय कुरुते यतः। 
सर्वकार्याण सवंत्र स्रोतोभिविश्वधाममिः ॥” इति, 


ततडच सर्वत्र मातीति, सुक्ष्मा-स्व॑जनावेद्येति यावत्‌ इह हि 
अर्वाग्दक्िभिः कार्यात्यथानुपपत््या परिकल्प्यते इति भाव:, शिवशक्त्यविना- 
भावादिति--शिवस्तावच्नित्य: झक्तिश्व तदविनाभूतत्वात्‌ तद्धर्मधर्मिणीत्युक्तम्‌ 


इसलिये इसे, 

“““***“'अशिवा और भेद प्रथा प्रदा कहते हैं” । यह भेदों में रूपायित है । 
अत: जड़ है । 

परमात्मा की दाक्ति माया के (अजड़ ) रहते हुए भी इसके कार्य 
जड़ात्मक ही होते हैं। कला आदि माया के काय॑ हैं। इनकी अजाड्य दशा 
मानने पर एक देह में ही चेतनानेकत्व तथा अणु पुरुष के उपादान बनने की 
व्यर्थता के दोहरे दोष की सम्भावता से इन्कार नहीं किया जा सकता । 

जहाँ तक इसे व्यापिनी मानने का प्रइन है, इसलिये स्वीकार करना 
आवश्यक है कि पुरुषों के भोग के लिये कार्यकारणात्मक विश्व में सर्वत्र 
अनेक भोग ख़ोतों को प्रस्तुत करने में कारण यही बनती है। कहा भी 
गया है कि, 

“यह व्यापिनी है। अनन्त पुरुषों के अनन्त भोगों को प्रस्तुत करने 
के लिये सावंत्रिक रूप से विश्वमय स्रोतों के माध्यम से वे सारे कार्य करती 
है, जिनसे उसका लक्ष्य पूरा हो सके ।” 

( मा धातुगत ) मीयते योगिभि: विग्रह के अनुसार यह माया कहलाती 
है। याति सर्वत्र इस विग्रह के अनुसार सर्वत्र होने से सूक्ष्म कहलाती है। 


0३ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० १५२ 


“नित्येति' अत एवानाचन्तेति व्ययहीनेति चोक्तमु, ततरच माशब्दवाच्या- 
द्विनाशरूपान्निषेधात्‌ यातेति, शिवश्च एक एवं स्वतन्त्र: पदार्थ: शक्तिइचास्यः 
आत्मभूता इति “अभिन्नादभिन्नमभिन्नम' इति न्यायात्‌ सापि एकेवेत्युक्तमु-- 
एकेति, अत एवं निरंदात्वात्‌ निष्कला इत्युक्तं, शिवशच शाक्तिवशादेव- 
अन्तरेवावस्थितमपि विश्व॑ बहिखवभाससयेदित्युक्त--मूलकारणमित्ति, भरत 
एव- जगतो निधिरिति ईशानीति चोक्तम, ततश्च मात्यस्यां विश्वमिति 
स्वात्माभिन्‍्नमपि भावमण्डल शिवों यया मिमीते भिदा व्यवस्थापयति 
इति च ॥ १५२॥ 

सूक्ष्म होने के कारण सामान्यतया सब लोगों के लिये यह वेद्य नहीं रह: 
जातो | जो सूक्ष्मदर्शी लोग नहीं होते, वे तो यही मानते हैं कि यही एकमात्र 
कारण है जिससे सारे कार्य सम्पन्न होते हैं । 


विना उप्तके, जहाँ उत्पत्ति हो वहाँ विना भाव होता है । जेसे विना 
कपड़े के आदमी रह सकता है। यहाँ विनाभाव है । जहाँ ऐसा नहीं है, वहाँ: 
अविनाभाव है । जैसे पद्ममहाभूतों के विना शरीर नहीं बन सकता । उसी तरह. 
शिव नित्य हैं। शक्ति विना शिव के रह नहीं सकती । इसलिये यहाँ अविनाभाव 
है। शिव की धर्म भी और धर्मवाली भी माया ही है। अतः अनादि है और 
अनन्त भो है। 


"मा! का अव्यय अर्थ निषेध भी है | निषेध विनाश को कहते हैं। अतः 
माया विनाह मयी भी है । उसको 'या' प्रापणें गतौ च के अनुसार विनाद को, 
पाती भी है, और विनाश से गति शील भी है और विनाश से गयी हुई अर्थात्‌ 
अतीत भी है । इन विभिन्न अर्थों को यह्‌ स्वात्म में समाहित करती है । 


शिव स्वतन्त्र तत्त्व है। शक्ति उसका प्राण है। भतः “अभिन्न से जो- 
अभिन्न ही होता है, वह अभिन्न ही होता है। इस नियम के अनुसार वह 
एक ही है। उसको 'एक' मानने का यहो कारण है। निरंश होने से निष्कल 
भीहै। 

शक्ति के वशीभूत होने पर ही शिव अन्तस्‌ में अवस्थित विश्व का बाह्म 
अवभासन करते हैं। इसलिये शिव को नहीं अपितु शक्ति को ही मूल कारण 
मानते हैं। यही कारण है कि पहले इसे संसार की निधि भी कहा गया है 8 
ईद्यानी कहने का भी यही तात्पर्य है। 


कलो० १५३ ] नवममाह्लिकम्‌ ४५५ 


नन्वन्यैः प्रकृतेमलकारणत्वमुक्तं तस्कथमिह मायाया एवमभिधानम ? 
इत्याशड्ूबाह 


अचेतनमनेकात्मससव कार्य यथा घटः । 
प्रधानं च तथा तस्मात्‌ कार्य नात्मा तु चेतन: ॥ १५३ ॥ 
अत्र पश्नावयवं पराथंमनुमानं निर्दिष्ट, तद्यथा--प्रधानं कार्यमचेतन्ये 


सति अनेकत्वातृ, यत्‌ अचेतन्ये सत्यनेक॑ तत्सव कार्य, यथा घटः, यन्‍्न 
कार्य॑तदचेतन्ये सति अनेक॑ न भवति, यथात्मा, अचेतन्ये सत्यनेक॑ च 


'माति अस्यां विश्व” 'शिवों यया भाव मण्डल मिमीते' इन विग्रहों के 
अनुसार भी यह माया है ॥ १५१-१५२॥ 


कुछ दूसरे शाख््रकार प्रकृति को मूल कारण मानते हैं । यहाँ माया को 
ही मूल कारण माना गया है। ऐसा क्यों ? इसका उत्तर 'प्रधान कार्य है! इस 
प्रतिज्ञा वाक्य द्वारा दे रहे हैं-- 


अचेतन और अनेकात्म कार्य होता है। जैसे घड़ा। वह प्रधान भीः 
होता है और उससे होने वाला कार्य भी । आत्मा काय॑ नहीं है। वह चेतन है। 
यहाँ कार्य पर बल दिया है, क्योंकि इसके कारण का विचार करना है । इसे इस 
तरह समझें--परार्थ अनुमान पद्चावयव (५ प्रकार से होने वाला ) होता है। 
१- अचैतन्य की स्थिति में भो अनेक होने के कारण कार्य प्रधान हे । 
२--अचेतन्य में भी अनेक होने वाला कार्य है । जैसे घड़ा काय॑ है । अचेतन्य में 
भी अनेक है। ३--जो काय॑ नहीं होता वह अचैतन्य की स्थिति में भी अनेक 
नहीं होता । जैसे आत्मा । यह अनेक नहीं होता। ४-अचेतन्य में भी वह 
अनेक्य सम्पन्न होता है। जेसे विश्व । ५--वह्‌ अनेक है। अतः कार्य है। इन 
विह्लेषणों से स्पष्ट होता है कि माया केसे मूल कारण मानी जा सकती है। 
इसे प्रसज्भ वश विस्तार से समझने भी आवश्यकता है । 


न्याय शास्त्र के अनुसार दृष्टान्त, सिद्धात्त और अवयव परस्पर आश्रित 
हैं। सिद्धान्त के लिये दृष्टान्त की अपेक्षा होती है और सिद्धान्त के निर्णय के 


४५६ श्रीतन्त्राकोकः [ इलो० १५३ 
तस्मात्‌ कार्यमिति, बहुशब्च एतद्वेदवादिभिरुपपादितमु, इति-इह 


ग्रन्थविस्तरभयातु न वितानितं, यतु पतिताधातादानेन को नाम पौर्षोत्कर्ष 


लिये अवयव का तत्त्वज्ञान आवश्यक होता है। अवयव ५ प्रकार के होते हैं। 
१--प्रतिज्ञा, २हैंतु, ३--उदाहरण, ४--उपनय, और ५--निगमन । 

अनुमान भी स्वार्थ और परार्थ भेद से दो प्रकार का होता है । जेसा कि 
शब्दतः प्रकट है. 'स्व' के लिये किया गया अनुमान स्वार्थानुमान और परस्मे 
कृत परार्थानुमान | भ्रस्तुत सन्दर्भ में दो पक्ष हैं। १ पहला पक्ष प्रकृति को 
मूल कारण मानता है। २-दूसरा माया को हो मूल कारण कहता है । यहाँ 
एक दूसरे के तक परार्थातुमान कहलायेंगे । 


न्यायसूत्र ११३३ “साध्य निर्देश: प्रतिज्ञा' के अनुसार साध्य ( साधनीय 
धर्म विशिष्ट धर्मी ) का निर्देश करना वाद की अवतारणा में आवद्यक है। 
हमने स्थापना की है कि माया मूल कारणम्‌ अस्ति | माया ही मूल कारण है। 
क्योंकि इसी से प्रेरित शिव अन्तःस्थित विह्व को बहिंः अवभासित करते हैं। 
विद्व का बाह्यावभास इसका कार्य है। माया कारण है और विश्व कार्य है । 


कार्य की दृष्टि से प्रतिज्ञा वाक्य है--'प्रधानं कार्यम्र ॥ उसका साधम्यं 
हेतु है--क्योंकि अचेतन्य होने पर भी अनेक है। उदाहरण है घड़ा | अचेतन्य 
होने पर भी जो अनेक होता है, वह सब कार्य होता है। जेंसे घड़ा । पड़ी 
अचैतन्य आवुत हैं और अनेक है। शरीर भी उदाहरण हो सकता है । अचेतन 
होने पर अनेक है । अतः कार्य है । उदाहरण साधर्म्यात्‌ साध्य साधन हेतुः 
न्याय सूत्र ११३४ तथा वैधर्म्यात्‌ ११३५ दोनों के अनुसार साधम्य का 
उदाहरण घड़ा या शरीर है। तथा वेधर्म्यं के अनुसार दुशन्त आत्मा है. 
इसमें तर्क देते हैं कि जो कार्य नहीं होता वह अचेतन्य घथिति में भी अनेक 
नहीं होता । आत्मा कार्य नहीं है | क्योंकि अचेतन्य में भी आने पर प्रति शरीर 
व्याप्त रहने पर भी अनेक नहीं होता । 


अब उपनय की बात आती है । यह एक प्रकार से ऐसा है, यह दृष्टान्त 
है। इस तरह साधरम्योपनय करते हैं। जेंसे अचेतन भी है और अनेक भी हैं। 
निगमन हो जायेगा कि “अचेतन्ये सति अनेक तस्मात्‌ कार्यम्‌' अचेतन और 
अनेक होना हेतु के सन्दर्भ में कहा गया है। निगमत सम्बन्धी का न्याय सूत्र 
है--हेल्वपदेशात्‌ पुनवंचन निगमनस्‌ ११३६॥। 


निज खीिअभिििकमिििििमिकिकिकि...ललुाााााााआ 


इलो० १५३ ] नवममाह्निकम्त्‌ ४५७ 
इति माया पुनरचेतत्येषपि एका इत्यस्याः कारणत्वमेव न कायंत्वमपोति 
सिद्धमू, ततक्च कारणस्य पूर्वभावित्वात्‌ सर्वत्र तत्त्वाद्यध्वोपदेशे प्रथममस्या 
व निर्देश: ॥ १५३ ॥ 

तदाह्‌ 

अत एवाध्वनि प्रोक्ता पूर्व मया द्विधा स्थिता । 

तस्थाइच तत्त्वग्रन्थिरूपतया द्िधावस्थानमित्युक्तमु-द्विधा स्थितेति, 
कारणस्य हि उच्छुनेत अनुच्छुनेन च रूपेण भाव्यमिति भाव: ॥ 


यहाँ शास्रीय ऊहापोह की आवश्यकता १५२ वें इलोक के शिवशक्त्य- 
विनाभावात्‌ के अर्थ को स्पष्ट करने के लिये आ पड़ी । साध्य धर्म विशिष्ट धर्मी 
का बोधक वाक्य है--शिव हाक्त्यविताभावात्‌ माया मूल कारणम्‌'। श्रो- 
राजानक जयरथ ने इसीलिये “'विवेक' में तद्धमंवर्मिणी शब्द लिखकर इसका 
संकेत दिया है। 


१५३ वें इलोक में पद्मावयव प्रतिपादक नय का ही सूत्रात्मक उल्लेख 
है । एक अनुष्ट॒प्‌ में यह मृक्तामणि पिरोना अप्रमेय प्रातिभ पुरुष की शुद्ध विद्या 
का चमत्कार है । श्री जयरथ यहाँ थोड़ा उग्र होते दीख रहे हैं | प्रतिवादी पर 

'अहार करते हुए दो बातें चुभने वाली बोलने के लिये बाध्य हो जाते हैं। 
१--पहला व्यंग्यात्मक प्रह्मर है--बहुशश्च एतद्वेदवादिभिरुपपादितम्‌ | दूसरा 
“वाक्य कुछ अप्रिय सा हो गया है--पतित अर्थात्‌ गिरे हुए को पुनः चोद 
पहुँचाने में पौरुष का उत्कर्ष नहीं माना जाता | 

सब के बाद निष्कर्ष रूप से कह रहे हैं कि, माया अचेतत्य में भी एक 
है । अत: इसमें न केवल कारणत्व हो है अपि तु कार्य॑त्व भो है । कारण पूर्वभावी 

-होता हो है। इसलिये तत्त्वादि अध्वा के सन्दर्भ वर्णन में माया का नाम सर्व 
“प्रथम आता है ॥ १५३ ॥ 


ग्रन्थकार कहते हैं कि मैंने स्वयं अध्ववर्णन में इसे दो प्रकार की निदिष्ट 
“किया है। दो प्रकार की लिखने का कारण है | यह कभी कारण की उच्छूनता 
«६ उत्तुंगता आपीनता ) से रूषित और कभी अनुच्छूनता से रूषित होती है । 


४५८ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो ० १५४-१५५० 


ननु समनन्तरमेवोक्त-यब्नाम माया देवस्याव्यभिचारिणी शक्तिरिति 
तत्‌ कथमसौ मेदनिरूपिणं तत्त्वमावमियात्‌ ? नन्वत्यल्पमिदमुच्यते- 
यन्मायावत्‌ पारमेख्वर्य एवं. शक्तयः कलादिरपि तत्त्वग्राम इति,. 
यदभिप्रायेणेव 
'शक्तयोषस्प अग्क ०5०० 2 । 
इत्याद्ुद्घोष्यते, अत भाह, 


यथा च साया देवस्थ शक्तिरभ्येति भेदिनम्‌ ॥ १५४ ॥। 


त 


तत्त्वभाव॑ तथान्यो$पि कलादिस्तत्त्वविस्तरः । 
एतदेवोपपादयति 

निरुद्धशक्तेर्या किचित्कतुंतोहलनात्मिका ७ १५५ 0७ 
ताथस्य दाक्तिः साधस्तात्पुंसः क्षेप्त्र कलोच्पते । 


कभो कभी तथ्य के प्रकाशन में वचन-विरोध सा उपस्थित हो जाता 
है । जैसे पोछे के वर्णन में माया को देवाधिदेव की अव्यभिचारिणी शक्ति,कहा 
गया है । प्रस्तुत सन्दर्भ में उसे, कारण, कार्य और भेद निरूपक तत्त्व भी कहा 
जा रहा है। ऐसा क्यों ? एक मर्म की सूक्ष्म बात यह भी कही गयी है कि 
माया की तरह परमेश्वर को कलादि शरक्तियाँ भो तत्त्व प्राम के अन्तर्गत 
आकलित हैं। कहा भी गया है कि, 

((७३७३४*६०*०००७९०*६*%* परमेश्वर की शक्तियाँ हो सम्पूर्ण जगत्‌ हैँ ७ 

इस प्रकार के उद्धोष के आधार के सम्बन्ध में अपना निर्णय प्रस्तुत कर 
रहे हैं. कि, 

जैसे यह माया शक्ति भेदवादिता को स्वात्मसात्‌ कर उल्लसित है, 
उसी तरह कालादि कज्चुक भी और धरान्त उल्लास भी तत्त्व भाव को प्राप्त 
करते हैं ॥ १५४ |। 

स्वरूप गोपन स्वातन्त्य-शक्ति के चमत्कार से होता है। इस दशा 
में सर्व शक्तित्व भी निरुढ्ध हो जाता है। नाथ वही रहता है। अन्तर यह आ 
जाता है कि शक्ति निरुद्ध हो जाती है। अब वह सीमित पुरुष हो गया है । उसमें 
फिर भी एक उद्वलनात्मिका कर्तृंता की वक्ति होती है। माया पुरुष को अशुद 
अध्वा के गर्त्त में धकेलने का काम करती है। इसीलिये उसे क्षेप्त्री कहते हैं । 


इलो० १५६-१५८ ] नवममाह्निकम्‌ ४५९. 


निरुद्धशक्तेरिति स्वरूपस्थ गोपितत्त्वातु, अधस्तादिति प्राणादिप्रमा- 
तृतायां, कलाशब्दस्य च अत्र प्रवृत्तावधः प्रक्षेप एव निमित्तम्‌ ॥ १५५॥ 


एतदेवान्यत्रापि अतिदिशति 

एवं. विद्यादयोष्प्येते धरान्ताः परमार्थतः ॥ १५६ ॥ 
शिवशक्तिमया एवं प्रोक्तन्यायानुसारतः । 
प्रोक्तत्यायानुसारत इति प्रोक्त॑ न्‍्यायमनुसूत्येत्यर्थ,, तेन यथा नाथस्यः 


किचित्कर्तृतोहलनात्मिका शक्ति: कलोच्यते, तथा किंचिद्वेदनात्मिका 
शक्तिविद्येत्यादि ॥ १५६ ॥ 


नन्‍्वेवं कलादेस्तत्त्वग्रामस्य शिवद्यक्तिमयत्वमेव यद्यस्ति, तत्तहि कस्फ 
माया कारण स्यात्‌ ? इत्याशदूबाह-- 

तथापि यत्पुथर्भान॑ कलादेरीइवरेच्छया ॥ १४५७ ॥ 

ततो जडत्वे का्यत्वे पृथक्तत्त्वस्थितो श्रुवस्‌ । 

उपादानं सस्‍्मृता साया क्वचितत्कार्यमेव च ॥ १५८ ॥ 


“कल धातु का एंक अर्थ विक्षेप भी है | विक्षेप अं के प्राधान्य की दृष्टि से इसः 
क्षेप्त्री शक्ति का नाम ही कला' प्रचलित हो गया । प्रक्षेप तो होता है, पर यह्‌ 
अध:ः प्रक्षेप होता है। इसमें पुंस्तत्त्व की प्राणादि प्रमातृता की प्राप्ति ही नित्य 
रहती है | यही उसका निम्नस्तरीय स्वरूप है ॥ १५५ ॥ 


यही दशा विद्या से लेकर धरापयंन्त तत्वों की भी है। पारमाथिक 
दृष्टि से ये सभी शिवशक्तिमय ही हैं । पशञ्चावयव परार्थातुमान की दृष्टि से ही 
इनको शिवशद्क्तिमयता सिद्ध हो जाती है। इस तरह जेसे नाथ को 
किचिदुद्वलनात्मिका शक्ति कला कहलाती है: उसी तरह किचिद्वेदतात्मिका 
दाक्ति विद्या' कहलाती है ॥ १५६ ॥ 


प्रन्‍त्त है कि यदि कला आदि तत्त्व समूह का शिवमयत्व ही सत्य तथ्य 
है तो, माया फिर किसकी कारण मानी जायेगी ? इसका उत्तर है कि, 


४६० श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० १५५ 


तथापीति--शिवशक्तिमयतायामपीत्यर्थ :, ततः--ईव्वरेच्छाकृतातु 
पृथर्भानात्‌, तेन कलादेभेंदरूपत्वात्‌ जडत्व॑ ततः कार्यत्व॑ ततो5पि पृथक्त्वे- 
नावस्थानमिति, ततद्चात्र मायाया: कारणत्वं युक्तमित्युक्तम्‌ “उपादानं स्मृता 
माया इति, क्वचिदित्यव्यक्तादौ, तत्काय॑ंमिति कलादि ॥ १५८ ॥ 

ननु पृथग्भानं नाम भागासिद्धो हेतु: नहि पक्षीकृतस्य पृथिव्यादेरिव 
कलादेरपि अर्वाग्दशिन: प्रति तदस्ति इत्याशड्ूबाह 

तथावभासचित्र॑ च. रूपमन्योन्यर्वाजतम्‌ । 

यख्भाति किल संकल्पे तदस्ति घटवद्वहिः ॥ १५९ ॥ 


ईइवरमथ होने पर भी उनका पृथक्‌ अवभासन होता है। यह 
ईव्वरेच्छा पर ही निर्भर है। ईद्वरेच्छा द्वारा भान होने के कारण पहले 
उनमें जड़त्व, पुनः कार्यत्व और पृथक्‌ तत्त्वदशा--यह तीन स्थितियाँ होती हैं । 
इस स्थिति में माया उपादान कारण होतो है। कला आदि तो उसके कार्य 
ही हैं | इनमें जड़त्व भेदमयता के कारण आता है । कार्यत्व माया के कारण होने 
से होता है। तत्त्वकूप पृथक स्थिति उनकी योग्यता और ईइ्वरेच्छा से 


-होती है ॥ १५७-९५८ ॥ 


अलग आभास रूप जो पृथक्‌ भान होता है, वह जड़त्व का हेतु 
माना गया है। पर इसको यदि न्याय को कसौटो पर कसें। तो यह हेतु 
खरा नहीं उतर सक्रता । यहाँ यह भागासिद्ध हेतु है - यही प्रतोत होता है । 
पक्ष रूप पृथ्वी आदि की तरह कला आदि में वह स्पष्ट प्रतीत नहीं होता । 


“इस पर अपना विचार व्यक्त कर रहे हैं-- 


इस प्रकार पृथक्‌ अवभासमान चित्रात्मक यह सारा प्रस्तार जिसमें 
जड़ और चेतन तिलतण्डुलवत्‌ चित्रविचित्र ब्वेत ब्याम और रतनार रंगों में 
रंग-बिरंगे लग रहे हैं, परस्पर विरोधी के समान हैं । एक दूसरे से वर्जना 
अब संस्कार इनमें हैं । स्वतन्त्र विकल्प संकल्प में भासित हैं। घड़ा जेसे बाहर 
भासमान है । उसी तरह यह विस्मयजनक चित्र भी बाहर ही अवभासित है। 


इलो० १५९ ] नवममाह्निकम्‌ ४६१ 


यत्‌ किल तथा पृथगवभासेन चित्रं--जडत्वकार्यत्वादिना नानात्मकम्ु, 
अत एव परस्परापोढ रूप॑ स्वतन्त्रविकल्पादाववभासते तद्घटवद्वहिरस्ति, 
“नहि भातमभात॑ भवति' इति न्यायात्‌ वस्तुसदेवेत्यथं:, तेनायमत्र प्रयोग:ः-- 
तन्मात्रादि तत्त्वजातं॑ बहिरस्ति संकल्पादौ पृथ्भानात्‌, यत्संकल्पादौ 
पृथग्भवति तत्‌ बहिरस्ति, यथा घटादि, यन्न बहिरस्ति तन्न पृथग्भाति, 
यथा परमात्मा, पृथग्भाति च तन्मात्रादि तत्त्वजातं, तस्माद्ृहिरस्ति इति, 
परमात्मनइच 'सक्ृद्विभातोथ्यमात्मा' इत्यादौ पृथगवभास:  स्थितो5पि 
विद्युदुद्योतवत्‌ न प्रराहमुपगच्छेत्‌ 

'स्वातन्त्र्यामुक्तमात्मान"/ न ले है०5०० 7 

इत्यादिन्यायेन मूलभूतानवच्छिन्नाहंविमशंमयत्वस्थ तिरोभावाभावात्‌, यद्वा 
“विशेषा अभिषेया: प्रमेयत्वात्‌ सामान्यवत्‌' इति न्यायेन केवलान्वय्येवायम्‌, 
न चात्र अस्तितायां साध्यायां 


एक नियम है। उसका अर्थ है “भात अभात नहीं होता” । इसके 
अनुसार जो बाहर है, वह सत्य है। असत्‌ नहीं हो सकता । इस आधार पर 
नेयाथिक मतानुसार पश्चावयव प्रयोग इस प्रकार होंगे-- 

१--तन्मात्रा आदि तत्त्व समूह बाहर है। क्योंकि संकल्प में इनका 
पृथक भान हो रहा है । 

२--जो संकल्प में पृथक्‌ भासित होता है, वह बाहर होता है, 
जैसे घड़ा ! 

३--जो बाहर नहीं है, वह पृथक्‌ भासित नहीं है । जैसे परमात्मा । 

४--तन्मात्रा आदि पृथक-पृथक्‌ भासित हैं, अतः बाहर हैं । 

परमात्मा का यह आत्मा सक्ृत्‌ विभात है' इस उक्ति के अनुसार 
पृथक्‌ अवभास निश्चित है। फिर भी बिजली के उद्योत की तरह प्ररोह को 
प्राप्त नहीं होता । कहा गया है कि, 

सस्वातन्त्रय शक्ति से हो आत्मा मुक्त-अमुक्त रहता है" 

इस नियम के अनुसार, मूलभूत अनवच्छिन्न अहं विमशं मयत्व का 
तिरोभाव असम्भव है । इसलिये परमात्मा में सारा बाह्यावभास ओत-प्रोत 
है--यह निदिचत है। 


ष्ड्प्रे श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० १५९ 
'नासिद्धे भावधर्मो5स्ति व्यभिचायुभयाक्षयः। 
धर्मों विरुद्धों भावस्य सा सत्ता साध्यते कथम्‌ ७ 


एक न्याय है --/ विशेष अभिवेय हैं। क्‍योंकि ये प्रमेय हैं। जेंसे 
सामान्य ।” इसके अनुसार, यह केवलात्वयी हेतु है। यहाँ अस्तित्व साध्य 
है। इसे थोड़ा समझना है। किसी धर्मी में धर्म के अनुमान में अनुमेय धरम 
साध्य कहलाता है। जेसे 'शब्द अनित्य है” यह स्वार्थानुमान की श्रतिज्ञा 
मने की । इसमें हेतु दिया कि क्योंकि वह उत्पत्ति वाला है' उत्पत्ति से छाब्द 
की अनित्यता सिद्ध होती है। साध्य धर्मी शब्द है और घट उसका दृश्ान्त 
है। बनित्यत्व हो साध्य धर्म है । यहाँ साधर्म्य हेतु का प्रयोग किया गया है । 
इसी आधार पर हम यह भी कह सकते हैं कि जो उत्पत्तिमान्‌ होते हैं, वे 
अनित्य होते हैं। जेंसे घड़ा। इस प्रयोग में साधम्यँ हेतु का उदाहरण घट है। 
यह अन्वयदूष्टान्त है । 

कभी व्यतिरेक दृष्टान्त का प्रकरण भी आता है। जैसे--जीवित 
शरीर निरात्मक नहीं है, क्योंकि उसमें प्राण होता है। जो प्राणात्मक नहीं 
है, वह जीवित ( चेतन ) नहीं है । जेसे घट । यहाँ अन्वय दुष्टान्त नहीं दिया 
जा सकता । पृथ्वी दूसरे तत्वों से भिन्न है क्योंकि वह गन्धवती है। यहाँ 
केवल व्यतिरेकी अनुमान है। अनुमान का तीसरा स्वरूप केवलान्वयी है । 
साध्य धर्मं का साधक अनुमान हो केवलान्वयी अनुमान कहलाता है। जिस 
पदार्थ का अभाव कभी नहीं होता। जैसे पदार्थ हैं। उसका वाचक शब्द 
है। उसमें वाच्यत्व धर्म शाववत विद्यमान है। उसका सामान्याभाव कभी 


नही होता । 


प्रस्तुत सन्दर्भ में शास्त्र के मर्मज्ञ विद्ृदरेण्य राजानक जयरथ ने 
केवलान्वयी अनुमान में प्रतिज्ञा, हेतु और उदाहरण का एक साथ प्रयोग 
कर यह सिद्धान्त प्रदर्शित किया है-- 


“विशेष अभिषेय होते हैं। क्योंकि वे प्रमेय हैं। जैसे सामान्य !' इसी 
तरह हम परम आत्मा के सम्बन्ध में अनुमान कर सकते हैं। वह केवलान्वयी 


अनुमान ही हो सकता है। 


बलो० १५९ ] नवममाह्निकम्‌ डरे 


इत्यायुक्तयुक्या भावाभावोभयधर्मस्य हेतो: असिद्धविरुद्धानेकान्तिकतायाम- 
हेतुत्वमिति वाच्यम--बहिष्टुनिष्ठाया: सत्ताया: साधनात्‌ ॥ १५९५ ॥ 
ननु खपुष्पादे: संकल्पादौ पृथग्भानेषपि नहि बहिरस्तिता, इत्यनैकान्तिकोथ्यं 

हेतु: ? इत्याशद्ुबाह 

खपुष्पाद्यस्तितां ब्रमस्ततो न व्यभिचारिता । 

तत इति--अपुष्पादेरपि बहिरस्तित्वात्‌ ॥ 

ननु विरुद्धमिदमभिधानं--खपुष्पादि-नास्तिताया: सर्वप्रमातृसाक्षि- 
कत्वात्‌, नेतत्‌, इत्याह 


जेसे - परमात्मा का पृथणवभास होता है। क्योंकि उसमें मूलभूत 
अनवच्छिन्न अहं विमर्श की सत्ता के तिरोधान का सर्वंथा अभाव होता है। 
जेसे सामान्य सृष्टि प्रसार। यहाँ साध्य धर्म पृथगवभासमानता है। वह 
सामान्य सुष्टि प्रसार में भी है। इससे चिदंश का अभाव कभी नहीं होता । 
यह निगमन भी हो जाता है । 

अब एक नई समस्या आ खड़ी होती है। शिव का अस्तित्व धर्म हो 

-साध्य है । प्रश्न यह होता है कि, 

“असिद्ध में भाव धर्म नहीं होता | धर्म को उभयाश्रय होना चाहिये । 
तभी साधम्यं सिद्ध होता है। भाव का विरुद्ध धर्म होने पर सत्ता की सिद्धि 
केसे हो सकती है ।'' 

इस उक्ति के अनुसार भाव और अभाव धर्म के कारण असिद्धत्व, 
विरुद्धत्त और अनेकान्तिकत्व रूप दोष हेतु में हो सकते हैं। शेवमत इसके 
उत्तर में यही कहता है कि त्रिक मान्यता के अनुसार 'सत्ता' अन्तर की तरह 
बाह्मनिष्ठ भी है और स्वत: सिद्ध वस्तुतत्त्व भी है ॥ १५९ ॥ 

प्रन्‍न्न होता है कि संकल्प में आकाश कुसुम का भी अस्तित्व सिद्ध 
है। उसका पृथक्‌ भान होता हो है। फिर भी उसका बाह्य अस्तित्व सिद्ध 
नहीं है । इसलिये पश्चावयव वाक्य प्रयोग में यदि पृुथणव्भास को हेतु मानेंगे 
तो यह हेतु अनेकान्तिक ही माना जायेगा ? इस पर अपना विचार प्रस्तुत 
कर रहे हैं कि, 
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खपुष्पं कालदिडमातृसापेक्षे नास्तिदब्दतः ॥ १६० ॥ 
घरादिवत्‌' ' ढक 0कि७ ७०27० ७४ ७०७७ ७००, ००१७ े 
नास्तीति काकाक्षिवद्योज्यम-तैनायमत्र प्रयोग:, खपुष्पादि कोल- 

दिड्मातुसापेक्षनास्तित्व॑ नास्तिशब्दप्रयोगविषयत्वातु, यन्‍्नास्तिशब्दप्रयोग- 
विषय: तत्‌ कालदिड्मातृसापेक्षनास्तित्व, यथा घरादि, यन्‍न कालविड्मातृ- 
सापेक्षनास्तित्व॑तन्न नास्तिशब्दप्रयोगविषयों, यथा संबित्‌, नोस्तिशब्द- 
प्रयोगविषयदच खपुष्पादि, तस्मात्‌ कालदिड्मातुसापेक्षनास्तित्वमिति, यतु 
पुनरिदमिदानीम इह न वेश इत्यादि संबिदि कालाद्यपेक्षया नास्तितं व्यवहियते 
तद्ेद्योपाधिनिबन्धनमित्युक्त बहुश: ॥ १६० ॥ 


आकादइ-कुसुम के अस्तित्व की बात स्वीकार करने पर भी कोई 
वैचारिक व्यभिचार नहीं आ सकता। क्योंकि आकाश कुसुम काल, दिक्‌ और 
प्रमाता सापेक्ष नहीं है--यह बात नहीं हैं । क्योंकि शब्दतः उसका प्रयोग है। 
जैसे घरा आदि । 


इसमें पश्चावयव प्रयोग का यह स्वरूप है। जो शब्दके प्रयोग का 
विषय नहीं है, वह कील, दिक्‌-प्रमाता सापेक्ष नहीं है। जेंसे धरा आदि सूक्ष्म 
तत्ब। जो कालूदिक्‌ प्रमातुसापेक्ष निषेघतामय नहीं है, वह नास्ति शब्द 
प्रयोग का विषय नहीं हो सकता । जैसे संवित्‌ । 


नास्ति छब्द के प्रयोग का विषय हैं, जैसे--आकाश कुमुम | अतः 
ख पुष्य कालदिक्‌ मातृ सापेक्ष नास्तित्व युक्त है। कभी-कभी यह अनुभव 
होता हैं कि इस समय यह विषय में नहीं समझ सका'। इस वाक्य प्रयोग 
से संविद्‌ में भी काल की अपेक्षा प्रतीत होती है। यह भी छगता है कि 
संबिद्‌ सुषुप्त हैइस समय नहीं है। इसे क्या कहा जाय १ क्‍या माना 
जाय ? इस जिज्ञासा का समाधान हैं कि उस समय भी संविद्‌ वहाँ है किन्तु 
चेद्य की उपाधि से प्रतिबद्ध बुद्धि को यदि पहुँच मर्म के मान तक नहीं है 
तो इसमें संविद्‌ शक्ति का क्या दोष ? उपाधि की प्रभाव शालिता का ही यह. 
चमत्कार हैं ॥ १६० ॥ 


इलछो० १६१ ] :नंवम॑माह्लिकंस्‌ ड्द्द्‌ 
ननु 'यद्येवं तत्‌ कृतमत्यन्ताभावव्यवहारेण ? इत्याशड्क्याह 
* ““ “**“तथात्यन्ताभावोष्प्येब॑ विविच्यताम्‌ । 


एवमिति--खपुष्पादितास्तित्ववतु, तेनायमत्र प्रयोग:--अत्यस्ता भाव: 
कालदिड्मातृसापेक्षो--नास्तिशब्दविषयत्वातु,  यन्‍्नास्तिशब्दविषय: . ततु 


प्रइनन उपस्थित होता है कि यदि ऐसी बात है और संविद्‌, निरपेक्ष 
शाबवत चिन्मय तत्त्व स्वीकार कर ली जाय तो अत्यन्ताभाव की शास्त्रोय 
मान्यता का क्‍या होगा ? इसका उत्तर दे रहे हैं-- 

त्रेकालिक संसर्गावच्छिन्न प्रतियोगितात्मक अत्यन्ताभाव होता है। 
अभाव की प्रतियोगिता संसर्ग से अवच्छिन्त हो और त्रेकालिक हो वहाँ 
अत्यन्ताभाव होता है। जेसे भूतछ पर घड़ा नहीं है। यह अभाव है। इसे 
संसर्गाभाव कहते हैं | यह तीन प्रकार का होता है । 


१--प्रागभाव । पहले घड़े का अभाव था | यह कोई नहीं कह सकता कि 
अभाव कब से था । अतः इसे अनादि मानते हैं । 


२--प्रध्वंसाभाव--प्रणाश के उपरान्त अभाव। जेसे--ड़ा फूट 
गया। उसके रहने का अभाव हो गया। वह कब तक रहेगा यह कहना 
असम्भव है । वह अनन्त है । 


३--तीसरा संसर्गाभाव अत्यन्ताभाव है। यह अभाव प्रतियोगी 
सापेक्ष है । अतः घटात्यन्ताभाव का प्रतियोगी घट है। प्रागभाव और 
प्रध्वंसाभाव में उक्त नियमानुसार अभाव का प्रतियोगी घड़ा नहीं हो 
सकता है। भूतल में घट का अभाव है। वहाँ भूतल आश्रय है। घटाभाके 
का प्रतियोगी घट ही है। भूतल में जो घट था, उसका फूटने पर अभाव हो 
जाता है | वेचारिक घट में भौतिक घट का अभाव है अर्थात्‌ नास्ति शब्द 
व्यपदेश्य है । यह एक प्रातिभ ऊहात्मक चमत्कार हे । 

वायु में रूप का सम्बन्ध नहीं है--यहाँ भी अभाव है। वायु आश्रय 
हे । रूप का संसग्ग नहीं है। दुःख क्रा आत्यन्तिक अभाव मोक्ष है। अभाव 
भी लाभदायक होता है। दुःख के अभाव को ही अपवर्ग कहते हैं। अपवर्गं 
दुःख के आत्यन्तिक अभाव में ही होता है । 

श्रो० त०--३० 
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कालादिड्मातृसापेक्षं, यथा प्रागभावादि, यन्‍्न काल्ादिड्मातृसापेक्ष ततू 
न नास्तिकशब्दविषयो, यथा संवित्‌, नास्तिशब्दविषयश्च अत्यन्ताभावः, 
तस्मात्‌ कालदिड्मातृसापेक्ष इति ॥ 


एवं तन्मात्रादाबुपपादिते तत्त्वजाते प्रसद्भातु देहभुवनाद्यपि उपपादयति 
यत्संकल्प्य॑ तथा तस्य बहिर्देहोईस्ति चेतनः ॥ १६१ ॥। 
चेत्रवत्सोशिवान्त ततू सर्व॑ तादृशदेहवत्‌ । 
यस्य देहो यथा तस्थ तज्जातीयं पुरं बहिः॥| १६२ ॥ 
अतः सुशिवपर्यन्ता सिद्धा भुवनपद्धतिः । 


इसका पद्मनावयव प्रयोग करके इसे समझें-- 

प्रतिज्ञावाक्य-- 

अत्यन्ताभाव काल, दिक्‌ ओर प्रमाता सापेक्ष होते हैं । 

हेतु-- 

क्योंकि नास्ति शब्द का विषय है। 

उदाहरण--जो नास्ति शब्द का विषय होता हे, वह काल, दिक्‌ और 
मातृ सापेक्ष होता है । जैसे प्रागभाव आदि । 

उपनय--जो कालूदिक्‌ और मातृ सापेक्ष नहीं होता, वह नास्तिशब्द 
का विषय नहीं होता' । जैसे संवित्‌ । 

निगमन--अत्यन्ताभाव नास्ति शब्द विषय है। अतः काल, दिक्‌ 
और प्रमाता सापेक्ष है । 

इस प्रयोग से यह निष्कर्ष निकलता है कि संवित्‌ शक्ति नास्ति का 
विषय नहीं है और अत्यन्ताभाव का क्षेत्र नास्ति छब्द का विषय है। यह 
सारा का सारा अवभास चित्रात्मक है। घट के समान बाहर व्यक्त है, नानात्मक 
है ओर भेद भिन्न है। यह 'ख पुष्प' के समान नहीं है। तथा जैसे 'भूतल 
में घट नहीं है' इस प्रयोग में अत्यन्ताभाव है, वेसा अत्यन्ताभाव चिदंश युक्त 
इस विश्वचित्र में नहीं है। इससे सारे तत्त्ववर्ग जेसे तन्मात्राओं आदि की 
स्थिति भी प्रतिपादित हो जाती है तथा माया को उपादान कहना सत्य सिद्ध 
ह्हो जाता है। 
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संकल्प्यमित्यागमतः, तथेति देहित्वेश, चेतन इति चेतनाधिष्ठित:, 
तादृशदेहवदिति चेतनाधिष्ठितबाह्मदेहयुक्तमित्य्थ, यथेति शुद्धाशुद्धा दिख्प:, 
तज्जातीयमिति तदनुरूपमित्यर्थ:, इद॑ चात्र प्रयोगद्वयम्र्‌ सौशिवान्त॑ तत्त्वजातं 
चेतनाधिष्ठितबाह्मदेहयुक्त॑ यथा चेत्रादि, यज्न चेतनाधिष्ठित-बाह्यदेह-युक्त 
तन्‍न भ्रमाणमूलतया संकल्पविषयो, यया घटादि, शप्रमाणमूलतया संकल्प- 


अब प्रसज्भवश देह और भुवन आदि का विचार भो प्रस्तुत कर 
रहे हैं- 

आगमिक दृष्टि से यह सारी सृष्टि संकल्पात्मक मानी जाती है। 
परमेश्वर की इच्छा से हो बाह्य उल्लास भाकृति ग्रहण करता है और व्यक्त 
होता है, जो संकल्प्य है, वह देहो हो जाता है। उसका बाह्य देह चेतन होता 
है अर्थात्‌ चेतनाधिष्ठित होता है। जैसे चैत्र । चैत्र का संकल्पोल्लास हुआ; 


तो चेत्र संकल्पय चेतन अर्थात्‌ चेतनाधिष्ठित हुआ। यह सुक्ष्म अव्यक्त 
संकल्प शरोर वाला चेत्र होगा । 


इस आधार पर धरा से सोशिव परय॑ंन्त सारा उल्लास भो तादुश 
देहवान्‌ होगा अर्थात्‌ चेतनाधिष्ठित बाह्य देह वाला होगा । जिस आत्मा का 
जेसा देह होगा चाहे शुद्ध या अशुद्ध, उसी तरह का तज्जातीय उसका वाह्म- 
पुर भी होगा। इसो को अनुरूप विशिष्टभुवनयोगी कहा जायेगा। जैसे 
पृथ्वी पर जन्म लेने वाला चेत्ररूप शरीरों। उसको अनुरूप पार्थिव 
चेत्र नामक शरीर मिल जाता है। इसलिये सुशिवान्त भुवन पद्धति सिद्ध 
हो जाती हे । 


यह सारा शुद्ध और अशुद्ध उल्लास संवित्‌ ज्क्ति का चमत्कार है। 
शुद्ध के अनुरूप ही अशुद्ध भुवन व देह, देही को मिलते हैं। परमेश्वर की 
इच्छा ही संवित्‌ है। उसी में बाह्य उल्लास का आदि स्पन्द सक्रिय हो उठता 
है। उन्मेष का उल्लास होता है और संकल्प शरीर का अव्यक्त आकलन 
हो जाता है । वह चिन्मय होता है। वहो चिन्मय देह चेतनाधिष्ठित बाह्य 
देह का उद्गम है। इस तरह हम कह सकते हैं कि सौशिव परय॑न्त यह सारा 
तत्त्वसमुदाय शुद्धाशुद्ध पार्थिव प्रपश्न भी चेतनाधिष्ठित ही है। जैसे चेत्र 
मेत्र आदि देह भी चेतनाधिष्ठित हैं। इसको स्पष्ट करने के लिये यहाँ भी 
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विषयश्च सो्षिवान्तं तत्त्वजात्त, तस्मात्‌ चेतनाधिष्ठितबाह्यदेहयुक्तमिति । 
सुशिवान्ता देहिनो5नुरूपविशिष्टभमुवतयोगिनो--देहित्वात्‌, यो देहो सोउ्नुरूप- 
विशिष्टभुवनयोगी, यथा पृथिवीगतः पाथिवदेह: चेत्रादिः, यो नानुरूपपिश्षिष्ट- 
भुवनयोगी स न देही, यथा पर: शिव: देहिनश्च सुशिवान्ता: तस्मादनुरूप- 
विशिष्टभुवनयोगिन इति ॥ १६१-१६२ ॥ 


पाँचों अवयवों की प्रयोग पद्धति की कसौटों का प्रयोग करके देखना उत्तम 
होगा । जेसे, 


सौशिवान्त तत्त्वसमूह चेतनाधिष्ठित बाह्य देहयुक्त है | जेसे चेत्र आदि । 
जो चेतनाधिष्ठित बाह्नदेहयुक्त नहीं है, वह प्रमाणमूलकता पूर्वक संकल्प का 
विषय नहीं होता । जेसे घट आदि । क्योंकि प्रमाणमूलकता घट में नहीं है । 


२--प्रमाणमूलकता पूर्वक संकल्प का विषय सोशिवान्त तत्त्व समूह 
है। अतः चेतनाधिष्ठित बाह्य देह युक्त है। प्रमाण मूलकता का तात्पय अभी 
प्रमाण अवस्था की सूक्ष्मता से है। अभी वह देही प्रमेय का अनुरूप स्वरूप 
नहीं पा सका है। उसका बाह्य देह शुद्ध है, अशुद्ध नहीं । यह सारा सौशिवान्त 
उल्लास पहले शुद्ध रहता हे। फिर अशुद्ध रूप धारण करता है। इन दोः 
विचार विन्दुओं को समझने के लिये पद्मावयव प्रयोग इस प्रकार होंगे-- 


सुशिवान्त प्राणी अनुरूप विशिष्ट भुवन योगो हैं। क्योंकि देह- 
धारी हैं । 

जो देहधारी होता हे, वह अनुरूप विद्विष्ट भुवन योगी होता है। 
जैसे पृथ्वी में पार्थिव देह युक्त चेत्र मेत्र आदि। 

जो अनुरूप विशिष्ट भुवन योगी नहीं होता । वह देही नहीं होता । 
जेसे परमशिव । 

सोशिवान्त देही हैं | अतः अनुरूप विशिष्ट भुवन योगी हैं । 

उक्त पत्चावयव प्रयोग के आधार पर हम यह कह सकते हैं कि 


जिसका जेसा शरीर है, उसका तदनुरूप तज्जातीय पुर भी है, जो बाह्य रूप से 
व्यक्त हे । अतः सुशिव पय॑न्‍्त भुवन पद्धति स्वतः सिद्ध है ॥ १६१-१६२ ॥ 


इलो० १६३ ] नवममाह्िकर्स ड्ष्द 


नन्वेवमणूनां प्रतिनियतभुवनभोगिल्वमेव सिद्ध, तत्सवेषामेवाणनां सर्वे 
एवाविशेषेण भोग्यत्वादध्वा बन्धक इति विरुद्ययेद्‌ ? इत्याशडक्याह 


आत्मनां तत्पुरं प्राप्य॑ देशत्वादन्यदेशवत्‌ ॥ १६३ ॥ 
आत्मनामध्वभोक्तृत्व॑ ततो5्यत्नेन सिद्धचति । 
तत्युरमिति--तत्तत्तत्व्वत॑ निखिलमित्यर्थ:, प्राप्पमिति--भोग्यत्व- 

योग्यत्वात्‌, अयत्नेनेति--प्रमाणान्तरानपेक्षिल्वनेत्यथ, अथथ॑ चात्र प्रयोग:-- 

तत्तदुभुवनजातमणूनां भोग्यं--देशत्वातु, यो देश: सोडणनां भोग्यो, यथा 


ग्रामादि योश्णूनां न भोग्यः स न देशो, यथा द्वितीयोश्णुः, तत्तद्भृवनजात॑ च 
देश: तस्मादणूनां भोग्यस्‌ इति ॥ १६३ ॥ 


इस तरह यह सिद्ध हो जाता है कि अणु प्रतिनियत भुवनों में अनुरूप 
देह के माध्यम से अनुरूप भोग के लिये विवश हैं । यहाँ एक जिज्ञासा यह 
होती है कि जब समस्त अणुवर्ग सामान्य रूप से भोग भागने के लिये विवल्ल 
है, तो यह अध्वाही भोग्य सिद्ध हो जाता है। भोग्य होने से यह बन्धप्रद सिद्ध 
होता:है । इस विरुद्धता के सम्बन्ध में सोचना है कि, 

देह धारण करने पर आत्मा का यह निवास हो जाता है। देह प्राप्त 
-का सम्बन्ध देश से होना स्वाभाविक है । जैसे अन्य देश्वाध्वा में गति होती 
है, वहो गति इसकी होनी अनिवाय॑ है । 

इससे देह और देश के अनुसार अध्वाबद्ध भाव से आत्मा भोग और 
-भोक्‍्तृत्व दोनों का अधिकारी हो जाता हे । यह अनायास ही सिद्ध हो जाता 
हैं कि भोग और भोक्तृत्व अध्वा के अनुरूप ही सम्भव हे । 

इस वास्तविक बोध को न्याय की कसौटी पर कसते हैं-- 

वे भुवन ( जहाँ अणु जन्म धारण करते हैं ) अणुओं के भोग्य हैं । क्योंकि 

देश हैं । 

जो देश होता हे, वह अणुओं का भोग्य होता है । जैसे गाँव आदि । 

जो अणुओं का भोग्य नहीं होता, वह देश नहीं होता। जेसे 
दूसरा अणु। 

निगमन--वह सारा भुवन वर्ग देश है। अतः अणुओं का भोग्य 
है ॥ १६३ ॥ 


७० श्रीतन्त्रालोक: [ एलो० १६४-१६५७ 
एवमेतल्असज्भाद्िधाय प्रकृतमेवानुसरति 
सा माया क्षोभसापन्ना विहव॑ सूते समन्‍्ततः ॥ १६४ ।॥। 
फलानि किले यद्यपि । 
तथापि तु॒तथा चित्रपोर्वापर्यावभासनात्‌ ॥ १६५ ॥। 
सायाकार्येडपि _तत्त्वौधे कार्यकारणता सिथः। 


यद्यपि सा माया छ्षुब्धा सती अक्रमेण विश्व सूते तथा प्रतिशास्त्र 
भेदाभिधानात्‌ तेन तेन प्रकारेण जित्रस्य॒पौर्वापयंस्थावभासनातु कलादावपि 
तत्वोघे कार्यकारणता भवेतु--इंति वाक्यार्थ:। किलेत्यागमे । यदुक्त 
श्रीस्वच्छन्दे 


इतना निगमन करने के उपरान्त अब मुख्य सन्दर्भ को पुनः वैचारिक 
ऊह का विषय बना रहे हैं-- 


वह माया जो इन सारे प्रपञ्चों के मूल में है, क्षुब्ध होकर सर्वत्र विस्तृतः 
विद्व का सृजन करती हे । 


यह व्यवहार सिद्ध तथ्य है कि दण्ड से आहत आँवले का पेड़ फल 
ही प्रदान करता है। फिर भी कुछ ऐसी विचित्र स्थिति आती है कि विचारक 
व्यक्ति का फल की ओर से ध्यान हट कर दूसरी ओर चला जाता है । पहले 
दण्ड का प्रहार हुमा । आहत होने से फल वुन्त से टूटे और नीचे आ गिरे | 
उस गिराव में कोई पहले और फिर. बाद की क्रमिकता की बात निहित 
रहती है। यह पौर्वापर्यावभास कहलाता है। पूर्व और पर की परम्परा यहाँ 
होती है । दण्ड हेतु बनता है और फल गिरना कार्य हे। 

यही दक्शा माया के कार्यों की भी होती है। तत्त्वों के समुदाय में 
कार्य कारण भाव का वैचित्र्य-विछास शाश्वत उल्लसित हे । 

ध्यान देने की बात है कि माया जब क्षुब्ध होती है तो विश्व प्रसव 
में कोई क्रम नहीं अपनाती। फिर भी कार्य में पौर्वापर्य भाव का होना 
स्वाभाविक लगता है। सभी शास्त्र इस तथ्य को स्वीकार करते हैं। शास्त्रों 
में ऐसे भेदवाद का पर्याप्त वर्णन है । 


हा] १६४-१६५ ] नवममाह्तिकम्‌ ४७९ 


मायातत्त्वं जगद्वीजं नित्यं विभु तथाव्ययम्‌ । 

तत्स्थं कृत्वात्मवर्ग तु युगपत्‌ क्षोभयेत प्रभु: ॥ 

हेलावण्डाहतायास्तु बदर्या वा फलानि तु। 

तियंगुृध्व॑मधस्तात्तु निर्गेच्छन्ति समन्‍्ततः ॥* 

(स्वच्छ० ११६०) इति। 

न केवल माया कारणं, कलादिक्षित्यन्त॑ विद्व॑च कारय॑, यावत्‌ तत्कार्ये 
कलादावपि एवंरूपत्वमर--इत्यपिशब्दार्थ:। तच्चेषां पारस्परिकमित्युक्त॑ मिर्था 
इति। तेन यदेव का तदेव कारणं, यदेव कारणं तदेव कार्यमिति यथा-- 
मायापेक्षया कला कार्य विद्यापेक्षया च कारणमिति ॥| १६५ ॥ 


माया की तरह ही कलादि तत्त्वों की भी यही स्थिति हे। माया हेतु 
है। कलादि कार्य हैं। इनमें पृवं और अपर भाव की सर्वत्र चित्रता का 
उच्छलन स्पष्ट हे । मिट्टी से घड़ा बनता है । घड़ा मिट्टी से अलग नहीं रहता । 
भाषृति बदलती है। श्री स्वच्छन्द शास्त्र ( १।६० ) की उक्ति हे कि, 


“माया तत्त्व संसार का बीज हे ! यह नित्य हे, विभु हे और अव्यय 
तत्त्व हे। आत्म वर्ग (ज्ञान क्रियारूप ) को वहाँ प्रतिष्ठित कर प्रभु पुनः 
ज्ञानशक्ति से उसका अवलोकन कर अक्रम भाव से ही माया में क्षोम उत्पन्न 
कर देते हैं | क्षोम का रूप भी बड़ा विचित्र होता है । 

डण्डे की चोट से फलों की भरभराहट के समय कुछ फलियाँ ऊपर कुछ 
तिरछी, आड़ी और बहुत सारी नीचे की ओर उछाल होने को विवश 
होती हैं ।” 


इस प्रकार माया के क्षोभ से बदरी फल की चोट के परिणाम की 
तरह कल्पादि कार्य परमेश्वर के स्वात्मफलक पर फेल जाते हैं । मूल कारण 
अघोरेश, फिर माया और माया के काय॑ रूप कलादि भी आगे की सृष्टि 
में क्रमश: कारण होते हैं । 

यह सारा का सारा जागतिक कार्य कारण प्रवाह पारम्परिक है। 
परस्पर कारणता और काय॑ता का यह वेचित्र्य चराचर में चारुता का संचार 
करता है। जो कारण रहता है, वही कार्य हो जाता है। जो काय॑ होता है, 
वही कारण हो जाता है। जेसे माया की अपेक्षा कलछा कार्य है और विद्या: 
की अपेक्षा वहो कला कारण भी है ॥ १६४-१६५ ॥ 


४७२ श्रीतन्त्रालोकः [ इब्लो० १६५ 


ननु प्रतिशास्त्र यदि तात्त्वोयसंथ कार्यकारणभावरस्प जेदेनाभिधानं ततु 
तहि कतरस्येहोपदेश:--इत्याशड्ज्याह्‌ 

सा यद्यप्यन्यज्ञास्त्रेष बहुधा दृश्यते स्फुटम्‌ ॥ १६५ 

तथापि मालिनीशास्त्रदुशा तां संप्रचक्षमहे । 

सेति कार्यंकारणता ॥ १६४ ॥ 


नन्‍्वाचेतन्ये5षपि मायाया एकत्वात कार्यत्व॑ पराकृत्य कारणखमेवों कम । 
एवं कलादीनामपि वाच्यम्ु, आचेतन्ये सति एकत्वाविशेषात्‌ | तंग आचेतन्य॑ 
“'परमतमप्रतिषिद्धमू॒अनुमतमेव'/-ईति भडमग्याभिधायैकत्व॑ं प्रतिक्षेप्तुमने-_ 
कत्वमुपपादयति 


प्रतिशास्त्र में तत्वों से सम्बन्धित कार्य कारण भाव का वर्णन है और 
अन्य शास्त्रों में तो बहुधा स्फुट हप से इसका वर्णन किया गया है। 
शास्त्रकार यह स्पष्ट कर रहे हैं कि मैं मालिनीविजयोत्तर तन्त्र के अनुसार 
ही यहाँ कार्य कारणता का निरूपण कर रहा हूँ। इससे अन्य शास्त्रों की 
अपेक्षा मालिनीशास्त्र का महत्त्व स्पष्ट हो जाता है ॥ १९६ ॥ 


मालिनी विजयोत्तर तन्त्र अधिकार १॥२६-०९७ के अनुसार माया कला 
तत्व को उत्पन्न करती है। उससे विद्या उत्पत्त होती है। क्रमशः विद्या से 
श्वरा तत्त्वपर्यन्त सृष्टि होती है। अतः माया संसार की मूल कारण मानी 
जातो है। इस तरह कलादि वसुधान्त कार्य और माया कारण सिद्ध हो 
जातो है । 

अंचेतत का भाव हो आचैतन्य होता है । आचैतन्य भावापन्न रहने पर 
श्षी इसे एक ही तत्त्व मानते हैं। ऊपर के दिशानिर्देश के विरुद्ध इससे कार्यत्व 
का अपसारण कर इसे कारण हो मातना उचित है। एकल्व सामान्य के 
आधार पर कलादि को भी कारण कहते हैं। स्व० ११६० में इसे जगदू बीज 
माना गया है । 

माया एक तत्त्व हैं। कला आदि भी एक-एक तत्त्व हैं। इनमें भो 
एकत्व है। अतः ये भी कारण कहे जा सकते हैं। क्योंकि एकल्व सामान्यतः 
सब में है। जहाँ-जहाँ एकल है, वहाँ-वहाँ कारणत्व है । इस अन्वय व्याप्ति 


िनिजजज;््;्श््?+शफफ्शिशि 


लो ० १६७-१६८ ] नवममाह्निकस्‌ ४७३ 


कलादिवसुधान्त॑ यन्मायान्तः .. संप्रचक्षते ॥ १६७ ॥ 

प्रत्यात्मभिन्नमेबतत्‌ सुखदुःखादिभेदत: । 
संग्रचक्षते इत्यग्रे ॥| १६७ ॥ 

ननु कलादीनां स्वरूपाभेदेईपि सुखदुःखादिभेदे कि हीयेत,--इत्या- 
शडक्‍्याह 

एकस्यासेव जगति भोगसाघनसंहतो ॥ १६८ ॥ 

सुखादीनां सम व्यक्तेभोगभेदः कुतो भवेत्‌ । 

जगतीति जनिमरणधर्मिणि अनपवर्गे ,- इत्यर्थ: । भोगसाधनसंहताविति 
कलादिक्षित्यन्तायाम्‌ । सममिति युगपत्साधारणतयेति यावत्‌ । इह कारण- 


का खण्डन कहीं नहीं हे । अप्रतिषिद्ध परमत स्वीकृति योग्य होता है । अतः 
सर्वानुमत ही कहना चाहिये। किन्तु यह आगम इसे नहीं मानता। यह 
कहता. है कि, 

कला से वसुधा पर्यन्त यह सारा प्रसार प्रत्यात्म भिन्‍्त है। इसका 
भ्रमाण सुख और दुःख आदि हैं, जो प्रत्यक्षतः प्रत्यात्म भिन्‍न दीख पढ़ते हैं । 
इनका यहाँ प्रसज्भुतः कथन मात्र है। इसका प्रतिपादन यथा सन्दर्भ आगे के 
अकरणों में किया गया है ॥ १६७ ॥ 

प्रइन उपस्थित होता हे कि कलछादि को अभिन्‍न मानने पर भी सुख 
और दुःख आदि के प्रभाव में क्या कोई अन्तर आ सकता है ? इस पर कह 
रहे हैं कि, 

वास्तव में यह जगत्‌ जन्म और मरण धर्मा है। कला से क्षितिपर्य॑न्त 
भोग के सारे साधन संहत हैं, अभिन्‍न हैं। वही हैं। सामान्यतः: सब से साथ 
लगे हुएहैं। होना तो यह चाहिये कि भोग साधनों के साथ-साथ सर्वंसुलभ 
होने के कारण सुख दुःख आदि भेद न हों पर भेद प्रत्यक्ष दीख पड़ते हैं ? 
यहीं प्रइ्न॒ उपस्थित होता है कि ऐसा क्‍यों? यह नियम है कि कारण भेद 
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भेदात्‌ कार्यमेद:,--इति तावदविवाद:। तच्च प्रत्यात्म॑ कलादिवसुधान्तं 
भोगसाधन चेदभिन्नं तत्‌ कुतस्त्योध्यं सुखादिभोगस्य भेद:/--इति ॥ १६८ ॥ 


ननन्‍्वसो कमंभेदाउ्ूविष्यति, सुखादीनां कर्म निमित्त, तच्च प्रत्यात्म- 
भिन्‍नमित्याशडक्या ह 


न चासो कर्मभेदेन तस्येवानुपपत्तितः ॥ १६९ ॥ 


तस्येवेति कमंभेदस्य | एवं हि आत्मनां भेदेईपि कलादिक्षित्यन्ता भोग- 
संहतिरेकेव,--त्युक्तम्‌ । तच्चानादित्वात्‌ | संसारस्य युगपदेव सा सर्वैरात्मभिः 
संबद्धा:--इत्यथंसिद्धमू । सा च तथा संबद्धा सती सममेव सर्वेरात्मभिः 
करमंणि श्रयुज्यते,--इत्यविशेषेण सर्वान्‌ प्रति कर्माददाना कथं कमंभेदं 
विदध्यात्‌; ततद्चात्मनां भेदेषपि न कमंणों भेदः,-इति तत्‌ कार्यतो&पि 
सुखादीनां भेदो नास्ति ॥ १६९ ॥ 


एवं कलादिक्षित्यन्ता भोगसाधनसंहृति: प्रत्यात्मभिन्‍्नेव येन सुख- 
दुःखादिभेदों भवेत्‌, तदाह 


से कार्यमेद होते हैं। भोग साधनों के प्रत्यक्ष अभिन्‍्त होने के कारण भोग- 
भेद केसे होता है ? कहाँ से ये भेद उत्पन्न हो जाते हैं? इसको देख कर यह 
कहना पड़ता है कि कलादि बसुधान्त भोगसाधन प्रत्यात्म भिन्‍त हैं ॥ १६८ ॥ 

यह सोचना कि कमंभेद से सुख दुःख आदि भोग भिन्‍न होते हैं। 
कहाँ तक प्रामाणिक है। इसकी कोई उपपत्ति नहीं प्राप्त होती | आत्माओं 
के भिन्‍न होने पर भी कला से लेकर धरा पर्यन्त भोग-संहति वही है । संसार 
अनादि हे । सभी आात्माओं से यह भोग-संहति साथ ही सम्बद्ध है । सभी 
आत्माओं द्वारा कर्म में साथ ही समान रूप से प्रयुक्त भी होती है। सामान्य- 
भाव से सभो को कर्ममय जीवन प्रदान करने वाली वह, कर्म भेद केसे उत्पन्त 
कर सकती है । ? इसलिये यह कहना उचित है कि आत्माओं में भेद रहने पर 
भी कर्म में भेद नहीं है । कर्म ही कारण हैं। जब इनमें हो भेद नहीं हैं. तो 
कार्य में भी भेद नहीं हो सकते । प्रत्यात्मभिन्‍नता ही इसमें कारण हे ॥ १६९ ॥ 

उक्त विवेचन से यह सिद्ध हो जाता है कि कला से धरापरय॑नन्‍त भोग- 
साधन संहति प्रत्यात्मभिन्‍न हे । इसी के फलस्वरूप सुख दुःखादि भेद उत्पन्न 
होते हैं । इस इलोक में इसी का प्रतिपादन कर रहे हैं कि, 
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तस्मात्‌ कलादिको वर्गों भिन्न एव कदाचन । 
ऐक्यमेतोइवरेच्छातो नृत्तगोतादिवादने ।। १७० ॥॥ 


यत्‌ भोगकारिका: 


“वसुधादिकला प्रान्ता भोगसाधनसंहतिः । 
नियता प्रति भोक्तारं परिज्ञेया सनीषिधभि:॥ 


अन्यथा हि सुखादीनां दृष्टो भेदों न युज्यते । 

योक्ष्यते कमंणों भेदाज्न भेदे यदि योज्यते ॥ 

संबद्धा युगपत्‌ सा तु कुबंती कर्म कतृ म्रिः। 

कर्थ भिन्नानि कर्माणि कतृ भेदात्‌ करिष्यति ॥' इति। 

अय॑ चात्र प्रयोग:। कलादितत्त्वजातं प्रत्यात्मभिन्‍्नं सुखदु:खादि- 

भेदित्वातु, यत्‌ सुखदुःखादिभेदि तत्‌ प्रत्यात्मभिन्‍्नं, यथा देहादि, यन्नः 
प्रत्यात्मभिन्‍्न॑ तन्न सुखदुःखादिभेदि यथा माया, सुखदुःखादिभेदि च कलादि- 
तत्त्वजात तस्मात््रत्यात्मभिन्नमिति ॥ 


कला से क्षिति पर्य॑न्त तत्त्ववर्ग प्रत्यात्मभिन्न हे। ईव्वरेच्छा से नृत्त, 
गीत, वादन आदि अवसरों पर इसमें ऐसा चमत्कार होता है कि, ये प्रत्यात्म 
एक हा जाते हैं । भोग कारिकायें यही प्रतिपादित करती हैं कि, 


“वसुधा से कलापर्यन्त भोगसाधन संहति प्रति भोक्ता नियत हे। 
यदि ऐसा न होता तो सुख आदि के प्रत्यक्ष भेद भी नहीं होते। कम भेद से 


सुखादि भेद नहीं क्योंकि युगपत्‌ सम्बद्धा भोगसंहति भिन्‍न कर्म करायेगी ।' 


यह सब एकमात्र कर्त्ता के भेद से ही ऐसा करा लेगी ।” 
इसे पदञ्चावयव प्रयोग को कसौटी पर कसा जाना चाहिये | १--प्रतिज्ञा- 


कला आदि तत्त्ववर्ग प्रत्यात्मभिन्‍न हे । सुख दुःख आदि भेद के कारण यह: 


सिद्ध है। २--जो सुख दुःख आदि हैं, वे प्रत्यात्मभिन्‍न हैं। जेसे देह आदि। 
उदाहरण-३--जो प्रत्यात्मभिन्‍न नहीं है, उससे सुख दुःखादि भेद नहीं होते । 
जैसे माया ।| उपनय, ४--कला आदि तत्त्व वर्ग सुख दुःख आदि भेद भिन्‍न 


हैं। अत: प्रत्यात्मभिन्न हैं। निगमन-५--अतः कला आदि तत्त्ववग्गं प्रत्यात्मभिन्न- 


है ओर सुख दुःख आदि भेदयुक्त है । 
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नन्वेबमात्मभेदात्‌ कलादीनामपि भेद:/-इव्युक्ततू, इह चे आत्मभेद 
एबन ताह्विक:,--इति कथमेषामपि असौ स्थात्‌,--इति चेतु बाढमित्याह 
'क्दाचन | ऐक्यमेतीश्वरेच्छातो नृत्तगोतादिवादने' । ऐक्यमेतीति तावत्यंशे 
ज्ञेद विगलनात्‌; यद्यपि सर्वेषां प्रमातुणां प्रमेयानां च एकचित्तत्वमयत्वमेव 
सतत्तवं, तथापि मायाशक्तिसमुल्लासितो&य॑ दृढनिरूढो भेदावभासो वत्त॑ते; तत्रापि 
तु क्वचिदंशे सुष्टमेषामैक्य॑ चकास्ति, स्वंत्रैवं कि न स्थादि- 
स्युक्तम्‌ 'इब्वरेच्छातः इति ॥ १७० ॥ 

अत एव शिवाद्रयमयल्वादेषां शुद्धत्वमपि संभवेदित्याह 

एषां फलादितत्त्वानां सर्वेधामषि भाविनाम्‌ । 


शुद्धत्वमस्ति. तेषां ये शक्तिपातपवित्रिताः ॥ १७१ ॥। 


भाविनामिति वक्ष्यमाणत्वात्‌ कलादीनामु । शुद्धर्व॑ कस्यास्ति इत्युक्तं 
स्तेषामिति | ते च के इत्युक्तं 'ये शक्तिपातपवित्रिता: इति ॥ १७१॥ 


ननु कलादीनां भोगसाधनल्वाविशेषात्‌ शुद्धबशुद्धयोः को भेद:,-- 
इत्याशड्क्याह 


इसे थोड़ा और समझने की आवश्यकता है। यह मान्य है कि आत्म- 
-भेद से कलादितल्व वर्ग भिन्‍न है। तो क्‍या आत्मा में ही भेद क्या तात्त्विक 
है ? इसमें यह तत्त्ववर्ग की भिन्‍नता कैसे ? इस पर ग्रन्थकार कहते हैं. कि 
आत्मैक्य ईव्वरेच्छाधीन है। नृत गीत आदि आदि अवसरों पर भेद विगलित 
-हो जाते हैं । भेदावमास माया का चमत्कार है ॥ १७० ॥ 


शिवाह्यय सिद्धान्त प्रतिपादक इस शास्त्र के अनुसार इनकी शुद्धता 
को विभिन्‍न परिस्थितियाँ प्रमाण हैं। ग्रन्थकार कहते हैं. कि इन कला आदि 
तत्वों की अशुद्ध अध्वा में गणना होने पर भी उन आत्माओं में प्रक्ृति प्रयुक्त 
मे तत्त्व नितान्त शुद्ध हो जाते हैं, जिनके ऊपर गुरुदेव, आराध्य देव या 
समाराध्या परमाम्बा का शक्तियात हो जाता है। शक्तिपात से वे नितान्‍्त 
पवित्र हो जाते हैं ॥ १७१ | 

कला आदि सभी तत्त्व भोगों के साधन हैं। इनमें कोई विशेषता इस 
सम्बन्ध में लहीं है। फिर यह शुद्धि और अशुद्धि की समस्या कहाँ से आ 
<ड़ो हो गयी ? इसके समाधान के सम्बन्ध में ग्रंल्थकार के विचार हैं कि, 


“मुनि 
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कला हि शुद्धा तत्तादुक्‌ कर्मत्वं संभ्रसुयते । 
मितमप्याशु येनास्मात्‌ संसारादेष मुच्यते ॥। १७२ ॥ 
तादृगिति परमेइ्वराच॑नध्यानादिविषयम्‌ ॥ १७२ ॥ 
एतदेवान्यत्रापि अतिदिशति 
रागविद्याकालयतिप्रकृत्यक्षार्थंसंचयः । 
इत्यं शुद्ध इति प्रोच्य गुर्र्मानस्तुतों विभुः॥ १७३ ॥ 
इत्यमिति कलावत्‌ | तेन रागो भगवल्येवाभिष्व्ध॑ संप्रसुयते, विद्यापि 
तद्विषयमेव विवेकम्रु, कालइच तदुपदेशादिविषयमेव कलनमु, नियतिइ्च 


तदाराधनादावेव नियमनस्‌, एवमन्यत्‌ स्वयमभ्यूह्यम्‌ । न चेतदस्मदुपज्ञमेवेत्पाह 
इतीत्यादि । “गुरु: श्रीविद्याधिपति: 'मानस्तुतौ' प्रमाणस्तोत्रे ॥ १७३ ॥ 


वस्तुत: माया से प्रथमत: प्रसृत कला तत्त्व अशुद्ध नहीं होता। वह 
नितान्त शुद्ध है । तदनुरूप हो शुद्ध कर्मपरम्परा को उत्पन्त करता है। 

परिणामतः इस प्रकार के शुद्ध कम॑ जैसे परमेश्वर की पूजा, ध्यान 
जप आदि कम मात्रा में भो किये जाने जाने पर शुभ फल देते हैं। इनको 
करने वाला साधक इस संसार सागर को पार कर लेता है, मुक्त हो 
जाता है ॥ १७२॥ 


इसका आग्रमिक प्रमाण प्रस्तुत कर रहे हैं कि, 


विद्या, राग, काल और नियति रूप ये चारों तत्त्व जो कला से 
उत्पन्न होते हैं, ये भी और साथ ही प्रकृति, इन्द्रियाँ और इनके विषय भी 
शुद्ध ही होते हैं। यही तथ्य मेरे गुरु सव॑तन्त्रस्वतन्त्र श्रीविद्याधिपति ने अपने 
“मानस्तुति' नामक प्रमाणमूत्र ग्रन्थ में प्रकाशित किये हैं। यही कारण है 
कि “राग' से भगवत्परेम और भगवदासक्ति ही उत्पन्न होती है। विद्या शुद्ध 
विवेक उन्पन्‍न करतो है। काल भगवद्विषयक उपदेशों का आकलन करता 
है। नियति उसके ( आराध्य के ) आराधन जेसे फलों में लगातो है और 
अन्य प्रकृति से विषय पयंन्‍्त तत्त्व भी तदतुकूल प्रवृत्तियों का प्रवत्तंन करते 
हैं । इस प्रकार एक शुद्ध प्रसर क्रम का प्रवाह चिदाकाश के स्वात्म-फलक 
घरातल पर बह निकलता है। इसे अशुद्ध-असत्य मानने का कोई आधार 
नहीं ॥ १७३ ॥ 
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एवमेतत्प्रसज्भादमिधाय प्रकृतमेवाह्‌ 
एवमेषा कलादोनामुर्त्पत्तः प्रविविच्यते । 
तदाह्‌ 
मायातत्त्वात्‌ कला जाता किचित्कतुंत्वलक्षणा ॥ १७४ ॥ 
तदुक्तम्‌ 
'असूत सा कलातत्त्व॑ यद्योगादर्वत्‌ पुमान्‌। 
जातकतु त्वसामर्थ्यों।। हनन 2ी.+-++*-"॥' इति । 
( मा० १२७ )॥ १७४ ॥ 
ननन्‍्वात्मा स्वत एवं ज्ञाता कर्ता चेत्युक्तं, तदस्य कलया किचित्कतृंस्व॑ 
जन्यते,--इति किमेतदित्याशडूतबाह 
साया हि चिन्मयाद्भेदं शिवाद्विदधतो पश्ञों: । 
सुषुप्ततामिवाधत्ते तत एवं ह्वृकक्रियः ॥ १७५ ॥ 


प्रसज्भवश इन बातों को चर्चा यहाँ हुईं । मूल बात जो कहने की है, 
यह है कि, ये कला आदि तत्त्व सचमुच विवेचनीय हैं। सबसे पहले कला को 
लें । यह माया से उत्पन्न है । कला यह काम करती है कि सर्वंकतृंत्व सम्पन्न को 
किचित्कतृत्व सम्पन्न कर देती है। मालिनो विजयोत्तर तन्त्र १।२७ के अनुसार भी 
“सबसे पहले माया ने कलातत्त्व को उत्पन्न किया | इसी कला के योग से पुरुष 
पारम्परिक कतंत्व से संवलित हो जाता है” ॥ १७४ ॥ 


प्रइन उपस्थित होता है कि आत्मा तो स्वयमेव ज्ञाता है, स्वतः कर्त्ता 
है। उसमें कला से किचित्कतृंत्व आ जाता है--यह बात कहाँ से आ गयी ? 
इसका उत्तर है कि, 

माया वह शक्ति है, जो चिन्मय शिव से और पशु से भेद का विधान 
करती हुई चिन्मय पर सुषुप्ति का इन्द्रजाल सा तान देने का मानो दायित्व 
वहन करती है। परिणामतः न दृकू और न क्रिय, अतः वह 'अदृक्क्रिय” हो 
जाता है। 
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चिन्मयात्‌ शिवादमभेद॑ विदधतीति स्वरूपं. गोपयन्तीत्यर्थ: । अत 
एवास्याचिन्मयत्वात्‌ु मूछितप्रायतामाविष्कुर्यादित्युक्त॑ 'सुषुप्ततामिवाधत्ते' 
इति । तत एवेति सुषुप्तताधानात्‌ “अदृक्क्रिय” इति तिरोहितपूर्णज्ञानक्रिय 
इस्यर्थ: ॥ १७५ ॥ 
नन्‍्वेव॑ जडमेव जगत्‌ स्थात्‌ तदपि वा न स्थात्‌, दृकशक्तितिरोभावेन 
तथात्वाप्रथनातु; तदेतदाशडः क्याह 
कला हि किचित्कतुंत्व॑ सृते स्वालिड्भनादणो: । 
तस्पाइ्चाप्यणुतान्योयं ह्याञ्जने सा प्रसूषते ।| १७६ ॥ 


यहीं उसकी पार्थक्य प्रथा का प्रथन सा हो जाता है। मानो चिन्मय 
सो सा जाता है। एक तरह से मानो चिद्धर्म रूप चेतना अचेतन हो चुकती 
है। उसकी सक्रियता समाप्त सी होने लगती है। पूर्णज्ञान अपूर्णज्ञान में और 
सवंक्रिया अपूर्ण क्रिया में परिरवत्तित हो जातो है ॥ १७५॥ 

दूक्‌ शक्ति के तिरोभाव से चिन्मयत्व का प्रथन नहीं हो सकता। 
फलत: चिन्मय अचिन्मयवत्‌ हो जायगा। तब जगत्‌ भी नितान्‍्त जड़ होगा 
अथवा यह भी नहीं होगा । चिन्तन के इस स्तर पर माया और कला के 
कर्तृत्व सामने आते हैं । 


माया चिन्मय को 'तिरोहित पूर्णज्ञानक्रिय' बना देती है अर्थात्‌ पूर्ण- 
ज्ञान और पूण्क्रियत्व से वंचित कर देती है। कला अणु को अपने आलिज्धन 


पाश की पेशल सुखानुभूति में सुछा लेती है और उसे कुछ-कुछ करने की 
सक्रियता का अवलेप लगा देती है। 


इधर अणु इसी सक्रियता में अपने को कुछ करने वाले के अहंभाव 
से मदमत्त होकर कला का आलिज्भन करता है। कला अणु का और अणु 
कला का परस्पर आलिज्भन करते हैं। इस 'अञ्जन' में अर्थात्‌ पारस्परिक 
आसक्ति मय संलेष में, जिस तत्त्व का प्रसव होता रहता है, वही कला तत्त्व 
है। यह माया द्वारा प्रसृत होता है । 


४८० श्रीतन्त्रालोक: [ इलो ० १७७७ 

नन्‍्वणो: कलालिज्भनमस्तु, अन्यथा ह्यस्य किचित्कर्तृत्व॑नोदियात्‌, 
अण्वालिज्भनेन पुनरस्या: कोछ४र्थ:,--इत्याशइक्योक्तम अन्योन्यमित्यादि |: 
अज्जनं संदलेष: ॥ १७६ ॥ 

सद्योनिर्वाणदीक्षोत्यपुंविडलेषे हि सा सती , 

एइलष्यन्त्यपि च नो सूते तथापि स्वफर्लं क्वचित्‌ ॥१७७॥ 

एतदेव निदर्शनद्वारेणोपपादयति 

यतः सा कला संशिलिष्यन्त्यपि सती, सद्योनिर्वाणदीक्षायां कलात ऊ्वं 
नियोजनातु पुंसि विश्लेषिते तथापि दीक्षान्तरवत्‌ संस्कारमात्रेणापि क्वचिदपि 
अणौ किचित्कर्तुत्वाद्यात्मक स्वफलं “नो सूते! न जनयतीत्यर्थ: ॥ १७७ ॥ 

ननु कला स्वशक्त्येव कायेँ जनयेदिति किमस्या:ः पुंइलेषेणेत्याशडुत: 
| | उपशमयति 


कला के आलिज्ुन से ही अणु में किचित्कतूंत्वत का भाव उदित होता 
है। अणु के आलिज्भन से जो पारस्परिक संइलेष होता है, उसी क्षण को 
ताक में माया रहती है ओर इस प्रकार कला का शाइवत प्रसव-प्रसार 
प्र्वत्तित रहता है। इस प्रसव का प्रसूति स्थान वहो 'संइलेष' बनता 
है ॥ १७६ ॥ 

उक्त तथ्य का आन्तरिक निरीक्षण करने पर कुछ विचित्र तथ्य भी 
अभिव्यक्त होते हैं । जेसे-- 


कभी-कभी ऐसा होता है कि कला अपने आनन्द आलिज्िन में अणु. 


. को लेकर संइलेष सुख में सराबोर है। इधर उसने तात्कालिक निर्वाण-दीक्षा 


ले ली। इधर संइलेष ओर उधर दीक्षा । तब एक नई घटना घटित होती 
है। दीक्षा से अणु कला के स्तर से ऊपर नियोजित होता है। तब संइलेष॑ 
विश्लेष के कारण शिथिल हो जाता है। फलत: कला अपना फल नहीं दे 
पाती और अणु किचित्कतृत्व के अभिशाप से बच जाता है ॥ १७७॥ 

जिज्ञासा होती है कि कला एक शक्ति तत्त्व है। अपनी शक्ति से काय॑ 
का प्रसव करने में समर्थ है। यहाँ पुरुष संश्लेष की चर्चा का क्‍या कारण है ? 
इस जिज्ञासा का भी दमन अन्त: साक्ष्य भरी आगमिक उक्ति से कर 


रहे हैं कि, 
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उच्छूनतेव प्रथमा सुक्ष्माइकुरकलेव च। 

बोजस्यास्ब्वग्निमृत्कस्बुतुषयोगात्‌ प्रसुतिकृत्‌ ॥ १७८ ॥ 

यथा बीजस्य प्रथमावस्थात्मिकोच्छूनता, तदनु सुक्ष्मो वादूरांशो 
जलादियोगादेव स्वकार्य॑ कुर्यातु, तथा मायाकायँ कलादि पंयोग एवेति 
युक्तमुक्त॑ 'पुंविडलेषे कछा एवं फलं न संप्रसूयते' इति। अग्नीति तेजोमात्र- 
मत्र विवक्षितम्‌ ॥ १७८ ॥ 

ननु तन्तुसंयोगजनिते पटे यथेको5पि तन्तुरनुपादानं न स्यात्‌, तथा 

तदवन्मायाणुसंयोगाहघज्यते चेतना कला ।” ( मतज्भ ९१५ ) 

इत्याद्युक्‍्या मायाणुसंयोगजाया: कलायाः: मायोपादानकारणं न त्वणुरिति 
कथ॑ निश्चिनुम:,--इत्याशडक्याह 

जेसे बोज वपन कर देते हैं। उसके उपरान्त उस पर जल, मिट्टी 
खाद आदि और वातावरण का प्रभाव पड़ता है । उसमें एक प्रकार की फूलने 
की प्रक्रिया प्रारम्भ होती है। उस पहली आत्तरालिक उदृबुभूषिष्यज्धाव 
दशा को, बाह्य उल्लिलषिषात्मक संस्फुरणशील उत्फुल्लता को और सूक्ष्म 
अद्भुर की कलात्मकता को पूर्ण स्फुटतम अद्भुर रूप कार्य का कारण 
मानते हैं । 

इसी तरह माया पुरुष संयोग से कला की उत्पत्ति होती है। कला 
की उत्पत्ति में वही भावदद्या होती है, जेसी बीज की उच्छुनता और अद्भुर 
की बाह्य उल्लास की लोलिका में होती है। इससे यह भो सिद्ध होता है कि 
पुरुष विड्लेष दशा में भी कला अपना कार्य करने में समर्थ रहती है। इलोक 
१७७ में 'क्वचित्‌' शब्द के प्रयोग का यही तात्पय॑ है ॥ १७८ ॥ 

तन्‍्तुओं के संयोग से पट की उत्पत्ति होती है। धागे के ताने बाने से 
कपड़ा तेयार होता है । उसमें केवल सूत्रों का अनुरूप आतान ही काम करता 
है। सारे धागों में एक धागा भी अनुपादेय नहीं होता । मतज्भशास्त्र ९।१५ के 
अनुसार भी “माया और अणु संयोग से वेसी ही चेतना कला व्यक्त होतो है” । 
अतः यह सिद्ध है कि माया और अणु के संयोग से कला रूप कार्य की उत्पत्ति 
होती है । माया यहाँ उपादान कारण है, अणु नहीं । पर यह निश्चय केसे 
हो कि अणु उपादान कारण नहीं ? इस अनिश्चय रूप चिन्ता का निराकरण 
करते हुए कह रहे हैं कि, 

श्रोत०-३१ 
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कला. साथाणुसंयोगजाप्येषा निविकारकम्‌ । 

नाणुं कुर्पादुपादानं कितु मायां विकारिणीस्‌ ७५ १७५ ४७ 

नाणुमुपादान कुर्यादिति अणुरस्या उपादानकारणं न भवेदित्यर्थ:। अंत 
हेतु:--निविकारकमिति । उपादानकारणं हिं स्वरूपविकारमासाद्य कार्यानु- 
गामित्वेन वर्तते, यथा घटादौ मृत्‌ नैवमस्या:, तस्या चिदेकरूपतया नित्यत्वातु; 
अतदचोभयसंयोगजल्वेईपि अस्या मारयैवोपादानका रणमित्युक्तम 'कितु माया 
विकारिणीम्‌' इति, तत्तदृवृत्तिपरिणामभेदभिन्नामिल्यर्य: ॥ १७९ ॥ 


ननु मा भूत्‌ कलाया: निर्विकारत्वादणुरुपादानकारणं, मायैवेति तु 
कुतोधष्य॑ नियमः, संयुक्तानां हि मलमायाकर्मणां संसारकारणल्वमित्युक्त: 
तदेतदाशडक्याह है 


-५24224%:% नि 

यह निश्चय है. कि कला मायाणुम्ंयोग से उत्पन्न होती है। फिर भी 
यह निविकार अणु को उपादान कारण नहीं बना पातीं। बस्तुतः इस प्रसार 
क्रम में विकार हो कार्य और कारण बनते हैं। चँकि माया विकारिणी है । 
अत: विकारिणी माया ही उपादान कारण बनती है। 


उपादान कारण जब कार्यरूप में परिंणत होता है तो निश्चय ही 
स्वात्म स्वरूप में विकार वाला हो जाता है। जैसे मिट्टी उपादात कारण हैं 
घड़ा कार्य है। इस कार्य दर्शा में मिट्टी विकारवतो बन गयी है । 


अणु चिदेकरूप है । नित्य है। उसमें विकार की कल्पना भी नहीं 
को जा सकती । इस लिये मायाणु संयोगजा होने पर भी कला का उपादान 
कारण विकाखती माया हो हो सकती है। अणु नहीं | माया ही विभिन्‍न 


अच्छादन ही होता हैं ॥ १७८ ॥ 


निविकार होने के कारण कला का उपादान कारण अणु नहीं होता हो, 
तो न हो, कोई बात नहीं । माया ही उपादान कारश है-इसमें भी तो कोई 
नियामक नियम नहीं है। पहले तो यही कहा गया है कि मर, माया और 
माया के कर्म हो संसार के कारण हैं। इस विचिकित्सा का निराकरण है कि, 


जज /शफ्न्‍/घकफ(पककिििििन कि .ौाौाााालइइइइबसा 
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मलइचावारको साया भावोपादानकारणम्‌ । 
फर्म स्थात्‌ सहकार्येब सुखदुःखोज्भूब॑ प्रति ॥ १८० ॥ 
एषां हि समाने5पि संसारकारणत्वे प्रतिनियतकारयंकारित्वं, यन्मलूस्य 


ज्ञानक्रियावरणमेव कार्यमु; अतदचेतावतैव उपक्षीणसामथ्योष्य॑ कथमिव 
किचित्कतृंत्वोत्तेजतामयीं तद्विर्द्धां कलामपि जनयेत्‌ । सुखादीनां च 
वेषयिकत्वेत सत्त्वादिगुणमयस्रक्वन्दनादुपादानकानां सहकारितयेव कर्म 
निमित्तम; अतश्च पारिशेष्यात्‌ कलादिक्षित्यन्तानां भावानामुपादानका रणं 
मायेति विभाग: ॥ १८० ॥ 


मल केवल आवरण डालते हैं। यह आवरण विशेष रूप से ज्ञान पर 
पड़ता है । परिणामत: क्रिया भी निर्मल नहीं रह प्रातो । 


माया भाव अर्थात्‌ भूत सर्ग की उपादान कारण है। भाव का अर्थ 
व्यापार, क्रिया अथवा भू धाल्वर्थ आधृत भूत मात्र होता है। जो कुछ 
उत्पन्न है, उद्भूत है या जन्मजात है--वह भाव पदार्थ है। इन सबकी 
उपादान कारण माया है । 


कम सुख दुःख की उत्पत्ति का अहंकारी कारण है। इस प्रकार 
संसार के तीन कारण सिद्ध हैं। १--मछ, २--माया और ३--कर्म | तीनों 
कारण अवश्य हैं पर उनके कार्य अलग-अलग निर्धारित हैं, प्रतिनियत हैं । 
ज्ञान क्रिया का आवारक मल है। आवरण का प्रतिनियत काम यह करता 
है। इसी में इसको सारी शक्ति लग जाती है। किसी भी तरह किचित्कर्त॑त्व 
की उत्तेजना से उद्दीप्त कला का प्रजनन नहीं कर सकता। माया हो कलछा 
से क्षित्यन्त तत्त्वों की मूल कारण है।. 5 


सुख दु:ख आदि तो वेषयिक हैं। 'जेसा साधन वेसा फल” इस नियम 
के अनुसार सुन्दर हार धारण, शीतलोपचार चन्दन आदि के उपलेप ही 
। सुख सत्त्व के उप्नादान होते हैं । अत: कम॑ सहकारी कारण हो सकते हैं। 
निष्कषंत: यह कहा जा सकता है कि कला से क्षितिपर्यन्त समस्त भाव वर्ग 
की उपादानमयी उत्पादिका माया शक्ति ही है ॥ १८० ॥ 


८४ श्रीतन्त्रालोक: [ ए्लो० १८१-२८२ 


एवमावारकतया मलेन संच्छत्नचेतन्यस्य अषणो: किचिज्ज्ञख-कर्तृत्वसमुद्‌- 
बलननिमित्तेन केनचिद्धाव्यं, तच्च नें तावतु कम, तस्य भोगोत्पत्तावेक 
परिदृष्टशक्तित्वातु; अतर्च पारिदोष्यात्‌ कलेवेत्याह्‌ 

अतः सच्छन्नचेतन्यसमुद्वलनका र्य कृत्‌ || 

कलेवानन्तनाथस्प शक्त्या संप्रेरिता जडा ॥ १८१ ४ 

ध्चेतत्यम्र' इंति चितिक्रियाकर्तृस्वमित्यर्थ:। नतु जडा च कला चेतन्यं: 
चोपोद्वलूयतीति विप्रतिषिद्धमेतत्‌,--इत्याशड्तयोक्तम्‌ 'अनन्तनाथस्य शक्त्याः 
संप्रेरिता' इति ॥ १८१ ॥ 

ननु यद्येव॑ तदीष्ाद्ञक्तिरेव एतत्‌ समुद्रल्यतु, कि कलयेत्याशड्क्याह 

तन चेहाशक्तिरेवास्प चेतन्य॑ बलयिष्यति । 

तदुपोद्वलित तद्धि न फकिचित्कतुतां ब्रजेत्‌ ॥ १८९ ॥ 


आवारकता मल की विश्येषता है। अणु आवरण से आवृत शिव ही 
है । चेतन्य समाच्छादित हो जाने से वह अधु हो गया है। परिणामतः उसमें 
क्रिचित्‌ कर्तृत्व और (कचिज्ज्ञत्व आदि खण्डित गुणों का उपोह्वलन होता है । 
इसका निमित्त मल ही हो सकता है। कर्म नि्मित्त कैसे माना जायगा । कर्म 
की दाक्ति भोगोत्पत्ति के परिप्रेक्ष्य में परिलक्षित होती है। अतः पारिशेष्यतः 
कला ही निमित्त मानी जा सकती है--यही इस कारिका का कथ्य है-- 

5 आवृत्त चेतत्य भणु में कुछ-कुछ करने और कुछ-कुछ जानने 
के चैतन्य भाव को पुष्ट करती है। यह जड़ कला का कार्य है। देखने में यह 
विरोधाभास लगता है. कि कला जड़ भी है और चेतनभाव का उपोद्वलन भी 
भी करती है, अनन्तनाथ की शर्क्ति से संप्रेरित होने के कारण यह विरोध 
निरस्त हो जाता है॥ १८१ ॥ 

प्रदन है. कि यदि यह ईद्वश्क्ति सम्प्रेरित होकर यह कार्य करती है 
तो स्वयम्र्‌ ईश्वर अनन्त की ही शक्ति यह कार्य क्यों नहीं करतो ? कला से 
क्या प्रयोजन ? इसका उत्तर है कि, 

यदि ईइवर अनन्त की शक्ति ही यह कार्य करती तो वह चेतत्य 
किचिस्कर्तृत्व की दिशा में अग्रसर भी न होता। वास्तविकता यह है कि 


डलो० १८२ ] नवममाह्तिकम््‌ 


डटप्‌ 


एकेन तच्छब्देन ईशशक्ति: परामृष्टा, अन्येन चेतन्यम् । इह यदि नाम 
मुक्ताणूनामिव बद्धाणूनामपि परमेश्वर: कलादिनिरपेक्षतया स्वशक्त्येव कतुं- 
्वादि उपोदवलयेतु, तत्‌ सव॑दा सर्वत्र च स्पादित्युक्त “ न किद्चित्कतृतां ब्रजेत्‌' 
डति । यदाहु: 
'वाशं विना न शंभुव्यंअजजयति यतो न सर्वंबिषयं तत्‌ । 
न॒ च विगताञ्जनमप्तद्धं मुक्‍्ताणुगकत -शक्तिमिव ॥। 
इति ॥ १८२ ॥ 
ननु भोगे कर्त्तव्ये पूंसः कतृंत्वमु,--इति नास्ति विप्रतिपत्ति:; कला 
पुन: कतरत्‌ कारकम्‌,--इति नेव जानोम:। न तावत्‌ कर्म चेतन्योपोद्वल- 
कारितया भुजिक्रियां प्रत्यविषयत्वात्‌, नापि करणं, तद्धि कतृप्रयोज्यं भवति; 


मुक्ताणु साधकों के समान हो बद्धाणु पुदुगलों में भी कत्तृत्व आदि का 
उपोद्वछत परमेश्वर ही कलादिनिरपेक्ष अपनी शक्ति से सम्पन्त करते हैं। 
इस लिये सर्वत्र समान रूप से उसका प्रभाव पड़ता है। कला शक्ति बोच में 
'परमेश्वर से प्रेरित होकर हो सही जब कलात्मक उपोह्लन करती होती है, 
तभी किचित्कत्तत्व का अभिशाप भी गले पतित कर देती है। 


आगमिक दृष्टि भी यही है-- 

“पाश के विना भगवान्‌ भूतभावत भी विश्व को अभिव्यक्त नहीं 
करते । कारण यह है कि शिव सदा सर्वत्र सव॑विषयक तत्त्व है। पाश ऐसे 
नहीं होते | ये सवंविषयक नहीं, अपितु किंचिद्रिषयक होते हैं। मुक्ताणुओं में 
कत्त्‌ त्व शक्ति अभिव्यक्ति परक उपोद्वलन नहीं करती है। जब कि कज्चुकों 
ड्वारा कुछ-कुछ कला-खण्डित कत्तृत्व ही अभिव्यक्त होता है” ॥ १८२॥ 


भोग की प्रक्रिया में पुरुष का कर्तृत्व पुलकित होता है। प्रदन है कि 
कला कोत सी कारक है? क्या यह कम है? कम हमेशा क्रिया के द्वारा 
कर्त्ता का ईप्सिततम कारक होता है। कला अणु के अभीष्ठ चेतन्य का 
उपोद्वलन करती है। भोग को क्रिया से इसका कुछ लेना देना नहीं। यह 
उसकी अविषय होती है। 'अणुः भुनक्ति! इस वाक्य में क्रिया से चेतन्य के 
उपोद्वलन का कर्म सम्बन्धित नहीं है । 


४८६ श्रीतन्त्रालोकः [ इलों० १८३ 


इद॑ पुन: कर्तरपि प्रयोजकम्--इति कथं विद्यादिवत्‌ कारणतामियातु ॥ 
तत्रास्या: कारकान्तरवत्‌ कर्तृत्व॑ दूरापेतसु,--इत्यभिप्रेत्य. करणत्वमेवा- 
शडक्य दूषयति 


सेयं फलछा न करणं मुख्य विद्यादिकं यथा। 
पुंसि कतेरि सा क्षत्री प्रयोजकतया यतः ॥ १८३ ॥॥ 


मुख्यमिति बुदृध्याद्यन्तःकरणापेक्षया परमित्यर्थ:। 


'करणन येन भोग्यं करोति पुरुष: प्रचोद्य मह॒दादीन्‌ । 
भोग्ये भोगं च पुनः सा विद्या तत्‌ परं करणम्‌॥' इति। 


पुंसि कत्तरि” इति विषये, प्रयोज्यनिष्ठो हि प्रयोजकव्यापार:। एवं च 
उभरयोरपि कर्तृत्वे प्रयोजकव्यापारविशिष्ट: प्रयोज्य एवं पुमान्‌ साक्षात्‌ क्रिया 
प्रति स्वातन्त्रययोगात्‌ प्रधानभूतः कर्त्तेति | तदुक्तम्‌ 

कलाकारण भी नहीं हो सकती। करण साधकतम कारक होता है + 
इससे क्रिया की सिद्धि होती है। करण कत्त्‌-प्रयोज्य होता है । कला भणुकर्त्ता 
की प्रयोजिका शक्ति है। विद्या तो कारण बन सकती है। क्योंकि विद्या से 
किचितृज्ञत्व के स्तर की ओर गति अनिवार्य है । इन स्थितियों में यह कहा 
जा सकता है कि, 


यह्‌ कला इन विद्या आदि कञ्चुकों को तरह मुख्य करण नहीं बनः 
सकती | पुरुषकर्त्ता के विषय में यहो कर्त्री हो जाती है। क्योंकि प्रयोजकः 
व्यापार प्रय्रोज्य निष्ठ ही होता है । कहा गया है कि, 


“पुरुष जिस साधनःसे महत्‌ आदिकों को प्रेरित कर भोम्य बना 
लेता है, उसी तरह विद्या भोग्य में महदादि को प्रभावित कर भोग का 
अवसर प्रदान करती है। विद्या यहाँ परम कारण बन जाती है।” 


इस तरह पुरुष भी कर्त्ता है और कला भी कर्त्री है, यह सिद्ध हो 
जाता हैं। प्रयोजक व्यापार विशिष्ट प्रयोज्य पुमान्‌ साक्षात्‌ क्रिया में स्वातन्त्रय 
के कारण प्रधान कर्त्ता कहलाता है। 


हु १८७ ] नवममाह्निकम्‌ ड८७- 


कतू शक्ति व्यनक्त्यस्य कला सात: प्रयोजिका ॥| 
ततः कलासमायुक्‍तों भोगेडणु: कतू कारकम्‌ ॥/ 
इति ॥ १८३ ॥ 
एवं पुंस्कलयो: प्रयोज्यप्रयोजकतया 
इत्येतदुभयं विप्र संभयानश्यवत्‌ स्थितम्‌ । 
भोगक्रियाविधो जन्तोनिजगु: कतृकारकम॥ 
इत्यायुक्‍त्या एककतुंकारकीभूतत्वेनालक्ष्यान्तरत्वेषप भगवदनुग्रहात्‌ कस्यचितु 
यदानयोविवेकज्ञानं जायते, तदासौ मायापुंविवेक: सर्वकमंक्षयात्‌ विज्ञानाकलता 
च भवेद्येनायं पुमान्‌ मायाधों न संसरेदिति, तदाह 
अलक्ष्यान्तरयोरित्य॑ यदापुंस्कलयोभ॑वेत्‌ । 
सायागरभेशक्त्यादेरन्तरज्ञानमान्तरम्‌ ॥ १८४ ॥ 


कहा गया हैं कि-- 

“पुरुष की कत्त्‌शक्ति को कला अभिव्यक्त करती है। अतः कला 
प्रयोजिका कर्त्री है। इसी लिये कला से संवलित अणु, भोग में कर्त्ता 
कहलाता है” ॥ १८३ ॥ 

पुरुषतत्त्त और कलातत्त्व दोनों के प्रयोज्य प्रयोजक भाव के कारण, 

“ये दोनों परस्पर सम्भूत होकर तादात्म्यवत्‌ स्थित हैँ। जीव की 
भोग की पारम्परिक प्रक्रिया के क्रम में इस यामल को कतुंकारक हो कहा 
गया है” । 


इस उक्ति के अनुसार एक कत्तुकारकत्व दोनों को प्राप्त है। यहाँ 
अन्तर अलक्ष्य है। भगवत्‌ कृपा से किसी के विवेक जागृत हो जाने की दशा 
में जब उसे यह निडचय हो जाता है कि यह माया का स्वरूप है और यह 
पुरुष का स्वरूप है। उस समय उसके सभी कर्मों का क्षय हो जाता है। 
कर्मक्षय होने पर एक मलावुत रह जाने के कारण वह विज्ञानाकल दा को: 
पा लेता है। इससे वह माया के नीचे की संसृति के अभिशाप से मुक्त हे 
जाता है । वही कह रहे हैं-- 


८८ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो ० १८५ 


तदा मायापुंविवेक:  सर्वकर्सक्षयाद्भवेत्‌ । 
विज्ञानाकलता मायाधस्तान्नो यात्यथः पुमान्‌ ॥ १८५॥ 
मायागर्भेशोषतन्त:। शक्त्यादीति आदिशब्दात्‌ तदुपदिष्टं ज्ञानादि। 
तदुक्तम्‌ 
“किंतु कारणवकक्‍त्राब्जसमुद्भूतेन  सुत्रत । 
ज्ञानचक्षः प्रदीपेन सम्यगालोक्य सादरम्‌ ॥ 


अय॑ पुमानियं चेषा कला दोषालया शुभा। 
अनयोरस्तरं ज्ञात्वा स्वस्थों निर्वात्यसंशयः ॥' इति | 


आन्तरमिति प्रकृतिपुरुषविवेकापेक्षया अन्तरज्भमित्यर्थ: ॥ १८५ ॥ 


प्रयोज्य प्रयोजक का अन्तर अब प्रतीत नहीं होता । पुरुष और कला 
तत्त्व एक से अनन्य रूप में दीख पड़ते हैं । माया को स्वान्तर में धारण करने 
वाले परमेश्वर अनन्त के अनुग्रह से अथवा उनके द्वारा उपदिष्ट शास्त्रीय 
आगमिक ज्ञान से प्रकृति पुरुष विवेक ओर अपेक्षित अत्यन्त अन्तरज् अत्तर्दृष्ट 
पूरित ज्ञान का प्रकाश हो जाता है । माया और पुरुष का महत्त्वपूर्ण विवेक हो 
जाता है। परिणाम स्वरूप समस्त कर्मों का क्षय हो जाता है। यही दह्या 
विज्ञानाकल की होती है। विज्ञानाकल दक्षा प्राप्त हो जाने पर माया के नोचे 
संसरण नहीं हो पाता। यह माया के ऊपर और सद्विद्या से नीचे का एक 
प्रकार का मध्यावस्थान होता है | कहा गया है कि, 


“हे सुत्रत ! कारण स्तरीय शेवी मुख रूप कमल से समुद्भूत ज्ञान के 
नेत्रों के प्रदीप से साधक आस्था पूर्वक यह आकलन करने लगता है कि यह 
पुरुष तत्त्व है और यह कला तत्त्व है। उसे यह स्पष्ट हो जाता है कि यह 
जडत्व दोष से ग्रस्त है तथापि परमेह्वर की शक्ति से प्रेरित होने के कारण 
चेतन्यात्मक भी है। अतएव शुभा है। यह आकलन परमेश्वर के अनुप्रह 
से होता है। अब दोनों का अन्तर स्पष्ट हो जाता है और साधक स्वस्थ 
'हीकर निःसंदिग्ध अगम्य आनन्द की अनुभूति में खो जाता है।” यह अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण दशा है ॥ १८४-१८५ ॥ 


डलो० १८६ ] नवममाक्निकम््‌ ४८९ 


ननु प्रकृतिपुरुषविवेकज्ञानादेव सर्वकर्मक्षयः सिद्ध:/--इति कि माया- 
'युंविवेकेनेत्याशडक्याह 

धीपुंविवेके . विज्ञाते प्रधानपुरुषान्तरे । 

अपि न क्षोणकर्मा स्पात्‌ कलायां तद्धि संभवेत्‌ ॥ १८६ ॥ 


“धीपृंविवेके' इति तद्ग॒पे प्रधानपुरुषविवेके इत्यथ्थ:। बुढ्धिद्वारेण हि 
प्रकृते: पुरुषस्य चाविवेको विवेकों वा भवेत्‌ । तत्र प्रतिसंक्रान्तायाश्विच्छायाया 
कतुंत्वाभिमानो हि अविवेकः, तस्यामेव विगलितविषयवृत्तिपरिणामख्पत्वात्‌ 
'निष्कम्पदीपशिखाप्रस्यायाब्चित एवाकर्तुत्वाभिमानो विवेक:/-इति। एवं 
मायाया अपि कलाद्वारक एवं पुंसो विवेक:,--इत्युक्तम्‌ । अपिभिन्‍्लक्रम: 
तेन विज्ञातेश्पीत्यर्थ:। कलायामिति सत्यां, कलेव हि. किचित्कतुत्वाभिव्यञ्ज- 
नात्‌ कमंण: साक्षात्‌ निमित्तमिति | उक्त च 


जहाँ तक सभी कर्मो के क्षय का प्रइन है, यह तो प्रकृति पुरुष विवेक 
से ही सम्भव है। यह माया और पुंस्तत््व के विवेक की बात कहाँसे आ 
गयी ? इस जिज्ञासा का समाधान है कि, 
घी ( बुद्धि ) के द्वारा पुरुष सम्बन्धी विवेक होता है। इसी माध्यम 
से प्रधान और पुरुष को आन्तरीयकता की जानकारी होती है। ऐसा 
होने पर भी कम क्षय नहीं होता। कला के ज्ञान से अनिवार्यतः यह हो 
जाता है। 

इस सन्दर्भ में विचारणोय विन्दु यह है कि बुद्धि के माध्यम से जब 
कोई किसी तथ्य को जानने के लिये प्रयास करता है, तो उसक्रे दो प्रकार के 
“फल सामने आते हैं । इसमें अविवेक भी सम्भव है । और विवेक भो | 

अविवेक उस समय होता है, जब उसमें प्रतिसंक्रान्त चित्ति शक्ति 
की छाया में कत्तुत्व का अभिमान होता है । जब विषयों के प्रति रागात्मिका 
वृत्ति के विगलत के फलस्वरूप निष्कम्प दीपशिखा के समान देदीप्यमान चित्‌ 
स्तत्त्व में अकत्तु त्व का अभिमान होता है, तब वास्तविक विवेक होता है । 

माया पुरुष विवेक में पुरुष का विवेक कला के .माध्यम से ही होता 
है। कला ही कम की साक्षात्‌ निमित्त है। किचित्कत्तृत्व का अभिव्यंजन 
कला से ही होता है । कहा गया है कि, 


३९० श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० १८६-१८७० 


“गुणतत्त्वोध्वं भो ग्यस्य कर्मणो5नुपलस्भत: । 
कैबल्यमपि साख्यानां नेव युक्तसंमक्षयात्‌ ॥' 
इति॥ १८६ ॥ 
एवं प्रकतिपुरुषविवेके प्रकृत्यन्तं पुंसः कर्मक्षयो भवेत्‌, कलापुंविवेके तु. 
मायान्‍्त॑, येनास्थ तदधःसंसरणं न स्मात्‌, तदाह्‌ 


अतः सांख्यदृशा सिद्धः प्रधानाधो न संसरेत्‌ । 
कलापुंसोविवेके तु मायाधो नैव गच्छति ॥ १८७ ॥ 
सांख्यदुशेति सांख्यदर्शनवत्‌ प्रकृतिपुरुषविवेकेनेत्यथं:। स चास्मह॒- 
नोक्तप्रकृत्यादिधारणाक्रमेण सिद्ध-;--इत्यवगन्तव्यस्‌ । अन्यथा हि अस्य पुनर्रपि 
तदध: संसरणं स्यात्‌ | तदुक्त प्राक्‌ 
'सांख्ववेदादिसं सिद्धाज्‌ श्रीकण्ठस्तदहसुंखे । 
सुजत्येव पुनस्तेन न सम्यक्‌ मुक्तिरीदुशी ॥४ 
(त० ६१५२) इति॥ १८७ ॥ 
“गुणतत्त्व की ऊध्व॑ स्थिति में कर्म का उपलम्भ नहीं होता । इसलिये 
सांख्य दिशा निर्देश कैवल्य की कसौटी पर खरा नहीं उतरता, क्योंकि कर्म का 
संक्षय अभी नहीं हुआ होता है” ॥ १८६ ॥ 


प्रकृति पुरुष विवेक में पुरुष के कर्मक्षय होने पर भी अध:संसरण 
स्वाभाविक है क्योंकि प्रकृति त्रिगुणमयी होती है। विशुद्ध कैवल्य के लिये 


निस्‍्त्रैगुण्य अवस्था अनिवार्य है। पर माया पुंविवेक होने पर माया से अधः: 
संसरण नहीं हो सकता और विज्ञानाकलता सुरक्षित रहती है। यही कह रहे हैं- 

सांख्यदर्शन भी यही कहता है कि प्रकृत्यन्त में पुरुष के कर्मक्षय होने के 
कारण प्रकृति से नीचे साधक का संसरण नहीं होता । इस दक्षा में भी जैगुण्य- 
को विजुम्भा से साधक सुरक्षित नहीं रहता । 


माया पुरुष विवेक में माया के चित्‌ शक्ति-प्राधान्य के कारण विन्मयत्व 
का प्रकाद तमस्‌ का प्रणास करने में सदा सक्षम रहता है । फलस्वरूप माया: 
पे निम्न स्तर पर उतर आते की कत्तई सम्भावना नहीं होती । 


न्‍्नन १८८ ] नवममाह्लिकम्‌ ४९१: 
ननु यद्येवं तन्‍्मायोध्व पुनः कदा गच्छेत्‌,--इत्याश डूबाह 
मलाद्विविक्तमात्मानं पश्यस्तु शिवतां ब्रजेत्‌ । 
ननु त्रिविधेषपि विवेकदर्शने द्रष्ट्रा तावज्भाव्यं, सच शुद्धबोधस्वभाव ॥ 
एवेति कथ कस्यचित्‌ कदाचिदेव एतडड्रवेतु,--इत्याशड्ूुचाह ॥ 
सत्र चेइवरः शक्तिपातोइत्र सहकारणम्‌ ॥। १८८ ॥। ॥ 
ननु अत्र शक्तिपातब्चेदविशिष्ट: तत्‌ विवेकत्रयात्मनि तत्कायें5यं कुतस्त्यो 
विशेष:,--इश्याशडुबाह । 
सायागर्भाधिकारीयो द्वयोरन्त्ये तु निर्मलः । । 


“श्रीतं० ६॥१५२ के अनुसार श्रीकण्ठ सुष्टि के दिवसारम्भ में वेदों मौर 
सांख्यों की दृष्टि से सिद्धों को संसृति प्रदान करते हैं। इनकी सम्यक्‌ मुक्ति नहीं 
होती ॥ १८७ ॥ ॥॥ 

मान लिया कि माया से अधः संसरण मायापुरुष विवेक के अनन्तर || 
नहीं होता । फिर भी यह जिज्ञासा तो: यहाँ स्वामाविक है कि इनका ऊर्ष्व॑ । 
संसरण कब होता है ? उत्तर स्पष्ट है कि, । | 

अपने को मलसे सर्वथा निर्मुक्त कर लेना शिवता की उपलब्धि के 
लिये मुख्य शर्त है। प्रकृति पुंविवेक, मायापुरुषविवेक और मलनिर्मुक्त आल्म 
विवेक. इन स्थितियों, में द्रष्टाभाव को, साक्षीभाव एवं शुद्ध बोध स्वभाव की 
अनिवायंतः आवद्यकता होती है। वह किस को कब हो--इसका निश्चय 
नहीं रहता । इसलिये इस दर्शन की मान्यता है कि ईदवर तो सत्र व्यापक 
है। शुद्धबोध के लिये शक्तिपात आवश्यक है। शक्तिपात से इस साक्षी भाव ॥ 
और शुद्धबोध स्वभाव को सिद्धि हो जाती है ॥ १८८ ॥ 


च्य्ब्य्य्य्प्च्च्च्थ्न्ड्ख्ड्ड्श्ड् 


ऊपर सामान्य शक्तिपात की चर्चा है। उसे परिभाषित नहीं किया 
गया है। प्रकृति पुरुषविवेक, माया पुरुष विवेक और मल से विविक्तता के ] 
विवेक के सन्दर्भों में शक्तिपात कहाँ सहकारी कारण हो सकता है? यह 
विचार स्वभावत: साधक के हृदय में उठता है। ग्रन्थकार की दृष्टि है किः 


ः श्रीतन्त्रालोक: [ इलो ० १९८ 


मायागर्भादिकारिणोध्तन्तादे: । द्योरिति प्रकृतिमायाविवेकयो5 अंत 
एव नात्र मोक्षपय॑न्तत्वस्‌ | अन्त्य/ इति मलविवेके, “निर्मल इति मोक्ष- 
*पर्य॑न्तवृत्तित्वातू ॥ 

नन्वियं मायैवास्तु किमस्यास्ततोज््यल्वेनेत्यादार्डूआह 

सेये. कला. कार्यभेदादन्येव ह्ानुमीयते ॥ १८९ ॥ 

अन्यथैक॑ भवेहिद्वं फार्यायेत्यन्यनिक्नवः । 

कार्यभेदादिति; माया हिं अणोर्मू छितप्रायतां विदध्यातु, इये पुनः 
“किचित्कतुंतामिति । अन्यैवेति अर्थान्मायातः। अन्यथेत्यादिलात्र व्यतिरेकः । 
एकमिति मायातत्त्वं; ततश्च तस्मादेव किचित्कर्तृत्वादीनि विद्वानि कार्याणि 
जायेरन्‌,--इत्यन्यस्य स्थितस्थापि निखिलस्य विद्यादेस्तत्वजातस्यापक्षवः 
प्रसजेदित्युक्तम्‌ 'इत्यन्यनिक्वव/ इति॥ १८९ ॥ 


इन तीनों में मल का विवेक महत्त्वपूर्ण है। प्रकृति पुरुष विवेक और माया 
* पुरुष विवेक की अनुभूति के स्तर पर कर्मक्षय को स्थिति नहीं आती। मल 
विवेक मोक्षपर्यन्त काम करता है। वस्तुतः शक्तिपात इसी विवेक के उल्लसित 
:होने पर होना चाहिये । यह दक्तिपात मायागर्भ अधिकारो-अधीड्वर अनन्त*ः 
भट्टारक ही कर सकते हैं। इसके बल पर मल में तात्कालिक नेर्मल्य उल्लसित 


-हो जाता है। 


जहाँ तक कला और माया का प्रइन है, कार्य की दृष्टि से दोनों में 
-भैद प्रथा का प्रथन हो जाता है। कार्य को देखते हुए यहाँ कला की अपेक्षा 
माया से कुछ दूसरी हो प्रतोति होती है। माया अणु को मूछित प्रायः 
अवस्था में डाल कर प्रसन्‍न होतो है। वहीं कला उसको कुछ-कुछ करने वाला 
कर्त्तापन प्रदान करती है। इसी लिये माया से कला कुछ दूसरा हो तत्त्व 
अनुमित होती है। अन्यथा यदि ऐसा न होता तो एक माया तत्त्व ही उल्लसित 
रहता | माया से ही किचित्कत्तुत्व आदि सारे कार्य सम्पन्त होने लगते ! 
फिर कला विद्या, राग, काल और नियति तत्त्वों की उपयोगिता ही समाप्त 
हो जाती । अन्य सारे तत्त्वों का एक तरह से अपक्लव हो हो जाता ॥ १८९ ॥ 


] १९० ] नवममाह्निकम्‌ ड०३- 


ननु कलाया: श्रीमतद्भादौ किचित्कर्तृताधायकत्वमुक्तं, तथा च तत्र 
“ईषदुन्मीलितात्मान: कलया विद्धमृत्तेयः । 
प्रस्पन्दमानास्तरला: प्रयान्त्युच्छनतां सुने ॥” (म० ९९) 
इत्याय्स्ति | श्रीपूर्वश्ञास्त्रे पुनः सामान्येत कतुंताधायकत्वमेव । 
यदुक्तं तत्र 
५५००००*००+*०+-०“००**तझोगादशवत्‌ पुमान्‌। 
जातकतु त्वसामर्थ्यों ५०३४+३४**#०००४०००७##७ ५७०७७ ***# #+३६७४## ७ ॥ 
(मा० १२७) इति। 
इह च तदधिकारेणेव तत्वक्रमनिरूपणं प्रक्रान्तमु,--इति कथमिव 
अस्यास्तद्विरुद्धं किचित्कतुंताधायकत्वमुक्तमित्याशडूबाह 
इति मतडज्जशास्त्रादो या प्रोक्ता सा कला स्वयम्‌ ॥ १९० ॥ 


किचिद्रपतयाक्षिप्प. क्तृ्बसति भज्जितः । 
'इति उक्तेन किचित्कर्तुत्वाधायकत्वात्मना प्रकारेण श्रीमतज्भशास्त्रादो 
या कला प्रोक्ता, सा पुंसि पूर्णकर्तृतानुपपत्तें: स्वसामर्थ्यदिव किचिद्रृपत्वमाक्षिप्य 


मतज् शास्त्र ९९ और मा० त० १२७ के अनुसार यह स्पष्ट है कि 
“ईबदुन्मीलित भात्मिक स्तर वाले जब कला के आकलन के विषय बन जाते 
हैं, तो उनमें एक विस्मयजनक प्रस्पन्दमानता, एक प्रकार की तरलता आ 
जाती है, जिससे उनमें उन्मुक्त उच्छूनता आ जाती है” । 

अथवा “कला के सामञ्जस्य से पुरुष किचित्कतृंत्व की शक्ति से 
संवलित हो जाता है ।” यहाँ उक्त सन्दर्भ में तत्त्वक्रम निरूपण का मूल ही 
एक दम उलझ जाता है । किचित्‌ कत्तुताधायकत्व अछग और किचित्‌ कत्तंव्या- 
धायकत्व अलग व्यापार है। इन शास्त्रों में कला की चर्चा है। वह स्वयस्रु 
किचिद्रपता का आक्षेप करतो है। उसमें विचित्र भज्ी के द्वारा कत्त्‌त्व भी 
आा जाता है। क्‍योंकि पुरुष के स्तर पर पूर्णकत्तृत्व की कल्पना भी नहीं की 


न्डड्ण्ड श्रीतन्त्राकोकः [ इछो० १९० 


कर्तुत्वमिति सामान्यरू्पया भड्या अर्थादिह श्रीपूर्वशास्त्रे प्रोक्ता/--ईति 
>्वाक्यार्थ: | आदिशब्दातु मुगेन्द्रादौ । यदुक्त तत्र 
'कतुं शक्तिरणो नित्या विभ्वों चेश्वरशक्तिवत्‌ । 
तमश्छन्नतयारयषु नाभाति निरवग्रहा ॥ 
तबनुग्राहक॑ तस्‍्त्व॑ कलाख्य तेजसं हरः। 
माया विक्षोम्य कुरते प्रव॒त्यड्ध परं हि तत्‌ ॥ 
तेन  प्रदीपकल्पेन तदा स्वच्छचितेरणो: । 
प्रकाशयत्येकबैशं विदायें तिमिरं घनम्‌ ॥ 
ऋलयत्येष यो धातु: संख्याने प्रेरण च सः। 
प्रोत्सारणं प्रेरणे सा कुबंती तमसा कला ॥ 
इत्येतदुभयं॑ विप्र संभयानन्यवत्‌ स्थितम्‌ । 
प्लोगक्रियाविधों जन्तोतिजगुः कतूं कारकम्‌ ७! 
हार ०२११ ४ पर शक, इति ॥ १९० ॥ 
जा सकती | कला वहीं अपनी कला का प्रयोग कर किंचितु रूपता का माक्षेप 
करतो है। परिणाम स्वरूप वहीं किचित्कत्तु त्व भी आ जाता है। 

मुगेन्द्र तन्त्र में कहा गया है कि, 

“अणु में कर्त्तापन की शक्ति ईब्वर शक्ति की तरह नित्य और विभुता- 
मयी स्थिति में रहती है, किन्तु मल से आच्छादित होकर निखग्रह होते हुए 
भी वह भात (प्रकाशित) नहीं हो पाती । यहाँ अनुग्राहिका कला अपना चमत्कार 
दिखाती है। यह शिवमयी तेजस्विता ही है। माया ही है. वह मानो । एक 
प्रेरक विक्षोभ वहाँ उत्पन्न होता है। प्रवुत्ति की प्रक्रिया व्यापुत हो उठती 
है । एक दीपक सा जल उठता है। चिति के प्रकाश का प्रसारक यह प्रदीप 
अणु के एक-एक देश को प्रकाशित करने लगता हैं। मलावरण की बनी 
तैमिरिक सत्ता विच्छिन्न हो उठती है। अणु इस एक देश प्रसार की चकाचौंध 


में कुछ-कुछ आकलन करता है। विधाता का कुछ संस्थान उसे प्रतीत होता 
है। कुछ प्रेरणा का प्रकल्पन होता है। इसमें अणु का आकलन मिल 
जाता है.। कल के धात्वर्थ यहाँ चरितार्थ हो जाते हैं। 


१९१ ] नवममाह्निकम्‌ 4 । 
तनु किचिद्रूपविशिष्टमपि कर्तृत्व॑ कथमज्ञस्यभवेत्‌,--इत्याशड्क्य 

'किच्जियत्वाधायिनस्तत्वान्तरस्यापि उत्पत्ति प्रतिजानीते ॥| 
किचिद्रूपविशिष्ट यत्‌ कर्तृत्व॑ तत्क्थं भवेत्‌ ॥ १९१ ॥ | 
अज्ञस्पेति ततः सूते किचिज्ज्ञत्वात्मिकां विदस्‌ । ॥॥॥ 

“ततः' इति प्रकृतत्वात्‌ कला । तदुक्तम्‌ ॥ 


ज्ञानं विचा न कतृं त्वं कस्पचिद्दृश्यते यतः । 
अत: कलात: संजातमविद्यारूपमप्रथम्‌ ॥।' इति । ॥॥|| 


उस समय कला अपना काम करती है। कुछ तमस्‌ और कुछ चिति- 
ज्योत्स्ता की चाँदनी छत्त कर नई छटा विखेरती है। कला उसे कुछ साफ 
करती है। एक नयी प्रेरणा का पीयूष पिलातो है। अणु उसमें रम रहता है। 
प्रोत्सारण और संप्रेरण की यह प्रक्रिया कुछ ऐसी घुली मिली होतो है कि 
उसमें अन्तर का आकलन नहीं हो पाता। भोग के भोगने की भावात्मकता 
में अपने को हो कर्त्ता मानने लगता है ।” 


मृगेन्द्रतत्त्र के इस प्रतिपादत से भणु, उसकी झ्ाइवत कक्तु त्वशक्ति, | 
उस पर पड़ने वाले आवरण की दशा, अनुग्राहिका तैजस्‌ कला शक्ति, माया 
का विक्षोभ, स्वच्छ चिति करे प्रदीप से अणु के एक देश का प्रकाश कला ॥ 
का आकलन, प्रोत्सारण और प्रेरण, अणु की प्रवृत्ति, व्यापार और उसके 
कत्तृ त्व पर और सूक्ष्म जगत्‌ की क्रिया शीलता पर पूरा प्रकाश पड़ता ॥| 
है ॥ १९० ॥ | 

सामने यह समस्या भी है कि जो अज्ञ है, उसमें किचित्‌ विशिष्ट कत्तु त्व 
हो भी नहीं सकता | कुछ-कुछ करने वाला कर्त्तापन भी ज्ञान रहने पर ही । । 
हो सकता है। इसके समाधान के लिये कला से ही कुछ-कुछ जानने वाली ॥॥॥ 
शक्ति की आधायक पृथक्‌ तत्त्वान्तरात्मिका शक्ति जिसे विद्या [अविद्या] कहते । | 
हैं- की सत्ता भी स्वीकार की जाती है । ॥| 

कहा गया है कि, 

“ज्ञान के विना कत्तृ त्व असम्भव है। जब जानकारी ही नहीं रहेगी 
तो जल्‍्तु कुछ कर भी केसे सकता है ? वास्तव में यह कहों नहीं दृष्टिगोचर | 


होता | इसलिये कला से उत्पन्न अविद्या रूप अप्रथित ( कुछ-कुछ संवित्तिमय ) 


ः श्रोतन्त्रालोक: [ इलो० १९२-१५९२ 


किश्चिज्जत्वेईपि पूर्णेन हि ज्ञत्वेन पूर्णमेव कर्तृत्व॑ व्याप्तमिति भाव: ॥ १९१ ॥ 

ननु आत्मन:ः सांख्येः कर्तृत्व॑ नाभ्युपेयते--इति तदुपपादक॑कलातर्त्त्व 
यदूक्त॑ तदास्तां, ज्ञत्व॑ पुनरस्य बुद्ध्यादिद्वारेण तैरुपपादितम्‌,/--इति! 
किमनेनेत्याशड्क्याह्‌ 


बुद्धि पश्यति सा विद्या बुद्धिदपंणचारिणः ॥ १९२ ।॥ 
सुखादीन्‌ प्रत्ययान्‌ मोहप्रभुतीन्‌ कार्यकारणे । 
कर्सजालं च तत्रस्थ विविनक्ति निजात्मना॥ १५३ ॥ 


मोहरब्देनात्र तमो5पि उपलक्ष्यते । तेत तमोमोहप्रभृतीन्‌ विपयंय-शक्तितुष्टि- 
सिध्याख्यान्‌ पद्चाशत्पत्ययानित्यर्थ: । यदुक्तम 
'तमो मोहो महामोहस्तामित्रो ह्न्धसंज्ञित:। 
अविद्या. प्चपर्वेंषा प्रादुर्भता महात्मनः ॥! 
(विष्णु पु० १५५) इति। 


मिल कक कर 
तत्त्वान्तर की. निष्पत्ति स्वीकार करते हैं।” यह सही है कि किचिज्ज्ञत्व भी 
पूर्णज्ञ्व और पूर्ण कत्तुत्व से व्याप्त होता है ॥ १९१ ॥ 
सांख्य दर्शन के अनुसार आत्मा में कत्तृत्व स्वीकार नहीं किया जाता ।/ 
यहाँ उसी करत्तृत्व का उपपादक कला तत्त्व मान्य है | यह मान्यता किसी तरह 
गले में उतर भी रही थी। यह नई 'ज्ञत्व' की बात कैसे कही गयी है. क्योंकि 
सांख्य में यह तो बुद्धि आदि गुणों से समर्थित की जाती है। इसी जिज्ञासा' 
के सम्बन्ध में कह रहें हैं कि, 


विद्या बुद्धि को देखती है । बुद्धि के व्यापार का विवेचन करतो है। 
वास्तव में बुद्धि एक दर्पण है। इसमें सुख दुःख तमस्‌ और मोह आदि की 
छाया पड़ती है। इस छाया में व्यक्त होने वाले तत्त्व प्रत्यय कहलाते हैं । 
विष्णु पुराण १५५ के अनुसार “तम मोह, महामोह तामिस्र और अन्ध ये 
५ अविद्या के पव है” शास्त्रों में इन्हें प्रत्यय भी कहते हैं । इनकी संख्या ५० 


+त १९४ ] नवममाह्निकम््‌ ४९७ 


करणमेव कारणं, तेत्त कार्यक्रारणे भूतेन्द्रयाणि 'विविनक्ति' इति इदं सुख 
न दुःखमोहावित्याद्यात्मना विवेकेन जानातीत्यर्थ:। अत एवं निजात्मना 
अन्यव्यावृत्तेन प्रातिस्विकेन रूपेणेत्युक्तं | तदुक्तम 
“विद्या विवेचयत्यस्थ कर्म तत्कायंकारणे।* 
( मा० १२८ ) इति॥ १९३॥ 


ननु पंसस्तत्तत्प्रत्ययविशिष्टायां बुद्धौ वेद्यायामस्तु नाम विद्या करणं, 
विषयोपलब्धी पुनरस्यानया को, तत्र हि बुद्धिरिव तथास्तीत्याशड्क्याह 


बुद्धिस्तु गुणसंकीर्णा विवेकेन कथं सुखम्‌ । 
दुःख मोहात्मक॑ वापि विषय दर्शयेदपि ॥ १९४ ॥ 


गुणसंकोणेत्यनेन तन्‍्तान्तरीयक॑ जाड्यमपि अस्या उक्तम्‌। उक्तं च 
अ्रंगुण्यात्मा विवेकेन शक्ता दर्शयितं नहि। 
विषयाकारमात्मानमविविक्ता यतः स्वयम्‌ |” इति॥ १९४ ॥ 


विद्या पद्नभूतात्मक कार्य रूप विषयों और इन्द्रिय रूप करण के 
परिवेश में पलने वाले उन प्रत्ययों के साथ ही वहाँ उल्लसित कर्म प्रपञ्च का 
विवेचन करती है । स्वयं प्रातिस्विक रूप से यह जान लेती है कि यह जागतिक 
सुख दुःख और मोह के ही मोह मुग्धकारी रूप हैं। यह निजात्मक विवेक 
शुभ्र के जागरण का पूर्वरूप है । 


“मालिनीविजयोत्तर तन्‍्त्र १।२८ में परमेश्वर ने स्वयं यह कहा है 
कि “माया ने जातकत्त्‌त्व सामथ्यंमयी विद्या को उत्पन्न किया। विद्या अणु 
के काय॑ कारण परिवेश में उसके कमं का विवेचन करती है। ” बुद्धि के दपंण 
में विद्या का यही विधान विवेचन किचिज्ज्ञत्व है ॥ १९२-१९३ ॥ 


उक्त विवेचन से यह प्रतोत होता है कि अणु में विद्यमान प्रत्ययों का 
बुद्धि के दर्पण में देखना, विवेचन करना विद्या का काम है। यहाँ विद्या करण 
बनती है। विषय की उपलब्धि में बुद्धि गुणों से संकीर्ण बन जाती है । 
उसमें विवेक शक्ति की ऊर्ज्जा क्षीण हो जाती है। वह उस समय सुख, 
दुःख अथवा मोहमय विषयों को देख कर जडत्व का आलिज्न कर लेती 
है । इसलिये, 

श्रीत०--३२ 


४९८ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० १९५४-९५ 


ननु सांख्यमतमजानानैरिव भर्वाड्ि रेतदुक्त--तद्‌गुणसंकीर्णत्वात्‌ बुद्धि 
सुखाद्यात्मक॑ विषय विवेकेन कर्थ दर्शयेदिति; ते हिं वरणात्मना तमसा सर्वतः 
समावृतमपि रजसा झनैस्तदपसारणात्‌ क्वचिदेव प्ररवातितं संदविशेषेण प्रकाशक- 
मपि सत्त्वं क्रेण नियतं सुखादि प्रकाशयेत्‌+--इति त्रिंगुणेव बुद्धि: क्रमेण 
सुखाद्यात्मनो विषयस्थ विवेकेन प्रर्दशिका,-इत्यम्युपाजम्मु: । सम्य॑, सुब्राद्यत्मक 
विषय बुद्धिदंपंणवदेव दर्शयेतुः किस्तु गुणसंकीर्णस्वात्‌ू न विवेकेनेत्यभिदध्म: । 
बुद्धिहि त्रिगुणल्वे४पि नीलादिवैलक्षण्पेण सत्त्वभागस्ोद्रेंकातु प्रतिसंक्रान्तमपि 
कथं दुःखादि बिविक्तयाध्यवस्पेत; नहिं तदानीं दुःखादेरपि दर्दान येन ततो 
विवेकेन सुखादेरध्यवसायः स्थात्‌ | न मे दर्शनमात्रभेव विषयसंवेदन ये भवेदपि 


विवेक:. तस्थ हि अध्यवसायों जीवितम्‌ । यदुक्तम्‌ 


“न्रैगुण्यमयी विषय विमुग्ध बुद्धि अणु के स्वात्म कल्प का विवेक 
के बल पर. दर्शन नहीं करा सकती । क्योंकि वह स्वयं तटस्थ नहीं रह 
पाती है” ॥ १९०४ ॥ 


सांख्य दर्शन को अपनो स्वतत्त्र दृष्टि है। गुणों से संकीर्ण रहने वालो 
बुद्धि भी सुख आदि विषय समूह का विवेचन करती है। 'तमस्‌ आवरणात्मक 
होता है, इससे पूरी तरह आवृत सत्व को पहले रजस्‌ से बुद्धि निरावृत 
करने का प्रयत्न करती है। फिर सत्त्व गुग क्रमशः उत्ते प्रकाशमान करता 
है' ऐसा सांख्यवादी मानते हैं, इस तरह त्रिगुणात्मिका बुद्धि हो सुख आदि 
विषयों की प्रदर्शिका सिद्ध होत हे । 

उक्त दृष्टिकोण को इस तरह भ्रस्तुत करना चाहिये ! 

सुखादि विषय वर्ग को बुद्धि ठोक उसी तरह प्रदरशित करती हे, जैसे 
दर्पण अपनी छाया को प्रदर्शित करता है ! पर यह ध्यान देने को बात हे 
बुद्धि गुणों से युक्त है। गुण संकीर्णता के फलस्वरूप दर्पण की तरह है। 
विवेकपूर्ण विवेचल नहीं कर सकती हे । 


बुद्धि त्रिगुणात्मिका है। यह निविवाद सत्य है। जब नीलत्व आदि 
चैशिष्टय से विशिष्ट सत्त्व उद्रिक्त होता है तो उसमें दुःख आदि प्रति संक्रान्त 
होते हैं। उस समय बुद्धि दूसरे दुःख आदि का विवेचन नहीं कर सकती है। 
विवेक वहाँ काम नहीं कर पाता। नीलादि सच्वोद्रेक में प्रतिसंक्रान्त जब 
दुःख आदि भी विविक्त रूप पे प्रतिभात नहीं होते तो सुख भादि के अध्यवसाय 


] १९५ ] नवममाह्निकम्‌ ४९९ 


प्रतिविषयाध्यवसायों दृष्टम्‌ । ( सां० ५ का० ) इति। 
न चेय॑ पू्वदृश्ात्‌ दुःखादेरस्थ विवेक॑ कतु* शक्‍नुयात्‌ जाड्यादेव अनुसंघातुम- 
शक्यत्वात्‌; तस्मात्‌ स्वच्छायां वुद्धो प्रतिसंक्रान्तस्थापि सुखादे: केनचिह्विवेकेन 
भाव्यं, तच्च पर॑ कारण विद्यास्यम्‌,--इत्युक्तमेव | तदाह 


को बात भी अपने आप समाप्त हो जातो है । और दर्शन मात्र को विषय का 
संवेदन नहीं कह सकते । विवेक का प्राण अध्यवसाय हे 

कहा गया है कि, 

'प्रतिविषयाध्यवसाय दृष्ट है ।” ( सा० ५ का० ) 


सांख्यकारिका के इस उद्धरण से स्पष्ट होता है कि विषय सक्निक्ृष्ट 
इन्द्रियाधीन अध्यवसायात्मकज्ञान प्रत्यक्ष होता है। यह ज्ञान ही बुद्धि का 
उप्रापार है। बुद्धि के ऊपर तो गुणात्मकता का आवरण रहता है। पहले तम 
का आवरण हटता है। चक्षु आदि इन्द्रियों के कारण चित्तवृत्ति विषयाकार 
होतो है। इन्द्रियाँ ही इस व्यापार में कारण बनती हैं। उस समय तम का 
आवरण ह॒टता है और एक प्रकार सत्त्वात्मक का प्रकाश फूटता है। इस 
प्रकाश में बुद्धि और पदार्थ का आन्तर सन्निकर्ष दृढ़ हो जाता है। पदार्थ 
दृष्ट होता है। इसे प्रत्यक्ष प्रमाण कहते हैं। दुष्ट का अर्थ ही प्रत्यक्ष होता है, 
यही यहाँ लक्ष्य है और प्रतिविषयाध्यवसाय उसका लक्षण है। 


इस लक्षण में दो शब्द हैं। १--प्रतिविषय और २--अध्यवसाय । 
भ्रति विषय का विग्रह होता है जो विषयों-विषयों के प्रति वर्त्ताव करता हो 
अर्थात्‌ उनकी ओर उन्मुख हो। ऐसी इन्द्रियाँ होती हैं। यही प्रति-प्रति 
विषयों को ओर उत्मुख दोख पड़ती हैं । इनका विषयों के प्रति वर्त्तन इन्द्रियार्थ 
सन्निकषं से होता है। इसी इन्द्रियार्थ सन्तिकर्ष में अध्यवसाय होता है। 


अध्यवसाय बुद्धि का व्यापार है। यह एक प्रकार का ज्ञान हो है। 
जब इन्द्रियाँ विषय से सन्निक्ृष्ट होती हैं, तत्र वहाँ बुद्धि वृत्ति जागृत होती है । 
बुद्धि में तम का आवरण हट जाता है। एक नया प्रकाश उदित होता है, 
इसे सत्त्वोद्रेक कह सकते हैं। सत्त्व प्रकाश ( ज्ञान ) रूप होता है। बुद्धिसतत्व 
के उद्रेंक से अध्यवसाय प्रत्यक्षज्ञानात्मक प्रमाणहूपता को प्राप्त कर लेता है 


५०० श्रीतन्त्रालोक: [ इलो ० १९५-१९७ 


स्वच्छायां धियि संक्रामन्भाव: संवेद्यतां कथम्‌ । 
तया विनेति साप्यन्यत्करणं पुंसि कतेरि ॥ १९५ ॥ 


संवेद्यतामिति विवेकेनाध्यवसेयतामित्यथ:। तयेति विद्यया | सापीतिं 
बुद्धयपेक्षया । कतंरीति विषयाध्यवसाये ॥ १९५ ॥ 


ननु बुद्धिर्भयतो निमंलदपंणप्रस्येति तस्या एकतः पुंड्छाया प्रति- 


संक्रान्तं भावजातमध्यवस्येत--इति कि विद्याख्येन कारणान्तरेण भाव्यम्‌,. 
तदाह 


ननु.. चोभयतः शुघञ्नादशंदशोयधोगतात्‌ । 
पुस्प्रकाशादभाति भावः 
एतदेव परिहरति 
मेवं तत्प्रतिबिम्बनस्‌ ॥। १९६ ॥। 
जडमेव हि मुख्यो5थ पु स्प्रकाशो5स्प भासनम्‌ । 
बहिःस्थस्येव तस्यास्तु बुद्धेः कि कल्पना कृता ॥ १९७ ॥ 


बुद्धि पहले देखे हुए या अनुभूत दुःख आदि से इसका विवेक नहीं कर 
सकती | क्योंकि वह जड़ है। जड़ में किसी विषय के अनुसन्धान का सामथ्य॑ 
नहीं होता। इसलिये स्वच्छ बुद्धि में प्रतिसंक्रान्त सुखादि का अनुसन्धान 
किसी विवेक के माध्यम से ही हो सकता है। उसका सबसे प्रधान कारण 
विद्या तत्त्व ही है । वही कह रहे हैं-- 


स्वच्छ बुद्धि में संक्रमण करता हुआ भाव विद्या ( विवेक ) के बिना 


संवेद्यता को प्राप्त नहीं कर सकता । बुद्धि की अपेक्षा वह विद्या ही पुरुषकर्त्ता 
के विषयाध्यवसाय में करण बनती है ॥ १९५५ ॥ 


प्रन्‍न॒उपस्थित होता है कि बुद्धि उस दर्पण के समान है, जो अत्यन्त 
निर्मल है। उसके एक भोर पुरुष की छाया प्रतिसंक्रान्त होकर भाववर्ग 
का अध्यवसाय कर लेगी। किसी विद्या नामक करण की कोई आवश्यकता 
नहीं । इसी का समाधान कर रहे हैं कि, 


उभयत: निर्मल दर्पण सदृश बुद्धि में पुरुष के प्रकाश की छाया के 
कारण भावानुसन्धान स्वाभाविक है--यह कथन सर्वथा सत्य की कसौटी 


हे | १९६-१९७ ] नवममाह्तिकस्‌ ५०१ 


इह जडत्वात्‌ बुद्धे: स्वयं विषयप्रकाशन तावन्नोचितमु-इत्युक्तम्‌-- 
प्रतिसंक्रान्तेडयि पुंस्प्रकाशे जाड्यम्स्था न निवर्तते, प्रतिबिम्बस्थ निजा- 
घिकरणेकयोगक्षेमत्वमेव _ भवेदित्युपपादितमेव  प्राक्‌ । बहिहि दपंणादो 
प्रतिबिम्बतश्चेतनो$पि चेत्रादिदपंणस्य मा ताम चेतन्यमाधातु, प्रत्युत तत्र 
स्वयमचेतनवन्न किचिदपि कतु_ प्रभवेत्‌ । एवं जडायां बुद्धौ प्रतिसंक्रास्तो5पि- 
पुंस्प्रकाशस्तदेकयोगक्षेमत्वात्‌ जाड्यमेवासादयेतु--इति कथ॑ सो5पि विषय- 
प्रकाशनकुशल: स्थात्‌। अथ स्वयमेवासा विषयस्थ प्रकाशकोःस्तु इत्युक्तं 
“मुख्योउ्थ॒पंस्प्रकाशो5स्य भासनम्‌' इति; एवं तहिं विषयस्थापि साक्षात्‌ 
बाह्मस्येव प्रकाशनमस्तु, किमन्तरालपरिकल्पितिन बुद्धितत्वेन,--इस्युक्त 
बुद्धेः कि कल्पना कृता' इति ॥ १९७ ॥ 


एवं हि मुख्यमास्मप्रकाशमपेक्ष्य तदतिरिक्तं न किंचिदपि प्रकाशेत,-- 
इति सवव॑ प्रकाश एवेत्यमेद एव सर्वतः परिस्फुरेत्‌ --इति ग्राह्मग्राहकभावाद्यात्मा 
सकलोथयं भेदव्यवहार: समाप्त; स एवं चेह विचारयितु प्रक्रान्त:--इति _ 
प्रतिज्ञातार्थ विरुद्ध मिदमभिधानं भवेदित्याह 


पर खरा नहीं उतरता । क्‍योंकि जड़ में कोई प्रतिबिम्ब भी जड़ ही होगा। 
फलस्वरूप विषय का प्रकाशन बुद्धि से नहीं किया जा सकता। पुरुष की 
छाया के प्रतिसंक्रान्त हो जाने पर भी बुद्धि की जड़ता तो वहीं उसी में विद्यमान 
रहेगी । इस लिये उसमें कोई प्रतिबिम्बन जड़वत्‌ माना जायेगा। पुरुष का 
छायात्मक प्रकाद् ही यदि विषय का प्रकाशन कर लेता हो तो वह भी बाह्य 
विषय का ही प्रकाशन हो सकता है। ऐसी स्थिति में फिर बुद्धि की क्या 
जावद्यकता ? यह कल्पना मात्र आन्तरालिक परिकल्पन मात्र है। इससे यह 
'सिद्ध हो जाता है कि मुख्य आत्म प्रकाश है। उसी की आधार शिला पर विषय 
“प्रकाशन सम्भव है ॥ १९६-१९७ ॥ 


इस मान्यता के अनुसार प्रकाश के अतिरिक्त कुछ भी प्रकाशित नहीं 
होता । सब में स्वात्मप्रकाश का प्राधान्य है। सब कुछ प्रकाश रूप ही है। 
-खर्वत्र अभेद भाव व्याप्त है। यह ग्राह्म ग्राहक रूप सारा भेद व्यवहार इस 
अवस्था में स्वतः अमान्य हो जाता है । यही बात यहाँ प्रमुख रूप से विचारणीय 
है। प्रस्तुत प्रस॒ज्भ बुद्धि का था। यहाँ प्रकाश की अभेदवादिताका गुणगान 
करता क्या प्रकरण विरुद्ध नहों होगा ?--इस पर कह रहे हैं कि, 


५०२ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० १९८ 


अभेदभूमिरेषा च.भेददचेह विचाय॑ते । 


एवं पर एवं प्रकाश: स्वातन्त्रयातू स्व रूप गोपयित्वा यदा संकुचिता- 
त्मतामवरभासयति, तदा सकल एवायं भेदव्यवहार: समुल्ल्सेत्‌, येनायं पुमानु 
इन्द्रियप्रणालिकया बुद्धौ प्रतिसंक्रान्त सुखदुःखाद्यात्मकं विषय॑ विद्या परस्पर- 
वैविक्त्येन जानाति,--इति बुद्धथादिकल्पने न कर्चिद्दोष:, तदाह 


तस्मादुबुद्धिततो भावों विद्याकरणगोचरः ॥ १९८ ॥ 


ननु विद्याख्यस्य करणस्य वेद्य एव भावों गोचर:, स च बाह्य एवं इति; 
कथमेवमुक्तमित्याशडः क्याह्‌ 

भावानां प्रतिबिस्ब॑ च बेद्यं धीकल्पना ततः । 

साक्षात्तद्वेदने ह्य,क्त एवं दोष:॥ 


वस्तुतः विह्व॒ सृष्टि का यह चित्रफलक अभेद का प्रख्यापक है। इसी 
फलक पर भेद का अनुसन्धान किया जा सकता है। पर-प्रकाश अपने स्वातन्त्रय. 
के बल पर अपने रूप का गोपन करता है। इसी अपनी शरक्ति से संकोच का- 
वरण करता है ओर संकुचित भावदश्ा को अभिव्यक्त करता है। फलस्वरूप 
यह सारी पार्थक्‍्य प्रथा प्रथित हो जाती है। बाह्य व्यवहारों का समुल्लास- 
हो जाता है। इससे प्रभावित पुदुगल पुरुष इन्द्रियों के माध्यम से बुद्धि में 
प्रतिसंक्रान्त सुख दुःख आदि विषयों को अशुद्ध विद्या के आधार पर परस्पर 
विविक्त रूप से अलग-अलग रूपों में जानने छगता है। इस लिये आत्मा के. 
प्रकाश के सन्दर्भ में बुद्धि का विचार कर लेते से किसी अप्राकरणिक आदि: 
दोष की सम्भावना नहीं है । 


विद्या करण से वेद्य भाव ही 'इन्द्रिय ग्राह्म होते हैं । वे बाह्म 
भी होते हैं क्योंकि बुद्धि में पहले भावना पड़ी । उसमें प्रतिबिम्ब का; 
निर्माण हुआ और इसके बाद विषयों का बुद्धि गत प्रकल्पन होता है। यह इनका: 
साक्षात्‌ वेदन नहीं माना जा सकता। साक्षात्‌ वेदन का सिद्धान्त स्वीकार. 


कर लेने पर “प्रकाश के अतिरिक्त कुछ भा प्रकाशित नहीं होता' इस मूल: 
मान्यता के ध्वस्त होने का दोष उपस्थित हो जायेगा ॥ १९८ ॥ 


.] १९९ ] नवममाह्निकम ५०्शे 


ननु एवमणो: किचिज्ज्ञत्वोत्पत््या किचित्कतृत्व॑ तावदुपपादितमु; तदत्न 
समाने८पि किंचित्त्वे कस्मादिदमेव करिश्विज्जानाति करोति च,--इत्याशडः क्य. 
तदुपपादक  रागतत्त्वं तावदाह 


किचित्तु कुकते तस्मान्नूनमस्त्यपरं तु तत्‌ ॥ १९९ ॥ 
रागतत्त्वमिति प्रोक्त॑ यत्तत्रेवोपरः्जकम्‌ । 


कलाविद्ययोहि किचित्त्वमपूर्णत्वमात्राभिधायि,--इत्युक्तमु; इद॑ पुनस्त- 
थात्वेईपि प्रतिनियतवस्तुप्ंवसायि,--इत्यवव्यमत्रास्य केनचिदपरेण निमित्तेन 


भाव्यं, यद्रश्ात्‌ तत्रेव अणोरासज्ञो भवेत्‌ । कि च तदित्युक्त 'तत्तु रागतत्त्वमितिः 


प्रोक्तम' इति | उक्त च 
“रागो5नुरण्जयत्येन॑ स्व॒भोगेष्वशुचिष्वपि । 
( मा० १२८ ) इति ॥ १९९ ॥ 
इस प्रकार विद्या कञ्चुक के प्रभाव से अणु में किचिज्ज्ञव्व का उप- 


पादन हो जाता है। कला से उसे किचित्कतृंत्व पहले ही प्राप्त हो गया होता 
है। इससे यह प्रतीत होता है कि ज्ञत्व और कत्तृ त्व दोनों में सामान्य रूप से 


किचित्व बैठा हुआ है। यहाँ एक प्रइन उपस्थित होता है कि यह किचित्‌- 


ज्त्व और कत्तृत्व अणु का ही धर्म केसे हो जाता है? इसके उत्तर में यह 
कहा जा सकता है कि, 

अणु जब कुछ करता है, तो वह जो कुछ करता है, वह अपूर्ण ही होता 
है। वह जब कुछ जानता हे, तो यह भी निश्चित है कि उसका वह॒ जानना 
भी अपूर्ण हे। कला और विद्या दोनों के माध्यम से अणु की क्रिया और 
जानकारी के अलावा निश्चय हो बहुत कुछ बच रहता हे । उसे वह नतो 
कर सकता है ओर न हो जान पाता हे । हाँ कुछ नियतवस्तु परयंवसायो कत्तुल्व 
ओर ज्ञत्व में वह सीमित रह जाता है । 

अतः: एक ऐसा तत्त्व मानना आवद्यक हो जाता है जो अणु में कुछ 
करने और कुछ जानने का व्यासज्भ पेदा करता हे। शास्त्र की भाषा में 
उसे “रागतत्त्व' कहते हैं। वही अणु को उन-उन प्रतिनियत वस्तुओं में उप- 
र|ज्जित करता है । कहा गया है कि, 

“राग अणु पुरुष को अशुचि भोगों में अनुराग प्रदान करता हे”। 
मा० १२८ ॥ १९९ ॥ 


क 
"५०४ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० २०० 


नन्ववेराग्यलक्षणों बुद्धिधर्मोष्त्र सांस्यैनिमित्तमुक्तमु/--इति किमनेनान्येन 
रागतत्त्वेनेत्याशडः क्याह 

न चावेराग्यमात्र तत्तत्राप्यासक्तिवृत्तित: ॥। २०० ॥ 

विरक्तावषि तृप्तस्य सुक्षपरागव्यवस्थितेः । 


तदिति रागतत्त्वमर्‌ । तत्रापीति अवेराग्ये । एवमवेराग्यासज्भे5पि एतदेव 
निमित्तमिति भाव:ः। कम्यचिच्च निवृत्तविषयाकाइक्षस्थ अवैराग्याभावो&5पि 
सुक्ष्मेक्षिकयाभिष्वज्भी भवत्येव 'किचिन्मे भूयात्‌' इति प्रतिपत्तेरविरहातु; 
तद्रागतत्त्वस्थैव अय॑ महिपा-नयदुबुद्धाववेराग्यादीनां सर्वेषामेव धर्माणां 
बहिष्पर्यन्ततया विशेषेणोल्लास--इति । तदुक्तम्‌ 
'धर्मादयो5्प्यशिष्व ड्रवासनाया एवं पल्‍लवा: इति समस्तो5यं रागवग्ग:; 
ते तु विशेषोल्लासात्मनो बुद्धिधमंत्वेन गणिता:।” इति । 


सांख्य मतानुयायी विद्ववर्ग की मान्यता हे कि बुद्धि में एक अवेराग्य 
नामक धर्म होता हे, जिससे अणु पुरुष विषय में प्रवृत्त होता हे | अलग से 
रागतत्त्व मानने की क्या आवश्यकता ? इस जिज्ञासा का समाधान हे कि, 


रागतत्त्व थवेराग्य मात्र नहीं हे | इसमें अर्थात्‌ अवैराग्य में भी 
आसक्ति वृत्ति का बीज विद्यमान रहता हे | विरुक्ति में भी तृप्त पुरुष में सूक्ष्म 
रूप से राग की स्थिति बनी रहती है । अवेराग्य का अभाव ही वेराग्य हे । 
सुक्ष्मेक्षिका से देखने पर यह जात पड़ता हे कि उसके मन में भी 'मुझे यह- 
यह चीजें होतीं' ऐसे विद्याराद्धुर उठते रहते हैं। यह राग का ही महत्त्व है 'क्‍ 
कि बुद्धि में वेराग्य आदि सारे धर्मों का बाह्य उल्लास हो पाता हे | कहा 
“गया हे कि, 


“जितने भी धममं हैं वे समी आसक्ति रूप कामना के पल्‍्लव रूप हैं। 


जहाँ अभिषज्ध होता है, वहाँ नये विचार अद्धूरित होते रहते हैं। इन्हें 
*रागवर्ग' कहते हैं । राग के परिवेश में ही ये प्रतिष्ठित होते हैं । 


वासना के पल्‍लव रूप के धर्म बाह्य रूप से भी उल्लसित होते रहते 
हैं। इन्हें बुद्धि के धर्म रूप में ही परिगणित करते हैं । क्योंकि ये बुद्धि में पुष्पित 
'पल्लवित होकर ही विकसित हो पाते हैं ।”” 


ड् २०१ ] नवममाह्विकम्‌ प्‌्ण्५ 
एवं द्वेषोः्प्यस्येव प्रसर:। तत्रापि अनिष्टप्रहानादावभिष्वद्धस्येव संभवात्‌; 
तस्माद्त्र क्वचनोपादेये हेये वा 'किचिन्मे भूयात्‌* इति सामान्येनाभिष्वज्धमात्र 
रागतत्त्वमन्यस्तु पुनः तस्येव प्रपश्च--इति प्राडइुनिरूपितप्रायमित्यल 
बहुना ॥ २०० ॥ 

नल्वरणो: कलया किंचिद्रपतां, विद्यया विविक्तविषयतां, रागेण नियत- 
वस्तुपर्यवसायितां च नीत॑ कतंत्वं 'अकरवं करोमि करिष्यामि' इति प्रतीत्यन्य- 
थानुपपत्त्या कालेतापि कलितम्रू---इति तदुपपादक कालतत्त्वमप्याह 
कालस्तुटचादिभिवचंतत्‌ कर्त त्वं कलयत्यतः ॥ २०१ ॥ 
कार्योवच्छेदि कतूं स्व॑ं कालो5बइयं कलिष्यति । 


यह भी निश्चित हे कि द्वेष भी राग का ही प्रसरात्मक रूप हे। 
द्वेष में दुह्मन की हानि जेसे भी हो, इस तरह का आग्रह-ग्रहिल अभिष्वद्ध 
“होता हो है । 

इसलिये चाहे हेय में हो या उपादेय में हो, कहीं भी “कुछ मुझे हो' 
इस श्रकार का सामान्यतः उत्पन्न होने वाला भाव अभिष्वज्ध हे--यही 
रागतत्त्व हे । इसके अतिरिक्त अन्य इसो प्रकार के अभिष्वज्धों भाव 'राग- 
ज्तत्त्व' के हो प्रप्श्न कहे जा सकते हैं ॥ २०० ॥ 


अणु कला से प्रभावित होकर सर्व-कत्तृत्व से किचित्‌-कत्तृत्व के स्तर 
'थर आने को विवश हो जाता है। विद्या से वह विविक्त विषयता वाली बुद्धि 
के निर्देश मानने लगता है। राग से नियत वस्तु पर्यवसायी अनुराग प्राप्त करता 
है | उसे कृधातु के लड, लटू और छूट्‌ लकार गत काल के परिवेश में अपने 
कत्तुत्व की स्मृति और प्रतीति बनी रहती है। इस तरह वह काल से कलित 
भी हो जाता है जो कभी काल से नित्य अकलित होता है। 


अब वह यह पाता है कि इस तुटि में, इस क्षण में, इस चषक में, इस 
नाडी या घड़ी मुहृत्त में मैंने यह क्रिया की, यह क्रिया मैं कर रहा हूँ और उस 
समय मैं वह काम कर लूँगा। इस सोच में अपने कत्तृत्व की कलना करता 
रहता है। उसका कर्त्तापन कायं से अवच्छिन्न होता रहता है। वह परिमित 
प्रमाता होता है। अतः काल उसे अवश्य कलना का विषय बना लेता है। इसमें 
सन्देह नहीं । 


५०६ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो ० २०१. 


अनु कर्तृत्व॑ नाम चेतनस्य स्वातन्त्रयं, तच्च_तदनतिरिक्तमिति कथमस्य 
नित्यस्थ सतः कालेन योगः:,--इत्याशडः क्योक्तं 'कार्यावच्छेदि'! इति | द्विंघाः 
हि कतृत्व॑ शुद्ध॑ं मायीयं च । तत्राद्यमनवच्छिन्नहंपरामशंमयय॑ कार्यानारूषितमेव;- 
अन्यच्च घटक्रिया पटक्रिया,--इत्यादिकार्यारूषितम्‌ । एतेनास्य कलनयापि 
भाव्यमित्येवमुक्तम्त 'अवध्यम्‌' इति; भावाभावाभासक्रमजी वितत्वात्‌ कार्यक्रियाया 
इत्यर्थ: । एवमेतन्मुखेन परिमितो&४पि प्रमातानेन कलित एव, इत्यर्थसिद्धम !' 


तदुक्तम 
कालो5पि कलयत्येनं तुटघादिभिरवस्थित: ।' 
( मा० १२९ ) इति ॥ २०१ ॥४ 


अपन 

इस आकलन में यह जिज्ञासा भी स्वाभाविक है कि कर्त्तापन चेतन के 
स्वातन्त्रय को कहते हैं । तथा यह भो सत्य है कि स्वातन्त्र्य या कत्तुत्व चेतन का 
धर्म है । चेतन का धर्म चेतन के अतिरिक्त नहीं होता। ऐसी अवस्था में वह नित्य 
भो माना जाता है। फिर इस नित्य स्वातन्त्रय संवलित कत्तुत्व को अनित्य काल 
से प्रभावित होने को अप्रकल्प्य घटना कैसे घट जाती है? माहेश्वर राजानक 
जयरथ इस पर अपने विचार व्यक्त करते हुए यह स्पष्ट कर रहे हैं कि कत्तृ त्व 
दो प्रकार का होता है। १-शुद्ध और दूसरा २--मायीय | शुद्ध कत्तृत्व 
अनवच्छिन्न और अहं. परामर्शात्मक होता है। यह कार्य से अनारूषित होता 
है । दूसरा मायीय कत्तुत्व है। यह घट और पट के समान खण्डित और 
व्यापारात्मक होता है। यह छोटी छोटो क्रियाओं से रूषित, संम्पुक्त और 
प्रभावित होता है। 


खण्डित व्यापार सम्पन्नता के फल स्वरूप इसकी कलना स्वाभाविक 
रूप से होने लगती है । कार्य क्रिया का प्राण तथा भाव और अभाव क्रम का 
अवभास ही है। इसो आधार पर इसकी कलता सम्भव है। कभी घटाभाव था, 
पटाभाव था और अब घट और पट दोनों का अस्तित्व दृष्टिगोचर होने लगा 
है । यहो अभाव और भाव को कलना के क्षण हैं। मा० १।२९ के अनुसार यह 
सिद्ध है कि “काल रूपी कंचुक भी तुटि आदि समय के अवच्छेदों में अवस्थित 
रहता हुआ भाव-अभाव रूप व्यापार का आकलन करने कराने में समर्थ: 
होता है” ॥ २०१ ॥ 


हलो० २०२ ] नवममाह्लिकस्‌ ५०७० 


ननु तामर्थक्रियामथंयमानो जनः किचिदुपादत्ते, किचिच्च जहाति,-- 
इति नास्ति विमति:; कुतः पुनरयं नियमो--यत्‌ पाकार्थी वह्लिमेवादित्सतिः 
न लोष्टं, स्वर्गार्थी च ज्योतिष्टोममेव न व्येतम्‌--इति तदवश्यमत्र केनचिन्नि- 
मित्ते न भाव्यं, तच्च किमित्याशडूचाह 


नियतियोंजनां धत्ते विशिष्टे कार्यमण्डले । २०२ | 


निय्तिहि 'अस्मादेव कारणात्‌ इदमेव कार्य भवेत्‌” इति नियममादध्या- 
दिव्युक्तम्‌ 'विशिष्टे कार्यमण्डले योजनां धत्ते' इति । तदुक्तम््‌ 
“नियतियोजियत्येनं स्वके कर्मणि पुदूगलम्‌ ।! ( मा० १२९ ) इति। 
अतश्च॒ नियतामर्थक्रियामरथंथता नियतमेव वस्तु उपादातव्यम्र--इति नः 
कश्चिद्वोष: ॥ २०२॥ 
नन्विह तत्त्वानां कार्यका रणभावनिरूपणस्य प्रक्रान्तत्वात्‌ कलायास्ताव- 
न्मायाकायंत्वमुक्तं; विद्यादितत्त्वचतुष्टयं पुनः 


प्रघन है कि उस अर्थ क्रिया को अपना विषय बनाने वाला जीव कुछ - 
प्राप्त करता है, कुछ छोड़ता है । यह स्पष्ट है। जहाँ किसी नियम की बात 
भातो है वहाँ कोई कारण होता है। पाक क्रिया में लगा व्यक्ति आग की इच्छा 
करता है, लोष्ठ की नहीं, अथवा स्वर्ग इच्छा रखने वाला ज्योतिष्टोम यज्ञ ही? 
करे इ्येन याग न करे--इस विधान में कोई निमित्त तो होना ही चाहिए। 
वह क्‍या है ? इस निमित्त के विषय में यह विचार व्यक्त कर रहे हैं कि, 


विशिष्ट कार्य व्यापार के समूहात्मक संभार में योजना का विधान करने 
वाले तत्त्व का नाम ही नियति है। यही निमित्त बनता है। 'इस कारण से 
यही कार्य करना है' इस प्रकार का नियम यही नियति, निर्धारित करती है। 
मा० १२९ के अनुसार “स्वकर्म में पुदूगल पुरुष को नियति हो नियोजित 
करती है” | इस तरह यह नियम बन जाता है कि नियत अर्थ क्रिया को करने 
वाले पुरुष द्वारा नियत वस्तु का उपादान करना चाहिये। इस निर्धारण फे 
उपादान और हान में कोई विप्रतिपत्ति नहीं रह जाती ॥ २०२॥ 
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(तस्मात्‌ कल समुत्पन्ना विद्या रागस्तथंव च । 
कालो नियतितत्त्वं च पुंस्तत्त्वं प्रकृतिस्तथा ॥! (स्व० ११६३) 
इत्यादिश्रीस्वच्छन्दशास्त्रस्थित्या कछावत्‌ कि मायाया एव कार्यमुत न,-- 
इत्याशडः क्याह्‌ 
विद्यारागोइ्थ नियतिः कालइचैतच्चतुष्टयम्‌ । 
कलाकार ०००००००००००० 


अत्र च नियति: काल:,--इत्ययं क्रम: श्रीपूर्वशास्त्रानुगुण्येनोक्त:; तत्र हि 
'नियतेरन्तरं कालस्य निर्देश: | पूर्व पुनः कालस्य प्रथम निर्देदोउ्यमाशय:--यत्‌ 
नियते: कार्यंकारणविषयनियमव्यापार: तच्च प्राग्भावि कारणं, पदचादुभावि 
कार्यमु,--इति कालावच्छेदमन्तरेण कर्थ भवेदिति । यद्गा युगपदुत्पादातु एपां 
न क्रमविवक्षा,--इत्येवमुक्तम्‌ । यद्य पि श्रीपूर्वशास्त्रे 


तत्त्वों के कार्यकारण के सन्दर्भ में कका को माया का कार्य स्वीकार 
करते हैं। विद्या, राग, काल और नियति के सम्बन्ध में स्वच्छन्द तन्त्र ११६३ 
-में कहा गया है कि, 


“उससे कला उत्पन्न हुई। साथ ही विद्या, राग, काल और नियति, 
“पुरुष ओर प्रकृति तत्त्व भी उत्पन्न हुए ।” स्वच्छन्द तन्‍्त्र की इस उक्ति के 
अनुसार क्या ये तत्त्व भी माया के हो कार्य हैं ? इस सम्बन्ध में सिद्धान्त यह 
है कि, 


विद्या, राग, नियति और काल ये चारों कला के कार्य हैं। इसमें राग 
के बाद नियति का क्रम श्री पूर्व शास्त्र के अनुसार लिखा गया है। काल को 
पहले रखना सोह्देश्य हैं। स्थिति यह है कि कारण पहले होता है। कार्य उसके 
बाद होता है। नियति का व्यापार प्रतिनियत वस्तु में नियोजन है। वह विना 
काल के हो नहीं सकता । यह भी हो सकता है कि काल और नियति एक 
साथ उत्पन्न होते हैं। अतः इनमें क्र-कथन की कोई अपेक्षा ही न समझी 
गयी हो । 


+] २०३ ] नवममाह्निकम््‌ ५०९ . 


८०००7००००“विद्यारागों ततोब्सूजत्‌ः” ( मा० १२७ ) 
इत्येतावदेवोक्त॑ तथापि नियतिकालयो: कायंत्वेन संमतत्वात्‌ कारणान्तरस्थ 
साक्षादनभिहितत्वातु “तत एव' इति एवकारेण अव्यक्तान्तमस्याः कलाया 
एवाविशेषेण कारणत्वस्याभिधानात्‌ अविशिष्टाप्रतिषिद्धं ककाया एवं कारणत्वं 
पयंवस्येदित्युक्त्‌ 'एतच्चतुष्टयं कलाकार्यम्‌' इति। 


ननु भोक्‍्तृभोग्यरूपतया विद्वं तावत्‌ द्विविध॑ तत्रेतत्‌ कलादि कि 
भोक्‍्तृपक्षपतितमुत अन्यथा,--इत्याशडः क्याह 


एम कस भोक्त॒भावे तिष्ठद्भोक्‍तृत्वपुरितम्‌ ॥ २०३ ॥ 
भोक्त्‌भावावस्थाने हेतु: भोक्तृत्वपूरितम्‌' इति भोक्तृत्व॑ हि आणवादिनो- 
पक्रान्‍्तमपि कलादिना किचित्कतृत्वाधानेन पूरितमुपब॒ हित॑ कार्यपर्यन्तीकृतमिति 


श्री पूर्व शास्त्र १।२७ में एक उक्ति और भी है कि विद्या और राग 
को उसके बाद बनाया | वहाँ केवल विद्या और राग तत्त्व का ही निर्देश है। 
नियति और काल का नहीं । इससे यह अनुमान लगाया जा सकता है कि, 
नियति और काल को काय॑ रूप से मन मानता हो है फिर किसी कारणान्तर 
के अभिधान की क्या आवश्यकता ? अतः सामान्यतया कला को हो चारों 
का कारण मानने के अतिरिक्त किसी कुतकं की आवश्यकता नहों। कला के 
कारण मानने की बात का कहीं खण्डन भी नहीं किया गया है और न हीं 
इस सम्बन्ध में किसी विशिष्ट सिद्धान्त की चर्चा ही है। इसलिये विद्या, राग, 
काल और नियति इन चारों को कला का कार्य मानने में कोई विप्रतिपत्ति 
नहीं । कला ही इन चारों की कारण है--यह निविवाद सत्य है। 


इतने ऊहापोह के बाद एक नयी समस्या सामने आती है। यह विश्व 
दो प्रकार का है। १--भोक्ता रूप और २--भोग्य रूप। प्रइन यह है कि 
ये कछा आदि भोक्ता पक्ष में आयेंगे या भोग्य पक्ष में? इसका उत्तर दे 


रहे हैं कि, 


कला आदि भोक्‍्तृ-भाव में ही अवस्थित हैं। ये भोक्‍्तृत्व से ही पूर्ण हैं। 
इनमें किचित्कतृंत्त आदि का आधान है। इससे ये सभी कार्य पर्य॑न्त उपवृंहित 
हैं । 
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यावत्‌; अत एवेषां तद्धर्मत्वात्‌ भोक्तर्येवावस्थानस्‌ । तथा च-पर एव प्रमाता 
मायया प्रथममपहतैस्वर्यसर्वस्व: सन्‌, पुनरपि तदेश्वयंसव॑स्वमध्यात्‌ कलादिमुखेन 
प्रतिवितीर्णकचिदंश: परिमिततामइनुवान: पशु:--इत्युच्यते । तत्र कलाविद्ययो- 
स्‍्तावत्‌ तद्धमंत्व॑ निविवादसिद्धम्‌ । नहिं. जत्वक्तुस्वयोः प्रमातृधर्मत्वे 
कर्चिद्विवादः, रागो5पि तद्धम एवं भोग्यं प्रति प्रवृत्तिहेतुत्वात्‌, भोग्यधर्मत्वे हिं 
अस्य न कश्चिदपि वीतरागः स्यातु, भोग्यस्य सर्वान्‌ प्रति अविशेषेण रझ्ञक- 
त्वातु । उक्त च 

वि मम 


यद्यपि इनका भोकतुत्व आणव आदि मलों से उपक्रान्त है फिर भी इनमें 
करत्तृत्व रूप भोकतृत्व के होने से इनका भोक्तापक्ष में अवस्थान है-यहं 
निमश्वित है । 

इसे इस प्रकार विचार पूर्वक निश्चय करना चाहिये कि कोई सन्देह न 


रह जाय । सोंचे पहले होता क्या है ? 


पर-प्रमाता परमेद्वर सबसे पहले माया के इन्द्रजाल से प्रभावित होता 
है । उसका सर्वस्व, उसका ऐब्वर्य और स्वातन्त्रय ही अपहृत हो जाता है । 
यह उसी की शक्ति है। परप्रमाता से कोई बैर भो इसका नहीं किन्तु सर्वस्व का 
अपहरण करने में यह संकोच नहीं करती । इसीलिये इसे निर्वेरपरिपन्थिती 
कहते हैं | अब परप्रमाता यद्यपि पूर्ण ऐड्वर्य सम्पत्न नहों रहा फिर भी उसके 
ऐड्वर्य सर्वस्व के बोच से कला आदि के माध्यम से कुछ अंश का अवदान 
पाता रहता है। परिणाम स्वरूप सीमित परिवेश में जीने को बाध्य हो जाता 
है | सीमित परिवेश के भोगों का भोग कर पाता है। पाद्य बद्ध हो जाता है 
और 'पदु' कहलाने लगता है । 


कला और विद्या से उसे किचित्कर्तृत्त और किचिज्ज्ञव्व की उपलब्धि 
में तो कोई विवाद ही नहीं है । यह तो सीमित प्रमाता का धर्म ही हो जाता 
है। जहाँ तक राग का प्रश्न है. वह भी भोग्य के प्रति प्रवृत्ति का हेंतु है। 
यह प्रमाता का धर्म ही है। भोग्य धर्म मानने पर तो कोई वीतराग कहलाने 
का अधिकारी हो नहीं रह जायेगा । भोग्य सामान्य रूप से सब का उपरज्जन 
करते हैं। सभी उसके प्रति अनुरक्त होते हैं । कहा गया है कि, 


5 स्ज््व्शश्ध्य्धप्ज्ब्ण्ब््प्प्म्क्प्षि्ड्ड 


खलो० २०३ ] नवममाह्लिकम्‌ ५११ 
“यज्जनिताभिष्वड्े भोग्याय नरि क्रिया स रागोछ5त्र । 
भोग्यविशेषे रागे नहि कश्चिद्वीतराग: स्थात्‌ |! इति। 

कालोः्प्येवं--प्रथमं हि असौ 'कृशो5हमभवं स्थलो. वर्ते स्थूछतरब्चाइवगन्धा- 
घुतोपयोगेन भविष्यामि' इत्येव॑ क्रममासूत्रयन्‌ प्रमातृसंलूग्नत्वेनेव परिस्फुरेतू । 

स एव पुनरेव॑ कालेन कलितः सन्‌, स्वापेक्षया भताद्यात्मक्रमावभासनपुर:सरं 

स्वसहचारि मेयमपि कलयेत्‌ “यदिदमासीत्‌, वर्तते, भविष्यति' इति | नियतेर्च 

कार्यकारणयोनियमनं रूपं, कार्यकारणभावदच कर्तृत्वमात्रपर्यवसाय एवेत्युक्तं 
प्राक। कर्तुत्व॑ च॒प्रमातुर्धम॑:,--इति तन्नियमनादियमपि तथा मातुरेव, 

“इदमेवास्मि करोमि' इत्यभिमानात्‌ । एवं कालूरागनियतिविद्या: कलानिमि- 


“भोग्य भाव में आसक्त पुरुष में जो भोगने का प्रेरक तत्त्व, है वह 
राग है। यदि हम इसे भोग्य का धर्म ही मान छें तो संसार में ऐसा कोई 
पुरुष नहीं बच सकता जो 'वीतराग' कहा जा सके” । 


काल की भी यही स्थिति है। प्रमाता सोचता है कि “में क्ृश हो 
गया था। अब थोड़ा सुधार हो रहा है, कुछ चरबी चढ़ रही है। अब मैं घी 
और अब्वगन्धा चूर्ण के औषधि-योग का सेवन कर रहा हूँ। इससे भी मोटा 
हो जाऊंगा ।” इस विचार में एक क्रम परिलक्षित हो रहा है। यह क्रम 
प्रमाता के प्रमातृ भाव से संलग्न होकर हो परिस्फुरित होता है । 


इस प्रकार यह प्रमाता काल से कलित हो जाता है। अपनी अपेक्षा 
पञ्वमहाभूतों के रूप में सर्वत्र क्रमावभास पूवंक अपने सहचारी 'मेय” का 
भी आकलस करने लगता हे | वह सोचता हे कि “यह वस्तु मेरे पास थी। 
अब वह पुनः मेरे पास हे। संयोग वश्ञात्‌ न होने पर पुनः अवश्य हो 
जायेगी'। इस वेचारिकता के क्रम में भी काल प्रमाता से ही संलग्न प्रतीत 
होता हे । 


नियति का रूप तो एक दम साफ है । वह कार्य कारण का नियमन 
करती हैँ, यह पहले ही कहा जा चुका है कि कार्य कारण-भाव कत्तुत्वि पर्यव- 
न्‍सायी है, कत्तृत्व भी प्रमाता का हो धर्म है। इसके नियमन से नियति उसी से 


५१२ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० २०४" 
त्तका: | 'अहमिदानीमिदमेव जानामि करोमि' इति विमर्श: प्रमातुरेव उचितो 
न प्रमेयस्येति युक्तमुक्त 'कछादि भोक्त्‌भावे तिष्ठत्‌” इति। एतद्योगादेव हिः 
परस्या: संविद: परं भोक्‍्तृस्वलक्षणं पारिमित्यं समुदियात्‌ ॥ २०३ ॥ 
तदाह्‌ 
साया कला रागविद्ये कालो नियतिरेव च। 
का्चुकानि षडुक्तानि संविदस्तत्स्थितो पशुः ॥ २०४ ॥ 
कड्चुकानीति आवारकत्वात्‌। तत्स्थिताविति तच्छब्देन कछ्चुक-- 
परामर्श: | तदुक्तम्‌ 
“माया कलाशुद्धविद्या राग: कालो नियन्त्रणा । 
षडेतान्यावतिवशात्‌ क्चुकानि मितात्सनः |!” इति || २०४ || 


संलग्न हो जाती है, प्रमाता सोचता है, यह वस्तु हे। यह मैं हूँ। यह काम 
कर रहा हूँ | इसमें कत्तृत्व का अभिमान यही सूचित करता हे । 

इस प्रकार यह निश्चित हो जाता है कि विद्या, काल राग और 
नियति कला के ही कार्य हैं। सब की मूल कारण कला ही है। 'में अभी यह 
वस्तु इसी प्रकार का हे--यह जानता हूँ। तदनुकूल व्यापृत होता हूँ” यह 
विम॒आं प्रमाता में ही होता है । प्रमेय मे तो किसी प्रकार सम्भव ही नहीं । 
इसलिये कलादि को भोक्ताविश्व के हो पक्ष में मानना उचित है। इसो कलादि 
भोकतृत्व के योग से परासंविद्‌ में भोवतृत्व लक्षण पारिमित्य को कल्पना की 
जा सकती है ॥ २०३॥ 

उक्त विश्लेषण से इस सिद्धान्त की पुष्टि होती है कि माया, कला, 
विद्या, राग और नियति ये छः कज्चुक हैं। ये संवित्तत््व्के आवारक रूप 
हैं। इन्हीं कज्चुकों से कंचुकित-संवित्‌ पुरुष 'पशु' कहलाता है । यही कज्चुक 
है। पाश हैं। ये आवारक होते हैं । भावृत पुरुष हो पाशबद्ध कहलाता और 
पादबद्ध पुरुष ही पशु हो जाता है । कहा गया हे कि, 

“माया, कला, भषशुद्ध विद्या, राग, काल और नियति ये छः आवारक- 
होने के कारण कलञ्चुक हैं | ये मितात्मा को आवृत कर पाशबद्ध बना देते. 
हैं” ॥ २०४ ॥ 


इलो० २०५ ] नवममाह्लिकम्‌ ५१३ 


ननु सर्वत्र देहपुर्यष्टकादिरेव वेद्यरूपः पशुरिति, भोक्तेति, अगुरिति 

चोच्यते यस्येदमन्तरज्भमावरणं कज्चुकषट्कम्‌ । यदुक्तम्‌ । 
'मायासहित कज्चुकषट्कमणोरम्तर ज्भमिदमुक्तम्‌ । (परमा० इलो० २७), 

तत्‌ कथमिहोक्त॑ संविदः षट्‌ कज्चुकानीत्याशडूबाह 

देहपुयंष्टकाद्येषु. वेद्यंषु किल वेदनम्‌ । 

एतत्‌्षट्कससंकोचं यदवेद्यमसावणु: ॥ २०५ ॥ 

यदेच्येषु देहादिषु मध्ये प्रमात्रेकरूपत्वाद्‌ अवेद्यमेतेन मायादिना षटकेन 
ससंकोच परिमिततामापादित॑ विदितक्रियाकतुंरूपं वेद, सोब्यमणु: किलागमेषु 
उच्यते इत्य्थ:। इदमेव च पश्चविश पुंस्तत्त्वमित्युच्यते, यत्‌ श्रीपूर्वशास्त्रेषु 
पुमानिति, अणुरिति, पुदुगलमिति चोक्तमु। परस्या एवं संविदरचोक्तयुकत्या 
मायावशात्‌ पुंस्त्व॑ जातमु--इति । तत एवास्य पुंस्तत्त्वस्य श्रोस्वच्छन्दशाश्रादौ 
तत्र तत्रागमे जन्मोक्तम्‌--इति अत्राप्येतदवसेयस्‌, तदुक्त॑ श्रोमृगेन्द्रेषपि 


प्रइ्॒न उपस्थित होता हे कि देह और पुर्यष्टक ( बुद्धि, अहंकार, मन, 
शब्द, रूप, रस, गन्ध और स्पर्श ) आदि वेद्य मात्र को पद्मु, भोक्ता अथवा 
अणु कहते हैं। इन्हीं का अन्तरज्भ आवरण यह कज्चुक वर्ग हे। परमा० 
इलो० २७ में कहा गया है कि, 


“माया के सहित छ: कज्चुक अणु के अन्तरज्ध हैं” पर यहाँ तो संविद्‌ 
के ये आवारक लिखे गये हैं । उसी का उत्तर दे रहे हैं-- 


देह और पुयंष्टकों में जिन्हें हम वेद्य मानते हैं, इनमें एक वेदन का भाव 
पुलकित रहता है । वही एकमात्र प्रमाता का वेदन होता है । इन माया आदि 
छः कंचुकों से संकुचित होने पर वेदन परिमित हो जाता है । अवेद्य हो जाता 
है | अवेद्यवेदन ही अणुल्व है | ऐसा जीव अणु कहलाता है। 


यही पचीसवाँ पुरुष तत्त्व हे। श्री मालिनीविजयोत्तर तन्‍्त्र में यही 
अणु, पशु और पुदुगल कहा गया हे । परा संवित्‌ तत्त्व ही संकुचित होने के 
फलस्वरूप माया के प्रभाव से पुंस्तव की उपाधि से भूषित हो जाता है । इन्हीं 
से इसका जन्म होता है--यह स्वच्छन्दशास्त्र में निदिष्ट है। मुगेन्द्र शास्त्र 
कहता है कि, 

श्रोत०--३३ 


लण्ड श्रीतन्त्राोक: [ ब्लो० २०६ 


'ग्रन्थिजन्यकलाकालविद्यारागान्यम्ातर: ।? 
इत्यादि सामान्‍्येनोपक्रम्य 
'पुंस्तत्त्वं तत एवाभूत्‌ पुंस्प्रत्ययनिबन्धनम्‌ ।' इति । 
एतच्च श्रीपूर्वशास्त्रे तथानभिधानात्‌ नात्र स्वकण्ठेनोक्तम्‌ ॥ २०५ ॥ 
नन्वनयेव परिपास्या कज्चुकषट्कस्य कि संत्र वृत्तान्त: संभवेज्न वा - 
इत्याशडक्याह्‌ 
उक्त शिवतनुशास्त्रे तदिदं भडःस्ग्यन्तरेण पुनः । 
तदेवाह 
आवरणं सर्वात्मगमशुद्धि रन्याप्यनन्यरूपैव ।। २०६ ॥। 
आवरणं संस्कारकारणत्वेनोक्तमाणव॑ मलम्‌ । 
तदुक्त तत्र 
“तस्मात्सबत्मगता तेभ्यस्त्वन्या विभात्यनन्येक। 
संसाराइड-कुरकारणमाणबं॑ चेतसो5शुद्धिरिति ॥' इति ॥ २०६॥ 


“माया की ग्रन्थि से कला, काल, विद्या, राग और नियति नियन्त्रित 
प्रमाताओं के बाद पुंस्त्व के प्रत्यय से निबन्धित पुंस्तत्त्व की उत्पत्ति हो 
जाती है ॥ २०५॥ 

क्या छः कञ्चुकों का यह क्रम इसी रूप में सर्वत्र अपना काम करता 
है ? शिवतनु शास्त्र इसका समर्थन करता हे । वह कहता है कि आवरण 
सर्वात्मग है। इससे अशुद्धि उत्पन्न होतो है। अणु की यह अशुद्धि अनन्यरूप 
होने के कारण “आणव मल' कहलाती है । वहाँ कहा गया है कि, 

“कंचुकों की आवारकता सर्वात्मतता होती है। यह उनसे अन्य 
प्रतीत होती हुई भी अनन्यरूपा ही है। यही चेतस्‌ की भशुद्धि होती है। 
संसार के उनन्‍्मेष की यह कारण है। इसीलिये इसे आणव मल कहते 
हैं? ॥ २०६॥ 


<क्को ० २०७ ] नवममाह्निकस ५१५ 
ननु कथमेकस्या एवं अस्या अन्यत्वमनन्यत्वं च स्थादित्याशडूचाह 
शिवदहनक्विरणजालैरदाह्मत्वात्‌ सा यतोडन्यरूपैव । 
अनिदंपुर्वेतया यद्रज्जयति निजात्मना ततोष्नन्या ॥ २०७ ॥ 
सहजाशुद्धिमतो5णो रीशगुहाभ्यां हि कउ्चुकस्त्रिविध: । 


दाह्मत्वादित्यनेनास्था भपायित्वमुक्तम््‌ । भिन्‍नस्यैव हि. आगमापायौ 
मभवतः--इति भाव:। 'यतः इति सर्वात्मिभ्य:। यद्वा विज्ञानामृतसरिता- 


प्लाव्यत्वादिति पाठो ग्राह्म: । तदुक्तं तत्र 


विज्ञानामृतसरिता शिवशशिनः स्यन्दमानयासलया । 
प्रप्लाव्य यतस्तेभ्यो निरस्यतेडधस्तत: सान्‍या ॥ इति | 


नये सिरे से यहाँ एक समस्या उपस्थित हो जाती हे । एक वस्तु एक 
ही होती हे । अन्य होते हुए भी अनन्य रहना कुछ समझ में आने वाली बात 
नहीं । इसका स्पष्टीकरण आवश्यक हे । 

शैव बोध को आग की लपटों से यह कुतर्क जलाने योग्य है । जो चीज 
जलायी जायेगी--वह अलग हो रहेगी। आवारकतामयी यह अशुद्धि ही 
वह चीज हे, जो दाह्य हे । इसलिये इसे अन्य कहना उचित हो है। यह भी 
ध्यान देने की बात हे कि यह इदन्ता की पार्थक्य प्रथा से रहित हे । अनिदं॑धूर्व 
है, आदि रूप से प्राप्त है। निजात्मक रूप से रंजित करती हे। इसलिये यह 
अन्य भी नहीं है । इस तरह हमारे सामने दो बातें स्पष्ट हो,जाती हैं। १ ज्यह्‌ 
अन्य और अनन्य दोनों है । इस मान्यता में कोई दोष नहीं और २- 
कि अणु का यह कञ्चुक रूपी बन्ध तीन प्रकार का होता है। १-ईदश द्वारा 
२-माया और ३--मलाधिका शक्ति द्वारा | ईश और माया के साथ यह कंचुक 
तीन प्रकार का हो जाता है । 


“विज्ञानामृत से सराबोर सरिता शिव रूप अणु में यामलू भाव को 
प्रस्यन्दमान करती है। यह ऐसा आप्लावन उपस्थित करती है कि सभो 
आत्माओं से इसे दूर बहा ले जातो है। जैसे बहाकर कोई तृण अलग कर 
दिया जाय। यही नहीं, कोई वस्तु जेसे नीचे गिरा दी जाती है, उसी 
तरह अणु को यह नीचे गिरा देती है । इस तरह यह अन्य रूप ही है।” यह 


५१६ श्रीतन्त्रालोकः ([इलो ० २०७ 
पूवंत्र पुनः कज्चुकानां दाह्यत्वमुचितमित्येवमुक्तम“अनिदं॑पूर्वतया' 
इत्यनादिकालानुबन्धित्वात्‌ु!र अत एवास्या:ः सहजत्वात्‌ ताम्रकालिमावद्‌ 
असंलक्ष्यभेदत्वेनानन्यत्वम्‌ । तदुक्तं तत्र 
“श्लिष्टा यस्मादात्मस्वनादिकालानुबन्धिनी चितिवत्‌ । 
वृत्त्यानुरञ्जयम्ती . तस्मात्‌ प्रतिभात्यनस्येब ॥।” इति | 
एवमाणवमलावरण(व)तो४प अणोः, ईशः, तदीया मलाधिष्ठायिका 
निरोधक्षक्तिट, गुहा कमंणोवस्थितिस्थानं माया, ताभ्यां सह त्रिविधो मलः 
ईदादक्तिमायाख्य: प्रावरणप्रायत्वात्‌ कञ्चुकरूपो बन्धः । तदुकतं तत्र 


'एवं महता तससा सहजेनाविद्धचेतस: पुंसः । 
परमेश्वरादुगुहातः प्रवत्तते कड्चुकस्त्रिविध: ॥' इति | 


पाठ 'शिवदहनकिरणजा लेद॑ह्मत्वात्‌' के स्थान पर रखना ही उचित प्रतीत 
होता है। अनिदंपूर्व विशेषण भी युक्तियुक्त हे । 

इसी के साथ अनन्यत्व का कथन भी युक्तियुक्त है, जैसे ताँबे में उसकी 
लाली लिये मैल की कालिमा ताँबे से अछूग नहीं होती । इन दोनों में भेद 
परिलक्षित नहीं होता | कहा गया है कि, 


“आत्मवर्ग में अनादिकाल से अनुबन्धिनी होने के कारण और अणु 
की अन्तरज्भध होने से यह अत्यन्त ए्िलष्ट होती है। चिति की तरह अन्‍्तर्ग॑- 
विमर्शात्मक नाद में! अनन्यता की वृत्ति के अनुरक्ञन की तरह यह भी अणु 
का अनुरज्ञन करती है । इसी तरह यह अनन्य भी प्रतीत होती है ।” 


उक्त विब्लेषण के अनुसार यह सिद्ध हो जाता है कि आणव मल से 
आवृत अणु का कञ्चुक ईश, उसकी मलाधिष्ठायिनी निरोधशक्ति और गुहा 
( माया ) के साथ आकलित होने पर तीन प्रकार का हो जाता है। कहा 
गया है कि, 

“मह॒त्‌ और तमस्‌ मयी सहज अशुद्धि से आविद्ध-चैतन्य पुलकित 
पुरुष कड्चचुक परमेश्वर, निरोधिनी और माया से मिल कर तीन प्रकार से 
प्रवृत्त होता है ।” 


इछो० २०८-२११ ] नवममाह्निकम्‌ ५१७ 


'एवं बन्धत्रयभाज एवं हि. कलायोगयोग्यता भवेदिति भाव:। अत एव 
'त्रिबद्धचित्कलायोगा #०००१९४०३०#९#०७० » ० « 0 

ड्त्यादि अन्यत्रोक्तम्‌ ॥ २०७॥ 
अत एवाह 
तस्य द्वितीयचितिरिव 
स्वच्छस्थ॒ नियुज्यते कला इलदक्ष्णा ॥ २०८ ॥ 
अनया विद्वस्य पश्ोरुपभोगसमर्थता भवति । 
विद्या चास्य कलातः शरणाल्तर्दीपकप्रभेवाभूतु ॥ २०९ ॥ 
सुखढुःखसंबिद या विविनक्ति पशोविभागेन । 
रागश्व कलातत्त्वाच्छुचिवस्त्रकषायवत्‌ समुत्पन्नः ॥ २१० ॥ 
व्यक्त वाउछति न यतः संसूतिसुखसंविदानन्दम्‌ । 
एवमविद्यासलिन: समर्थितस्त्रिगुणकश्ुकबलेन । २११ ॥ 
गहनोपभोगगर्भे. पशुरवशमधोमुखः पतति । 


इस उक्ति के अनुसार बन्धन दुहरा ही नहीं अपितु तिहरा हो जाता है । 
तिहरे बन्धन से आबद्ध में ही कला-योग की योग्यता होती है। उससे संवलित 
ही अणु होते हैं । कहा गया है कि, 

“तीन प्रकार से अणु पुरुषों का चेतत्य आविद्ध हो गया होता है। 
कलायोग की योग्यता वहीं होतो है ।” 


इस तरह यह सिद्ध हो जाता है कि अणु वर्ग का कज्चुक तीन 
'त्रकार का होता है ॥ २०७॥ 


निष्कष॑त: कहा जा सकता है कि, 
चिति के दो रूप यहाँ स्पष्ट हैं। १--त्रिविध कंचुकों से कंचुकित चिति 
ओर दूसरा २--स्वच्छ चिति | यह स्वच्छ चिति अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। इसकी 
कंचुकित अवस्था हो द्वितीय चिति कही जाती है। द्वितीय चिति से ही कला 
का प्रथमत: तियोजन होता है । उस समय कला भो बड़ो सुकुमार होती है। 


| श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० २१९१ 


द्वितीयेति स्वाभाविक्या एकस्याः चितेः उत्तयुक्त्या कड्चुकत्रयेणा- 

वृतत्वात्‌ | स्वच्छस्पेति स्वभावतः। इलश्ष्णेति प्रथममुख्िल्नत्वात्‌, सूक्ष्मेत्यर्थ: ॥ 
अस्याइचकिंचित्पकाशत्वेन शरणान्तर्दीपकप्रमेवेस्युक्तम शुचिवस्त्रस्थानीय 
आत्मा | अविद्यामलिन इति अविद्यया आणवेन मलेत तदुपलक्षिताभ्यामीश- 
शक्तिमायाभ्यां च मलिनः' संच्छादितपूर्णज्ञानक्रिय इत्पर्थ:। ब्रिविधकड्न्चुक- 
बलेनेति त्रिविधस्य कलाविद्यारागात्मनः कञ्चुकस्य बलेन किचिज्ज्ञत्वकर्तृत्वादु- 
पोदुवलकेन सामर्थ्यविश्ेषेणेत्यर्थ: | एवमाणवादिकड्चुकत्रयेण सह षद्‌ कड्चुका- 
नीत्यत्र भडमयन्तरत्वम्‌ | कालनियत्योस्तु अनभिधानेध्यमाशयो--यत्‌ कलादि- 
शुद्येतत्तत्त्वशुद्धिरिति । यद्रुख्वृत्ति: 

'कलादिभिरेव शुद्धस्तत्‌ शुद्ध द्रष्ठव्यम्‌ । 

इत्यशिप्रायतो5नभिधानं नाभावात्‌ ॥।' इति | 


इससे विदिक्रिया के अभिमान से अभिभूत पशु में उपभोग का समर्थ भाव 
उत्पन्न होता है। कला के कारण विद्या की वहो दशा हो जाती है, जेसे दूर 
के दूसरे घर में टिमटिमाते दौपक की क्षोण प्रभा होती है। यह विद्या विविक्त 
भाव से पशु को सुख और दुःख आदि को अनुभूतियों से भर देती है। राग 
भी कला से उसी प्रकार उत्पन्न होता है, जेसे स्वेत वस्त्र में कषाय रंग का 
उपरंजन हो जाय । राग के प्रभाव से पशु संसूति के सुखों की अनुभूति 
का आनन्द कभी छोड़ना नहीं चाहता । 


इस प्रकार अविद्या से मलिन और तीनों कंचुकों को मलिनता के 
कारण पद्ु माया के गर्भ में विवश होकर गिरने को बाध्य हो जाता है ॥ 
यह ध्यान देने को बात है कि यहाँ कला, विद्या और राग नामक तीनः 
कंचुकों का ही उल्लेख है। इस प्रकार पहले के ईश, शक्ति और माया के 
त्रिविध कंचुक तथा कला, विद्या और राग इन तोनों को मिलाकर पशु छः 
कंचुकों से कंचुकित होने के लिये छाचार हो जाता है । अभी काल और 
नियति अलग हैं। रुछतन्त्रवुत्ति में लिखा है कि, 

“कलादि तत्त्वों के शुद्ध होने पर इन दोनों को शुद्धि हो जातों है ॥ 
इसलिये यहाँ इनका उल्लेख न होना इनके अभाव की सूचना नहीं देता अपितु, 
अप्रभावी होने के कारण ही इनका उल्लेख नहीं किया गया है |” 


रु २१२-२१३ ] नवममाह्निकम्‌ ५१९: 
*अधोमुख:” इति मायोयभोगौन्‍्मुख्यात्‌ ॥ २११॥ 
नतरु प्रकृतेषपषि एवं मलस्यावारकत्वात्‌ कञ्न्चुकत्वमेव वक्‍तुं युक्तमु-- 
इति कथ॑ 'षट्कज्चुकानि' इत्युक्तमित्याशड्क्याह 
एतेन मल: कथित: कम्बुकवदणो: कलादिकं तुषवत्‌ ॥ २१२ ॥ 


एतेनेति मायादीनां षण्णामेव कज्चुकत्वाभिधानेन । कम्बुकवदित्यन्त- 
ख्ान्तस्त्वात्‌ । एवं मलावृतस्य सतो हि पुंसः प्रतिप्रावरणप्राय॑ कज्चुकषट्क- 
मिति, अत एवोक्त तुषवदिति । तदुक्तम्‌ 
“एवं च पुद्गलूस्यान्तमंलः कम्बुकबत्‌ स्थित:। 
तुषवत्‌ कड्चुकानि स्पुः' - #++ ७७७ «#+४% +#% ॥/इति ॥ श्श्र ॥ 
एतदेवोपसंहरति 
एवं कलाख्यतत्त्वस्थ किचित्कतू त्वलक्षणे । 
विशेषभागे_ कतुंत्व चचित॑ भाक्त्पूरवंकम्‌ ॥ २१३ ॥ 
कलायास्तावत्‌ किचिद्रपताविशिष्ट॑ कर्तृत्व॑ं लक्षणं, तत्र विशेषभागे5र्थाद- 
वस्थितं विदोष्यांशरूप॑ यत्‌ कतृत्व॑ तद्धोक्तुरूप॑ चरचितं, विद्याय्युत्पादक्रमेण 
उक्तयुक्त्या भोक्‍तृत्वाधायकत्वेन विचाय॑ उक्तमित्यर्थ: ॥ २१३ ॥ 


अधोमुख गिरने का तात्पय है कि भोगवाद में मायीय भोगों की ओर ही 
उन्मुखता स्वाभाविक होतो है ॥ २०८-२११॥ 

मलों ओर कंचुकों में अन्तर का निर्देश करते हुए कह रहे हैं कि, 

मल अणु के लिये कम्बुक सदृद् होते हैं । कम्बुक सीपी को कहते हैं । 
सीपी में जेसे मोती आन्तरिक रूप से घिरा हुआ रहता है, उसी तरह अणु 
मलों से आवुत रहता हे । वहीं कला आदि कंचुक चावल पर भूसी की तरह 
प्रतिप्रावरणवत्‌ अर्थात्‌ ऊपरी आवरण के समान होते हैं । कहा गया हे कि, 

“पुदुगलों का अन्तर्मछ कम्बुक की तरह होता हे और कंचुक तुष की 
तरह होते हैं” ॥ २१२ ॥ 

इस विषय का उपसंहार कर रहे हैं कि कला किचित्कतृंत्व रूपा होती 
हे । कला का कत्तू'त्व यदि विशेष्य हे, तो किचित््व उसका विशेषण | कर्त्तापन 
के इस विशेष भाग में जो कत्तु'त्व है, वह भोक्ता रूप करत्तुत्व है--यह कहा 


५२० श्रीतन्त्रालोकः | इलो ० २१४ 


नन्वत्र विद्येषभागावस्थितं किचित्त्वमित्याशड्डबाह 
विशेषणतया यो5त्र किश्विद्भागस्तदोत्यितम्‌ । 
वेद्यमात्र॑ स्फुटं. भिन्‍न॑ प्रधान सूते कला ॥ रे श्४ड ॥ 


इह॒कर्तृत्वस्य स्वयमनवच्छिल्नत्वेषपि किचिद्विषयत्वात्‌ किचिद्रपत्वं 
जातम्‌--इति किचित्त्वं वेद्यपक्ष एव तिष्ठेतु, ततबच तदंशप्रयोजकीका रेणो- 
ल्‍्लसितं सद्‌ भाविवेद्यविशेषपेक्षया वेद्यसामान्यात्मक॑भोग्यरूप॑ प्रधानं कला 

सुयते बहीरूपतया व्यक्ततां नयेदित्यथ॑: | तदुक्तम्त्‌ 
“तत एवं कलातत्त्वादव्पक्तमसृजत्‌ 7 77 ४ (मा० १३०) इति। 


तच्च भिन्न प्रतिपुंनियतत्वादनेकमिति यावत्‌ । कलादीनां च तथात्वे“पि स्फुर्ट 
तदपेक्षया स्थुलमित्यर्थ: ॥ २१४ ॥ 


पक आऑ-क३ २४००८ अंक: पा 
गया है । इसका कारण हैं । विद्या और राग आदि की उत्पादक होने के नाते 
इसमें भोक्तृत्व भाव स्वाभाविक है, ऐसा मानकर ही भोकतुत्वपूर्वक कत्तू लव 
की बात कहो जा सकती है ॥ २१३ ॥ 


इसमें विशेषण रूप जो किचित्त्व है, कत्तुत्व का ऐसा अंश है, जिससे 
कत्त्‌त्व के अनवच्छिन्न रहने पर भी यह उपस्थित हो गया है। अर्थात्‌ 
परमेइवर का कत्तुत्व अनवच्छिन्न कत्तुत्व है । वही कत्तुत्व अणु भोक्ता में 
आता है, तो किचिद्विशिष्ट होकर आता हे। यह ध्यान देने को बात है कि 
वह किचित्त्व वेद्य पक्ष में उपस्थित होता है । 


विद्येष्प भाग में ही विशेषण भाग उत्यित होता है । कत्तु त्व भोक्त्‌- 
भाव वाला है और किचित्त्व भोग्य भाव वाला है, अर्थात्‌ भोक्‍्तुभाव का अंश 
है । भोकतुभाव प्रयोजक कर्त्ता है। उसमें यह उल्लसित है । इसके दो रूप 
हैं। १--भावी विशेष वेद्य की अपेक्षा वेद्यसामान्यात्मक श्रवान रूप और 
२--प्रति पुरुष भिन्न रूप। इन्हीं दोनों रूपों में वेद्य मात्र को कला उलन्‍्न 
करती है | मा० विजयोत्तरतन्त्र (१३ ०) में कहा गया है कि, 

“उसो कला तत्त्व से अव्यक्त को उत्सृष्ट किया है।” सूक्ष्म कला से 
यह स्फुट अर्थात्‌ स्थूल सृष्टि होती है ॥ २१४ ॥ 


दा २१५ ] नवममाह्निकम्‌ ५१२१ 


ननु भोक्‍्तृभोग्ययो: परस्परसापेक्षत्वात्‌  कथं नाम क्रमेणोत्पत्तिः 
संगच्छतां, नहिं भोग्यं विना भोक्‍तृत्वमेव किचिजख्भवेतु, भोकतृत्व॑ विनापि 
भोग्यमिति तत्‌ कथं भोक्तृत्व॑ प्रसूय भोग्यं कला सूते--इत्युक्तमित्या- 
जद्धूयाह 

सममेव हि भोग्यं च भोक्तारं च प्रसूयते । 

कला भेदाभिसंधानादवियुक्त परस्परम्‌ ॥ २१५ ॥ 


भोक्तारमिति भोक्‍तृगतं भोकतृत्वमित्यथै: । यतस्तद्‌ भोक्तृभोग्यात्मक- 

'मुभयं परस्परावियुक्तं सापेक्षमित्यर्थ: | वस्तुतों हि अनयो: 
“भोक्तंव भोग्यभावेन सदा सर्ंत्र संस्थित: ।” (स्प० १४) 

इत्यायुक्ते: अद्वयमयत्वेन अभेदे४पि मायीयं भेदमभिसंघाय परस्परमपेक्षालक्षणम- 
'वियुक्तत्वं दर्शितमित्युक्तं 'भेदाभिसंधानातु' इति ॥ २१५॥ 

ननु अनयोरेवमवियोगेत कोब्थे:,--इत्यादाड्क्याह 

भोक्‍्तुभोग्यात्मता न स्पाद्वियोगाच्च परस्परम्‌ । 

वियोगादिति परस्परसापेक्षत्वाभावात्‌ ॥ 


प्रइत॒ उपस्थित होता है कि भोक्‍्तुभाव और भोग्य भाव परस्पर 
सापेक्ष हैं। इनको क्रमपूर्वक उत्पत्ति का क्या ओऔचित्य है? भला भोग्य के 
विना भोक्‍्तृत्व होगा हो केसे ? भोक्‍्तृख के विना भोग्य भाव भी निष्प्र- 
योजन हो है। तो कला केसे पहले भोक्‍्तृत्व को उत्पन्न कर भोग्यत्व का 
प्रसव करतो है ? इस जिज्ञासा का समाधान कर रहे हैं कि, 

कला भोग्य ओर भोक्ता दोनों को एक साथ हो उत्पन्न करतो है। 
भोक्ता में भोग्यभाव अवियुक्त भाव से अवस्थित रहता ही है | भभेद ही रहता 
है, पर मायीय भेद का अभिसंधान करके ही अवियुक्त भाव से कला इन्हें उत्पन्न 
करती है। 

वस्तुतः इन दोनों में, 

“भोक्ता ही भोग्य भाव से सर्वज्ञ और सर्वत्र स्थित होता है” इस 
सक्ति के अनुसार शाइवत अद्वयभाव हो रहता है॥ २१५ ॥ 

इस अवियुक्तता का अर्थ है कि यदि परस्पर सापेक्षता का अभाव 
रहेगा, तो भोकतृभोग्यात्मकता की सिद्धि ही केसे हो सकती है ? 


५२२ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो ० २१६-२१७० 


नन्‍्वेब॑विधा भोक्‍्तुभोग्यात्मतापि मा भूदित्याशडुबाह 
बिलोनायां च तस्यां स्थान्मायास्थापि न किचन ॥ २१६ ॥ 


भोकतुभोग्यात्मतालक्षणे हि क्षोमे प्रछीने संसार एवं न भवेदिति भावः # 
यदुक्तत्‌ 
“निजाशुद्धचासमर्थस्य॒कर्तंव्येष्वभिलाषिणः । 
यवा क्षोभ: प्रल्योयेत तदा स्थात्‌ परम पवस्‌ ॥४ 


( स्प० १९ ) इति ॥ २१६॥ 


ननु कथमेतदुक्तम्‌ अन्यत्र हि पूर्व॑कलातो भोक्‍्तृरूपं रागविद्यायुग्म- 
प्रकृतितत्त्वमिति क्रमेण भोक्‍्तुभोग्योत्पाद उक्त इत्याह 


ननु श्रीमदरौरवादो रागविद्यात्मक॑ हयम्‌ । 
सूते कला हि युगपत्ततोध्व्यक्तमिति स्थिति: ॥ २१७ ॥ 
तत इति रागविद्यायुग्मप्रसरादनन्तरमित्यर्थ: । तदुक्तमु 


यदि यही मान लें कि इस प्रकार की भोक्‍्तुमोग्यात्मकता की कोई 
आवद्यकता नहों । पूर्वपक्ष-समर्थित इस भेक्षा रहित भोक्ता भोग्यभाव 
की मान्यता से तो प्षिद्धान्त हो दूषित हो जायगा। भोक्‍्तृ-भोग्यात्मभाव 
एक प्रकार का क्षोभ है। इसके अर्थात्‌ इस क्षोम के न रहने पर फिर 
यह संसार ही नहीं रहेगा । न माया ही रहेगी, न क्षोभ का परिणाम ही कुछ 
रहेगा । इसी आधार पर स्पन्‍्द १९ में कहा गया है कि, 


“अपनी अशुद्धि से असमर्थ अणु हो अपने जागतिक कर्त्तव्यों की पूर्ति 
का अभिलाषों होता है। यदि एतद्विषवक अणु का क्षोम हो समाप्त हो 
जायेगा तो परिणामतः तब यह संसार कहाँ रहेगा ? उस समय तो परमपद 
हस्तामलकवत्‌ स्वतः प्राप्त हो जायेगा” ॥ २९६ ॥ 


कला से भोक्‍्त, रूप राग विद्यात्मक द्विक के प्रसार के बाद प्रकृति तत्त्व 
की क्रमिकता पूर्वक भोक्तुभोग्योत्यत्ति को बात श्री रौरव शास्त्र में कही गयी 
है। उसका भाव स्पष्ट है। कला ने राग और विद्या को साथ ही और उसके- 
बाद अव्यक्त को उत्पन्न किया । 


जब रक्त ५ नवममाह्लिकम््‌ परे 


“स्कन्धो5पर: कलायास्तु यस्मादेता: प्रजज्ञिरे । 
विद्यारागप्रकृतयो पुग्मायुग्मक्रमेण तु॥' 


तथा च श्रीरुरौ 
'कलातत्त्वाद्रागविद्ये हे _तत्त्वे संबभूवतुः। 
अव्यक्तं व ततः 2 / कफ #००० ३३० हल ॥ 


वाक्यभेदेन पाठ:। एषां हि सममेवोत्पादे रागविद्याव्यक्तानि संबभूवुरित्येक- 
वॉक्यतैव स्थात्‌ । पू्व॑ पुनव्यख्यातुमेदमवलूम्ब्य“मायातोडव्यक्तकलयो:' 
इत्यायुक्तम्‌ । तत्र हि वार्तिककारस्तच्छब्देन मायां व्याख्यातवान्‌ । वृत्तिकारस्तु 
भआनन्तर्यमिति ॥ २१७ ॥ 

एतदेव प्रतिविधत्ते 

उत्तमत्र विभात्येष क्रम: सत्यं तथा हालम्‌ । 

रज्यमानों वेद सर्व विदंइचाप्यत्र रज्यते !! २१८ ॥ 


कहा गया है कि 

“कला का स्कन्ध कुछ दूसरा हो है। उसो से विद्या-राग की युग्म 
तथा प्रकृति की अयुग्म उलत्ति होती है।” 

रुरु शास्त्र में कहा गया है कि, 


“कला तत्त्व से ही राग और विद्या ये दोनों उत्पन्न हुए। उसके बाद 
अव्यक्त उत्पन्न हुआ ।” 

इन कथनों को एकवाक्यता में कोई अन्तर नहीं है। रागविद्या और 
अव्यक्त के साथ उत्पन्न होने में तत्त्वभेद-भिन्नता की प्रतीति होतो है। पहले 
के व्याख्याकारों ने तो माया से ही अव्यक्त और कला की उत्पत्ति की बात 
कही है । वात्तिककार ने 'तत्‌” ( इलोक २१६ ) शब्द से 'माया' अर्थ ही स्वीकार 
किया है । वृत्तिकार ने अनन्तर भाव को मुख्यता दी है ॥ २१७॥ 


इसी का प्रतिविधान कर रहे हैं-- 


विद्या और राग उभय की उत्पादिका कला है अवश्य, पर दोनों में 
क्रमवेचित्रय का एक अन्योन्याश्रित क्रम भी दृष्टितत होता है। ग्रन्थकार ने 


पि श्रीतन्त्रालोक: . [ इलो० २१९ 


उच्यते इति वक्तव्ये, बुद्धिस्थतया सिद्धतामभिप्रेत्य निर्विलम्बमेव 
एतद्ठ््तोत्तरमित्युक्तम्‌, सत्यम्‌, एव त्वदर्भिमतः क्रमो5्त्र विभाति | तथा हिं-- 
अलमत्यर्थ॑ रागविद्ययोरपि परस्पर क्रमोडस्तोत्यर्थ:। सर्व॑ एव हि पुमान्‌ 
रज्यन्‌ वा सर्वे वेत्ति, विदन्‌ वा सवंत्र रज्यतोत्यसावषि क्रम: कथं न 
भवेत्‌ु॥ २१८ ॥ 

ननु यद्येव॑ तत्‌ क्थ॑ भोकतुभोग्ययोर्युपगढुत्पादों भवतैवोक्त:--इव्या- 
दड्क्याह 

तथापि वस्तुसत्तेयमिहास्साभिनिरूपिता. । 

तस्यां च न क्रमः फो5पि स्थाह्ा सोइपि विपयंयात्‌ ॥२१६॥ 

तथापीति, एवमेषां ्रमसंभावनेः्पीत्यथ्थ : । वस्तुसत्तेति, वस्तुनोर्भोक्तृ- 
भोग्ययोः सत्ता पारमार्थिक: संभव इत्यर्थ: | न क्रम' इति परस्परसापेक्षत्वात्‌ । 
यदुक्तमनेनेव अन्यत्र 


कल आय पट नरक समन 
'यूव॑पक्ष की बात को ध्यान में रखकर ही कहा है कि किसी प्रमेय में अनुरक्त 
होकर पहले उसका ज्ञान ध्राप्त करते हैं। यह भी सत्य तथ्य है कि 

पदार्थ को जानने के बाद हो उसमें अनुरक्ति होती है। दोनों अवस्थाओं में 
कला से उत्पन्न होने में और इनकी ऋमिकता का कोई प्रदइत उपस्थित नहीं 
होता । व्यवहारतः यहाँ क्रम स्वतः सिद्ध है ॥ २१८ ॥ 


प्रइनन होता है कि यदि यहाँ क्रम स्वीकृत किया जाता है, तो पहले का 
घोषित मत कि कला से भोक्ता और भोग्य की एक साथ उत्पत्ति होती है-- 
इसका खण्डन होने लगेगा । इस पर अपना मत व्यक्त कर रहे हैं कि, 


इन दोनों को उक्त क्रम सम्भावना को देखते हुए भी वस्तुसत्ता के 
सिद्धान्त की उपेक्षा नहीं की जा सकती । भोक्‍्तुभाव और भोग्यभाव दोनों 
वस्तुधर्म के पारमाथिक सत्य हैं। इसमें पारस्परिक अपेक्षा की दृष्टि ही प्रमुख 
है। अनुरक्ति-आसक्ति के बाद पदार्थ का ज्ञान और पदार्थ के ज्ञान के बाद 
अनुरक्ति को ध्यान में रखकर ही यह कहा जा सकता है कि वस्तुसत्ता का 
कोई क्रम नहीं है| तनत्रसार आ० < में कहा गया है कि, 


ड् २२० ] नवममाह्िकम््‌ ५२५. 


“अन्न चंषां वास्तवेन यथा क्रमबन्ध्येब सुष्टिरित्युक्तम्‌ ।' 
( तं० सा० ८ आ ) इति ॥ २१९५ ॥ 
यदि चात्र वस्तुसत्तामपहाय संभावनामात्रेण क्रम उच्यते, श्रत्युत 


विपर्ययेणापि असौ स्याद्‌ भोगोत्पादानन्तरं भोकतृत्वोत्पाद:--इति तस्मादु 
नात्र विप्रतिपत्तव्यमित्याह 


तस्माद्विप्रतिर्षत्ति नो कुर्याच्छास्त्रोदिति विधों। 
शास्त्रोदिते विधाविति, रुरुशास्त्रोदितविधिमश्रित्येत्यथं:। इयदेव हि 
तत्र विवक्षितं यत्‌ कलातत्त्वाद्‌ रागादितत्त्वत्रयं समुत्यन्तमु--इति अस्य पुनर्युग- 
पदयुगपद्ठा समुत्याद: तत्स्वरूपनिरूपणात्मकाद विचाराल्लभ्यते, न तु यथाश्रुता- 
दुत्तानादर्थमात्रादेव-- इत्यस्मदुक्तमेव ज्याय: | 


ननु वेद्यमात्रं प्रधानमित्युक्तं, न च विदशेषरूपस्य सुखादेरेव वेदनात्‌ 


पृथगस्य वेद्यत्वमस्ति--इत्याशड्क्याह्‌ 
एवं संवेद्यमात्र यत्‌ सुखदुःखबिमोहतः ॥ २२० ॥ 
भोत्स्यते यत्ततः प्रोक्त तत्साम्यात्मकमादितः । 


“इस शास्त्रीय मान्यता के अनुसार सृष्टि में क्रमबन्ध्यता ही स्वीकृत है ।” 

यदि क्रम दीख भी पड़ता है, तो वहाँ विपर्यय भी उपस्थित रहता है। 
इससे वस्तुसत्ता के सिद्धान्त में कोई अन्तर नहीं पड़ता । व्यवहारसिद्ध तथ्यों 
को शास्त्र भी अस्वीकार नहीं करते ॥ २१९ ॥ 


वस्तुसत्ता को देखकर भी सम्भावना मात्र से क्रम को स्वीकृति देनी 
पड़ती है और विपर्यय भी स्वीकार करना पड़ता है। भोगोत्पाद के बाद 
भोक्‍्तृत्व का उत्पाद मान्य हो जाता है। इसी आधार पर शास्त्र यह स्वीकार 
करता है कि इसमें किसी प्रकार को विप्रतिपत्ति नहीं करनी चाहिये । रुरुशास्त्र 
में यह कहा गया है कि कलातत्त्व से ही राग, विद्या और काल तत्त्वों की 
उत्पत्ति होती है । अब यह युगपद्‌ हो या अयुगपद्‌ यह बात उसकी स्थिति और 
उसके स्वरूप पर निर्भर करतो है ॥ 


कि. 


ज्ज्ज््ल्स्य्ञ््स्ड्् 


५२६ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० २२१-२२ 


एवमुक्तेन प्रकारेण संवेद्यमात्र भवत्‌ 'यत्‌ सुखादिभ्यो भोत्स्यते 
कार्यतस्तदुपलब्धे”' इति नीत्यानुमास्यते, ततो विशेषस्य सामान्यपूर्वकत्वाद्‌ 
हेतो: साम्यात्मकममविभागरूपं तदादितः प्रोक्त॑ कारणतया निरूपित- 
मित्यथं: ॥ २२० ॥ 

ननु सत्त्वरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृति:--इति सांख्या:, तत्कथमिह 
सुखादिभ्यस्तद्भोत्स्यते--इत्युक्तमित्याशड्वयाह 

सुखं सत्त्वं प्रकाशत्वात्‌ प्रकाशो ह्वाद उच्यते ॥ २२१ ॥ 

दुःख॑ रजः क्रियात्मत्वात्‌ क्रिया हि तदतत्क्रमः । 

मोहस्तमो.._ वरणकः प्रकाशाभावयोगतः ॥ २२२ ॥ 


इससे इस निष्कर्ष पर पहुँचना स्वभाविक हो जाता है कि सुख और 
दुःख में साच्विक, राजस और तामस आदि सुख-दु:खात्मक अनुभूतियाँ स्वभाव- 
सिद्ध हैं। इनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि कारण से कार्य की उपलब्धि पर 
कार्य साम्य के क्रम से सभी स्थितियाँ सक्रम अनुमित होती हैं । 


जहाँ तक सामान्य और विद्येष का प्रदन है, विशेष की अपेक्षा सामान्य 
व्यापक होता है । वेद्यता सामान्य है। पर जब अनुकूल या प्रतिकूल वेदनीयता 
के कुछ विशिष्ट अवसर आ जाते हैं, तो यह अनुमित या प्रतीत 
होता है कि विशेष सामान्य की पूर्वपीठिका पर ही अद्धूरित पल्‍लवित 
पुष्पित और फलित होता है । कार्यंतस्तदुपलब्धि के नियम के अनुसार इनमें 
साम्यात्मक क्रमिक अविभागिता कारण और कार्य॑ की स्थितियों के मूल में 
उल्लसित रहती है। यह सब संवेद्यप्राधान्य क्रम का ही वेचारिक रूप 
है ॥ २२० ॥ 


सांख्यशास्त्र भी यह मानता है कि सत्त्व, रज और तमस्‌ की साम्या- 
वस्था ही प्रकृति है। इस मान्यता के अनुसार सुख, दुःख आदि से कार्य 
साम्य की अनुभूति कैसे हों सकती है? इस पर अनुत्तर मन्तव्य व्यक्त 
कर रहे हैं कि कार्य तो वेषम्य का ही प्रतीक है। इसमें भी साम्यानुभूति 
होती है । जेसे-- 


खइलो० २२२ | नवममाक्तिकम््‌ ५२७ 


ननु सुखस्य प्रकाशरूपत्वं सिद्ध, सुखं हि सुखमेव न प्रकाश: --इत्युक्तं 

'प्रकाशों ह्वाद उच्यते' इति। 'ह्वादः इत्यहंचमत्का रमयत्वात्‌ । दुःखमिति 

प्रकाशाप्रकाशरूपं, प्रकाशहूपत्वे हि सुखमेव स्यात्‌, अन्यथा तु मोह: क्रियात्म- 

स्वादिति भावाभावरछूपतया अस्य क्रमिकत्वातू। नलवेवं दुःखस्य क्रमिक- 

त्वमस्तु क्रियात्व॑ तु कुतः--इत्युक्तं 'क्रिया हि तदतत्कमः इति तदतदोरिति 
प्रकाशाप्रकाशयो: तदुक्तम्‌ 

'प्रीत्यप्री तिविषादात्मका: प्रकाशप्रव्‌ त्तिनियमार्था: । 
( सा० १२ का० ) इति। 


सुख सत्त्व का प्रतीक है | यह प्रकाश रूप है और प्रकाश 
आह्लादात्मक हाता है। आह्लादरूपी कार्य से ही सुखानुभूति स्वभावतः 
हो जाती है । इसो तरह दुःख राजस व्यापार है। यह प्रकाश और अप्रकाश 
रूप से उभयात्मक होता है। व्यापार या क्रिया में तत्‌ ( प्रकाश ) और 
अतत्‌ ( अप्रकाश ) रूपता का क्रम अनिवाय॑ होता है; क्‍योंकि जो प्रकाशात्मक 
मात्र हागा, वह सुखमय ही होगा । सांख्यकारिका ( सं० १२) के अनुसार, 


“प्रोति, अप्रीति और विषादात्मक हो प्रकाद (सत्व), प्रवृत्ति (रज) और 
नियमार्थक तम ( विषाद ) होते हैं” । 


'प्रीति: सुखम्‌' इस परिभाषा के अनुसार सुख को प्रीत्यात्मक माना 
जाता है। अतः सुख सत्त्व गुण का स्वरूपात्मक लक्षण है। इसो प्रकार 
अ्रीत्यात्मक दुःख रजोगुण का स्वरूपात्मक लक्षण माना जाता है। विषाद 
मोहात्मक होता है । अतः तमोगुण को विषादात्मक मानते हैं । 


सुख शब्द के भाव के अन्तर्गत सरलता, मृदुता, लज्जा, श्रद्धा, क्षमा, 
अनुकम्पा, ज्ञान, प्रसाद, सन्‍्तोष आदि ऐसे गुण आते हैं, जिनसे सात्त्विकता का 
प्रादुर्भाव होता है। सात्त्विकता मन में एक प्रकार का उल्लास उत्पन्न करती 
है। यह उल्लास ही सात्त्विक प्रकाश है । इसी आधार पर ग्रन्थकार ने कारिका 
२२१ में लिखा है कि, सुख सत्त्वमय है । 'प्रकाशत्वात्‌' लिखने का कारण है । यह 
नहीं कहा जा सकता कि सुख-सुख मात्र है, प्रकाश नहीं हे । इसका खण्डन 
“करते हुए कहते हैं कि 'प्रकाशो ह्वाद उच्यते' अर्थात्‌ ह्वाद अहं चमत्कार का 
प्रतीक होता है । इसो अवस्था का नाम सांख्यकारिका 'प्रीति' दे रही है। अतः 
प्रोति प्रकाशात्मक और सुखात्मक दोनों प्रकार की होती है । 


प्र८ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० २२२ 


( सां० १३ का० ) इति च | 


इसी आधार पर अप्रीति को विषादात्मक कहा गया है। इसमें प्रद्देष, 
द्रोह, मात्सर्य, पर-िन्द्रान्वेषण और विद्रोह्वत्मक भावनायें आती हैं। जहाँ 
ऐसे भाव अद्भधूरित होते हैं, वहाँ प्रीति के विपरीत अप्रोति ही रहेगी । इसी 
आधार पर अभ्रीत्यात्मक ऊँ को रजोगुण स्वीकार करते हैं। कारिका भी 
इसीलिये, 'दुःख॑ रज: क्रियात्मत्वात' कहती है । मोह क्रियात्मक ही होता है । 
भावाभावरूप क्रमिकता का यहाँ दर्शन होता ही हे। 


इसी आधार पर मोह को तमोगुण का प्रतीक मानते हैं। मूल कारिका के 

प्रकाशाभाव योग होने के कारण जहाँ प्रकाश नहीं रहता--वहाँ अज्ञान, 
जड़ता, सुषुप्ति, नास्तिकता और. क्ृतघ्नता जैसे दुर्गुण अपने आप उपस्थित 
हो जाते हैं। इनके सिवा विषाद के जीवन में कुछ उपलब्ध नहीं होता ४ 
सांख्यकारिका संख्या १२ में इन सभी बातों का स्पष्ट समावेद है । इनसे: 
त्रिक मान्यता का पूर्ण समर्थन होता है । 

तेरहवीं कारिका के अनुसार, 

“सत्त्व सूक्ष और प्रकाशक होता है । रज बड़ा आकषंक, उपष्टम्भक, 
चंचल और साथ ही उत्तेजक भी होता है । तम गम्भीर रूप से आवरण प्रदान 
करने वाला और विमुग्धकारी होता है ।” 

इससे यह सिद्ध होता है कि सत्त्व गुण के प्रभाव से इन्द्रियार्थसन्लिकर्ष 
से होते वाला अर्थावभास प्रकाशमय हो होता है और इसमें क्रमावभास का 
सिद्धाग्व भी निहित होता है। लघुत्व ( अनायास कार्यसिद्धिजन्य उन्सुकत 
भाव ) और प्रकाशत्व ही सत्तव के लक्षण हैं । 

उपृष्टम्भकत्व एक प्रकार का स्तम्भक प्रेरक और उत्तेजक व्यापार होता 
है । रज से सत्त्व और तम दोनों उत्तेजित और. उपस्तम्भित भी होते हैं । इसमें 
चलत्व धर्म इसकी सक्रियता की ओर संकेत करता है । तमोगुण हमेशा 
आवरण प्रदान करता है। इस तरह ये परस्पर विरुद्ध रहते हुए भो एक- 
कऋमात्मकता के रहस्य से समावृत हूँ । 


निशा 


+ २२३ ] नवममाह्लिकम्‌ ९२९. 


श्रीप्रत्यभिज्ञायामपि 


'सत्तानन्दः क्रिया पत्युस्तवश्नावोषपि सा पशोः। 
हयात्म तद्रजो दुःख श्लेषि सत्त्वतमोसयम्‌ ॥/ 
( ४ अ० १ आ० ७ का० ) इति ॥ 


तदेव॑ सत्त्वरजस्तमसां साम्यात्मकमश्षुब्धं रूपं प्रधानमित्युक्तम्‌ ॥ रे२२ ॥ 


ननुप्रधानस्यथ यद्यक्षुब्धभेव रूपं तत्कथथं कार्यजन्मनि प्रभवेदित्या- 
शडक्‍्याह 

त एते क्षोभमापन्ना गुणाः कार्य प्रतन्‍्वते । 

अक्षुब्धस्य बिजातीयं न स्थात्‌ कार्यसदः पुरा ॥ २२३ ॥ 

उक्तमेवेति शास्त्रेइस्मिन्‌ ग॒णास्तत्त्वान्तरं विदुः । 

कार्यमिति मह॒दादि | विजातीयमिति गुणानां वेषम्यात्‌ । इत्येतच्च पुरा 
भुवनाध्वनिरूपणावसरे एवोक्तमु,-इति न पुनरिहायस्तं, तत्‌ तत एवावधाय॑- 
मिति भाब- | तदुकत॑ तत्र 


श्री प्रत्यभिज्ञा की उक्ति है कि, 

“पति के और पशु के धर में बहुत अन्तर होता है। इच्छा, ज्ञान 
और. क्रिया रूप सातक्त्विकतामयी सत्ता, आनन्द और क्रिया शक्तियाँ पति में 
तथा इनका अभाव पशु में दृष्टिगोचर या अनुभूत होता है। राजसिकता में 
आनन्द निरानन्द दोनों का भाव होता हे | दुःख का अलग चित्र है। यह 
सत्त्व में तम का विष घोलने वाला शोषक भाव है ।” 


इस आधार पर यह कह सकते हैं कि, 

सत्व, रजस्‌ और तमस्‌ की साम्यात्मक अक्षुब्ध अवस्था ही प्रकृति 
है। श्षुब्ध अवस्था की कार्योत्वत्ति में दुष्ट क्रमात्मकता कार्य से स्पष्ट अनुभूत 
होतो है ॥ २२२ ॥ 

यदि साम्यावस्था ही प्रकृति है, तो इससे कार्योत्पत्ति रूप वेषम्य की 
क्रियाशीलता का क्या कारण है ? इसका उत्तर दे रहे हैं -- 

श्रोत०--रे४ड 


३८ श्रीतस्त्रालौक: [ इलों० २२४ 


“उपरिष्टाद्धि यो5धश्च प्रकृतेर्गुणसंज्ञितम्‌ । 
तस्व॑ तत्र तु संक्षब्धा गुणाः प्रसुवते घियम्‌ 0 (श्रीत>० 4२४८) 
न वेषस्यसतापन्‍्न॑ कारणं कार्यसुतये ।' 
इत्यादि 
नैतत्कारणतारूपपरामर्शावरोधि यत्‌ । 
क्षोभास्तरं ततः कार्य बीजोच्छुनाइकुरादिवत्‌ ७ (त्त० 4२५४) 
इत्यन्तमू । ततदच युक्तिसिद्धयसु अस्मिन्‍्लुपकान्ते श्रीपूर्वशास्त्रे गुण 
प्रकृतेरेव कार्यंजननोन्मुखं क्षुब्धं द्वितोयं रूप॑ मायाया इव ग्रॉन्यि विदुः श्रीक्षी- 


कण्ठनाथाद्या उपदिश्यतया जातीयुरित्यर्थ: | तदुकत तत्र 
'ततों गुणान्‌ / (मां० १३०) ईति ॥ २२३७ 
अत्र च ग्रन्थिवद्‌ भुवनविभागोपि पूर्वभेव दर्शितः/-ईव्याह 
भुवन पुथगेवात्र दकश्शित गुणभेदतः ॥ २२४ ७ 
तदुक्‍त प्राक्‌ 


“करमात्‌ तमोरजः सत्तवे गुरूणां पड क्तयः स्थिता: । 
तित्नो दात्रिशदेका्तास्त्रिशवप्पेकविशति 5७४ 
(2२५५) इंति ॥२२४॥ 


बस्तुतः सत्त्व, रजस्‌ और तमस्‌ संज्ञक ये त्रिगुण हो क्षुब्ध होकर 
कार्यपरम्परा का विस्तार करते हैं। अक्षुब्ध से विजातीय कोई काय॑ उत्पन्न 
नहीं हो सकता | यह बात भुवनाध्वा प्रकरण इलोक श्रोत० ( 4२४८, २५४ ) 
तक में कही जा चुकी है। यहो कारण है. कि इस शास्त्र में गुणों को गणना 
अवान्तर तत्त्व के रूप में की जाती है। ये गुण प्रकृति के कार्यजननोन्मुख 
दूसरे रूप ही हैं। माया की तरह मे भी ग्रन्थि माने जाते हैं। मालिनी 
विजयोत्तर तन्‍्त्र १।३० के अनुसार इन गुणों को भगवान्‌ श्रीकष्ठ आदि भी 
ग्रन्थि रूप ही स्वीकार करते हैं । एक तरह से यह शास्त्रीय परम्परा में 
स्वीकृत तथ्य है ॥ १२३॥ 

श्रीत० ८२५५ के अष्टम आह्िक के उस प्रकरण में गुणों के भेद से 
पुृथक्‌ भुवन की चर्चा की गयी है। भुवन विभाग का पृथक अस्तित्व त्रिगु- 
जात्मक चमत्कार है। इनमें सत्व रज और तम के स्तरीय जैद के अनुसार 


नििजजःश्धी शशि. 


। इलो० २२५ ] नवममाह्निकम्‌ /१३१ 
तनु अस्य जाडलय्यात्‌ कथ्रंकारं कायंजननायौन्मुख्यमेव जायते, येन 
षुब्धत्वमपि त्यादिस्थाशडूबाह 
ईइवरेच्छावशक्षुब्धनोलिक॑ पुरुष॑ प्रति । 
भोक्तृत्वाय स्वतन्त्रेशः प्रकृति क्षोभयेद्‌ भुशम्‌ ॥ २२५ ॥ 


स्वतन्त्रेश इति श्रीकण्ठनाथ: तदुक्तम््‌ 
'एवंबिधं प्रधान तद्ब्रह्मणा सहित पुरा। 
श्रीकण्ठकिरणा प्रातं व्यक्तिमायाति तत्क्षणात्‌ ॥।' इति । 
'एवं च सांख्यानामिव अस्माकमपि नैतच्चोद्यं-यत्‌ पुंसो निरविकारत्वात्‌ 
बन्धमोक्षदशयो रविशेष एवेति बद्धवन्मुक्तमपि. प्रति प्रकृति: किमिव न मह॒दादि 


गुरुओं की तीन पंक्तियों का उल्लेख किया गया है। माया को ग्रन्थि होने 
की चर्चा भी पहले की जा चुकी है ॥ २२४ ॥ 


जिज्ञासु प्रइत करता है कि प्रकृति जड मानी जाती है। साम्यभाव से 
इसमें रहने वाले गुण क्षुब्ध होकर कार्यंजनन करते हैं । यह पहले कहा गया 
है। प्रकृति गुणों की साम्यावस्था है। अक्षुब्ध है ओर जड़ भी है। ऐसी 
अवस्था में तथा जाड््य की अवस्था में इसमें कार्य॑ जननौन्मुख्य केसे उत्पन्न 
होता है ? इस मान्यता से इसमें क्षोभ आना भी अस्वाभाविक हो जायेगा । इस 
सम्बन्ध में अपना विचार प्रकट कर रहे हैं-- 

ईइवर को इच्छा से क्षुब्ध लोलिक पुरुष के प्रति प्रकृति की यह प्रक्रिया 
सम्पन्न होती है। स्वतन्‍्त्रेश श्रीकण्ठनाथ भोक्तृत्व की सन्तुष्टि के लिये प्रकृति 
को यथावसर और यथोपयोग क्षुब्ध करते हैं । कहा गया है कि, 

“इस प्रकार ब्रह्मा सहित प्रधान श्रीकण्ठ की अनुग्रह रश्मियों से आत्रात 
होकर, उसो शक्ति के प्रभाव से यथाशोत्र अभिव्यक्ति प्राप्त कर लेता है।” 


यहाँ सांख्य दृष्टि के विडलेषण का अवसर उपस्थित हो जाता है। 
सांख्य में न प्रकृति और न विक्ृति रूप निविकार पुरुष का प्रतिपादन किया 
गया है। अतः उसमें उक्त दृष्टि के अनुसार बन्ध और मोक्ष की कल्पना भी 
नहीं की जा सकती | जहाँ तक बन्ध का प्रदन है, प्रकृति जीवों को बद्ध करती 


१३२२ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० २२६ 


विकारजातं जनयितु प्रवर्तते, प्रवृत््यात्मनः स्वभावस्यानपेतत्वातू न च अस्थाः 
'दृष्ठाहमनेन' इंति न पुनरेतदर्थ॑ प्रवर्ते -इल्यनुसंघानमस्ति आचेतन्यातु, 
तस्मादनिर्मोक्ष एवेति ॥ २२५ ॥ 

तदाह 

तेन यच्चोद्यते सांख्यं मुक्ताणुं प्रति कि न सा। 


सूते पुंसो विकारित्वादिति तस्तात्र बाधकर ॥ २२६ ॥ 
तेनेति एवंविधं नियतमेव पुरुष प्रति अस्या: स्वतन्त्रेशकर्तृकेण क्षोभणेनः 
हेतुनेत्यर्थ: । अत्रेति अस्महर्शने ॥ २२६ ॥ 


८5 - पद न सकी जल 
है। वही प्रकृति बद्ध अणुओं की तरह मुक्ताणुओं के प्रति मह॒दादि विकारवर्ग 
का अथ च संसार के आकर्षण के इन्द्रजाल का प्रवर्तन क्यों नहीं कर 
पाती है ? 

प्रवुत्ति का स्वभाव लेकर ही जीव संसार में आता है। प्रकृति में 
इस प्रकार का अनुसन्धान भी नहीं होता कि 'मैंतो इस मुक्त पुरुष द्वारा 
देख लो गयी । इसके प्रति अपना प्रवत्तंत अब नहीं करूँगी' । अतः मुक्तों के 
प्रति वह प्रवृत्ति धर्म का प्रवत्तंन नहीं करती | प्रकृति में अनुसन्धानाभाव का 
कारण चैतन्य का अभाव ही माना जाता है। 

इसलिये त्रिकदृष्टि स्वतन्त्रेश श्रीकष्ठ द्वारा प्रकृति में क्षोभ के सिद्धान्त 
को मान्यता देती है। साथ हो पुरुष की सांख्य दृष्टि को अनिर्मेक्ष के स्तर का 
मानती है। त्रिकदर्शन में इसी विमर्श के आधार पर सात पुरुषों की कलना 
की जाती है। प्रकृति के साथ का आकलित पुरुष सकल पुरुष मात्र ह्दी 
माना जाता है। विज्ञानाकल पुरुष तक अनिर्मोक्ष का ही स्तर माना 
जाता है ॥ २२५॥ 

इसीलिये त्रिकदर्शन की यह मान्यता है कि स्वतन्त्रेश श्रीकण्ठ द्वारा 
क्षोभ के कारण ही प्रक्ृति में कार्य जननौस्मुख्य व्यापार होता है। वेषम्य- 
अनापन्न कारण कार्य का प्रसव नहीं कर सकता । पुरुष विकारी होता है। इस- 
लिये सांख्योक्त दृष्टि भों मुक्ताणु सम्बन्धी प्रइन को मुख्य मान्यता में बाधक 
नहीं बनती क्योंकि मुक्ताणु विकारी नहीं रह जाता। वह अपनी साधना के 
बल पर. विकार प्रद प्रवृत्ति के स्तर को पार कर शिवसादृद्य प्राप्त पुरुष 
होता है ॥ २२६ ॥ 


आना 


|] २२७-२८ ] नवममाह्निकस्‌ ५३३ 


एवमेतत्प्रसज्भादभिधाय प्रकृतमेवाह 

गुणेभ्यो बुद्धितत्त्व॑ तत्‌ सर्वतो निर्मल ततः। 

पुंस्प्रकाशः स॒वेद्योउत्र प्रतिबिम्बत्वमाछ॑ति ॥ २२७ ॥ 

तत्‌ तस्मात्‌ स्वतन्त्रेशकर्तृकात्‌ हेतोरित्यर्थ:। बुद्धितत््वमिति अर्थात्‌ 
जातम्‌ । तदुक्तम्‌ 

अष्टगुणां तेध्यो धियं"“+““““॥ (मा० १३०) इति। 

तत इति सर्वतो नैर्मल्यात्‌ ॥ २२७॥ 

ननु अव्यवहितत्वात्‌ पुंस्प्रकाशोड्त्र प्रतिबिम्बमाधत्तास, तथात्वाभावात्‌ 
जाह्मं वेद्यं पुनः कथमित्याशडूझाह 

विषयप्रतिबिम्ब॑ च तस्यामक्षकृतं बहिः । 

अतदद्वारं समुख्रेक्षाप्रतिभादिष तादुशी ॥ २२८ ॥ 

वृत्तिबोधों भवेद्बुद्धेः सा चाप्यालस्बन प्रुवस्‌ । 

आत्मसंवित्प्रकाञस्थ बोधोउसो तज्जडोउप्यलम्‌ ॥ २२९ ॥ 


द्विधा हि बुद्धेब॑हिविषयप्रतिबिम्बमक्षद्वारकमतदद्वारक॒च। तत्राय॑ 
प्रत्यक्षादी, अन्यच्च उत्प्रेक्षादी, आदिशब्दात्‌ स्वप्नादि-। अत्र हि स्वयमुप- 


स्वतन्त्रेश श्रीकण्ठ के द्वारा उत्पन्न क्षोभ के कारण गुणों से आठ गुना 
श्रेष्ठ बुद्धितत्त्व को उत्पत्ति होती है। मालिनी विजयोत्तर तन्त्र की १३० 
कारिका के अनुसार गुणों से बुद्धि तत्त्व उल्लसित होता है। इस तत्त्व में 
स्वच्छतम श्रीकण्ठ के नैम॑ल्य की छाया पड़ जाती है। इसलिये बुद्धि तत्त्व 
भी सब तरह पहले निर्मल हो उत्पन्न होता है। गुणों से आठ गुना अधिक 
प्रकाद-नैर्मल्य बुद्धि में होता है यह पुम्प्रकाश की ही निमंलता होतो है। 
इसी निमंलता में दर्पण में प्रतिब्रिम्ब की तरह सारा वेद्य प्रतिबिम्बित होता 
रहता है ॥ २२७ ॥ 

प्रइन उपस्थित होता है कि अव्यवहित होने के कारण पुम्प्रकाश का 
अ्रतिबिम्बित होना स्वाभाविक है। पर बाद्य वेद्य मात्र के प्रतिबिम्बित होने 
का क्‍या आधार है ? इसका उत्तर दे रहे हैं-- 

विषय का प्रतिबिम्ब इन्द्रियों के प्रभाव से उसमें पड़ता है। यह प्रति- 
बिम्ब दो तरह का होता है। पहला तो अक्षद्वारक ही होता है। दूसरा-- 
अतदृद्वारक कहलाता है। 


5 श्रोतन्त्रालोक: ( इलो० २२० 


स्थापित एवार्थोज्स्याः परिस्फुरेदिति भाव:। तंतु तादृव्यक्षानक्षाहिता बेद्यप्रति- 
बिम्बसहिष्णुतालक्षणा वृत्तिः बुद्धेविषयावभा सको बोधो भवेदिति संबन्ध: ) 
नतु जडत्वाद्‌ बुद्धिबोधः कथं विषय प्रकाशयेदित्याशड्क्याह सा चेत्यादि । 
चोहार्थे | सा बुद्धिरपि हि आत्मसंविदः पुंबोधस्य प्रकाशो रे 
घ्रुवमालम्बनं स्थिरः प्रतिबिम्बाधार इत्यर्थ:। तत्‌ तस्मात्‌ आत्मसंविद्भि- 
व्यक्तिस्थानत्वात्‌ हेतोरस्पा वृत्त्यात्मा बोधो जडो5पि असावलं, विषयप्रकाशनायः 
समर्थ इत्यथ॑ः । तदुक्तस्‌ 

'प्रकाशो विषयाकारो देवद्वारो न वा क्वचित्‌ । 

पुंबोधव्यक्तिभूमित्वात्‌ बोधो वृत्तिमंतेमंता ४७ इति ॥२२९॥ 


0 4 लक पक 

इन्द्रियों द्वारा पड़ने वाला प्रतिबिम्ब प्रत्यक्ष होता है। इन्द्रियों के 
अतिरिक्त समापतित प्रतिबिम्ब उत्प्रेक्ष और. प्रतिभा आदि अथवा स्वप्नादि 
दक्षाओं में अनुभूत होते हैं । यहाँ स्वयम््‌ उपस्थापित अर्थ इससे प्रकाशमान 
हो पाते हैं । इसे पदार्थ का परिस्फुरण कहते हैं। 

इस तरह बुद्धि की वृत्ति इन्द्रियों और इन्द्रियातिरिक्त साधनों से 
आहित हो जाती है तथा वेद्यों के पढ़ने वाले प्रतिबिम्बों की सहिष्णु हो 
जाती हैं। इसी के फलस्वरूप विषयों को अवभासित करनेवाला बोध उत्पन्न 
होता है । 

इस दशा में एक नई अनुभूति परक जिज्ञासा होती है कि जड़ प्रकृति. 
से उत्पन्न बुद्धि में जाड्य धर्म का संस्कार विद्यमान रहता है। जड़ता के 
प्रभाव से प्रभावित बुद्धि बोध, विषयों का प्रकाशन कैसे कर सकता है 
इसका उत्तर कारिका में ही मिल जाता है । 

वस्तुतः बुद्धि आत्मसंविद्‌ रूप पुम्बोध का भ्रकाशमात्र है। वह स्वयं 
प्रकाश को. अभिव्यक्ति है और इस प्रकार के पड़ने वाले प्रतिबिम्बों की 
आधार भी है। यह ध्रुव आधार छशिला है। इस तरह आत्मसंवित्पकाश को 
अभिव्यक्ति का आधार होने के कारण इसका वृत्यात्मक बोध जड़ होते हुए 
भी विषय के प्रकाशन में आलम्बन का काम करता है। अर्थात्‌ विषय प्रकाशन 
में समर्थ होता है । कहा गया है कि, 


॥ २३० ] नवममाह्निकस ५३५ 


एवं बुद्धे: करणरूपतां निरूप्य कारणरूपतामप्याह 
बुद्धेहंक्तू. तादुक्षे. प्रतिबिम्बितपुंस्कृतेः । 
प्रकाशे वेद्यकल॒षे यदहंमननात्मता ॥ २३० ॥ 
अहंकृदिति अर्थाज्जाता | तदुकम््‌ 
/““_7**“* घीतोष्प्यहुंकृुतम्‌ । (मा० १३०) इति । 
सा च तादृक्षे पुंस्प्रकाशस्याभिव्यक्तिस्थानभूते वेद्यललुषे च बुद्धि- 


वृत््यात्मनि प्रकाशें यदिदं करोमि जानामि,--इत्यहमात्माभिमान:। ननु, 


बुद्धिबोधो5पि 


लेशोक्तो बुद्धिबोधो5्यं चेतनेनोपभुज्यते । 
भोग्यत्वं चास्य संसिद्धं येनोत्पन्नोनुभूयते ॥' 


“विषयाकारात्मक प्रकाश कभी करण देवियों द्वारा प्रत्यक्ष और कर्मीः 
अनक्षविषयात्मक होता है। पुम्बोध की अभिव्यक्ति की भूमि होने के कारण 
ही बुद्धि से प्रमेय बोध होता है। इसे ही बुद्धि की वृत्ति कहते हैं। एक प्रकार 
से यह इन्द्रिय है । बुद्धि प्रकृति की करण है ॥ २२८-२२९ ॥ 

इसका निरूपण ऊपर किया जा चुका हे ! प्रस्तुत कारिका में इसकी 
कारणरूपता का निरूपण कर रहे हैं-- 

वृद्धि में अहद्भार उत्पन्न होता है । पुम्प्रकाश से प्रकाशित ऐसे वेद्यों से 
कलुषित बुद्धि-वृत्त्यात्मक प्रकाश के सन्दर्भ में पुरुष में “मैं यह हुँ, यह जानता 
हूँ, यह करता हँ--आदि सदृश अहद्धार उत्पन्न होते हैं। मालिनी विजयोत्तर 
तन्‍्त्र १३० के अनुसार भी यह सिद्ध होता है कि बुद्धि से बहद्धूरर की 
उत्पत्ति होती है । 


प्रश्न होता है कि बुद्धि से जो बोध होता है--“वह चेतन के द्वारा 
उपभुक्त होता है। जिसका उपभोग होता है, उसे उपभोग्य कहते हैं। इस 
दृष्टि से बुद्धिबोध में भोग्यभाव भी सिद्ध होता है और यह अनुभव होता 
ओर किया जाता है कि यह इस प्रकार उत्पन्न है” । 


| श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० २३१ 
इत्याद्युक्‍या भोग्यत्वात्‌ वेद्य एवेति कथमिदन्ताभाजने5स्मित्‌ अहमित्यमि- 
मानों निरूढिमुपगच्छेदित्याशडक्योक्त॑ “प्रतिबिम्बितपुंस्कृते: इत्यभिव्यक्तं 
पुमांसमुदिष्येत्यर्थ: ॥ २३० || 

एवमपि नायमात्मनि अहमभिमानः, किन्तु अनात्मरूपायां बुद्धावेव- 
आत्मप्रतिबिम्बस्यबुद्धयाधारतया तदेकपरिणामत्वात्‌ अस्याइचासाधारणं 
कार्यमाह 

तया.. पश्चवविधबचेष वायु: संरस्भरूपया । 
प्रेरितो. जोवनाय स्पादन्यथा सरणं पुनः ॥ २३१ 0 
संरम्भरूपयेति अहंकृतब्व॒ संरम्भो वृत्तिरपि वृत्तिवृत्तिमतोस्तादुष्यादरप- 
मित्युक्तम्‌ । तदुक्तम्‌ 


इस उक्ति के अनुसार यह भोग्य और वेद्य मात्र है। इस तरह इसे 
इदन्ता का भाजन कहना हो ठीक है। इसमें अहन्ता का अभिमान कैसे होता 
है? इस प्रइन का उत्तर कारिका स्वयं देती है-- 

कारिका में प्रयुक्त 'प्रतिबिम्बित पुंस्कृतेः शब्द इसी जिज्ञासा का 
समाधान है। वस्तुतः पुम्प्रकाश की परम्परा का क्रमिक प्रकाश ही प्रसरित 
होता है। ऊपर कहा गया है. कि भोक्‍्ता हो भोग्यभाव से भी अवस्थित है। 
सांख्य में प्रतिपादित पुरुष का प्रकाश यहाँ अभिप्रेत नहीं है । त्रिकदर्शन प्रति- 
पादित चेतन परम पुरुष के चैतन्य का ही प्रकाश यहाँ प्रतिबिम्बित है। 
-कारिका २२७ में इसी का प्रतिपादन किया गया है ॥ २३० ॥ 


अभिमान की भूमि पर भी विचार करना आवश्यक है। क्‍या अहल्ता 
का अभिमान बुद्धि में होता है या आत्मा में? आत्मा तो स्वयस आत्मा है 
तथा स्वात्मसंविद्‌ विमर्श से शाइवत स्पन्दित है। उसमें अभिमान का श्रष्न 
ही नहीं। अहंमननात्मक अभिमान अनात्म बुद्धि में ही होता हे । आत्म- 
प्रतिबिम्ब बुद्धिफलक पर पड़ता है और बुद्धि आधार बन जाती है। 
इसी से प्रकृति से प्रतिभा का प्रसव भी होता है। यह अनात्म में अहन्ता 
का अभिमान एक प्रकार का बुद्धि का असाधारण कार्य ही माना जाना 
च्वाहिये । इसी आधार पर ग्रन्थकार कहते हैं कि, 


२३२] नवममाह्लिकम्‌ ५३७ 


'पच्चकर्मकृतोी वायोजोवनाय. प्रवरतंक: । 
संरम्भोहंकृतो वृत्ति:'** 62 ८ूू%६८८ ०६४८० ४६००४७रर०००»९०० ० ॥ँ इति । 


अन्यथेति अप्रेरित:। एवमहंक्ृत: संरम्भात्मिकया वृच्त्या प्राणादीनां 
ज्रेरणमप्रेरणं च॒ कार्य, येन सर्वेषां जीवन मरणं वा स्थात्‌ ॥ २३१ ॥ 

एवं चास्या अहंकृत: शुद्धचित्स्वातन्त्रयमयात्‌स्वात्ममात्रविश्रान्ति- 
सतत्त्वात्‌ स्व॒रसोदितात्‌ अहंभावादियान्‌ विशेषो--यदियं जडायामनात्मरूपायां 
बुद्धावभिनिविष्टेति, तदाह 


अत एव विशुद्धात्मस्वातन्त्रयाइंस्वभावत: । 
अकृत्रिमादिदयं त्वन्यदित्युक्त. कृतिशब्दतः ॥ २३२ ॥। 
इदमिति अहूँकृतम्‌, अन्यदिति कृत्रिमम्‌ | ननु अस्य कृत्रिमत्वे कि 


प्रमाणमित्याशड्जुबोक्तमित्युक्त॑ कतिशब्दत इति । श्रीपूर्वशास्त्रे हि. अहंकृत- 


सित्युक्त, कृत कृत्रिममेवोच्यते करोतरेवमर्थत्वात्‌ ॥ २३२ ॥ 


बुद्धि में एक प्रकार का अहमात्मक संरम्भ समुल्लसित होने लगता है। 
अहमात्मकता को संरम्भवृत्ति भी सक्रिय हो उठती है। इससे पाँच प्रकार के 
वायु बह चलते हैं। इसी से जीवन का संचार होता है। प्राणापानवाह ही 
जीवन है अन्यथा ।मरण अनिवार्य है। अहद्धार की संरम्भात्मक वृत्ति की 
ज्रणा का वह परिणाम मात्र है। आग प्रामाण्य है कि, 


“पाँच काम करने वाले वायु के प्रवत्तंक अहंकार की संरम्भ वृत्ति 
-हो है। यह जीवन की प्रेरणाप्रद वृत्ति है। इससे प्रेरित वायु से जीवन की 
यात्रा चलती है। प्रेरित न रहने पर मृत्यु अवश्यंभावी है। अहंकार की 
संरम्भात्मक वृत्ति के द्वारा ही गुणों की प्रेरणा से जीवन और अप्रेरणारूप 
मरण होते हैं ॥ २३१ ॥ 


बुद्धि के कार्य रूप अहद्भूर और शुद्ध स्वातन्त्यमय स्वात्ममात्र विश्रान्ति 
सतत्त्व स्वस्सोदित अहंभाव में यहो वेशिष्टय है कि संरम्भात्मिका वृत्ति वाली 
अहंकृति जडायमानात्मिका बुद्धि में हो अभिनिविष्ट है--यहो तथ्यकारिका के 
के,माध्यम से अभिव्यक्त कर रहे हैं कि, 


| श्रीतन्त्रालोकः [ इलो ०. २२३३-२४ 


एतदुपसंहरन्तत्यदवतारयति 

इत्ययं.. फरणस्कन्धो5हंकारस्य निरूपितः । 

त्रिधास्थ प्रकृतिस्कन्‍्ध: सात्त्वराजसतामसः ॥ २३३ ॥ 

त्रिधेति सत्त्वादेरेकेकस्याज्ित्वात्‌ ॥ २३३ ॥ 

तत्र सात्विकस्य तावत्‌ प्रकृतिस्कन्धतां निरूपयति 

सत्त्वप्रधानाहंंकारा:द्रोक्त्रशास्पशिनः स्फुटम्‌ । 

मनोबुद्धचक्षपटक॑तु॒जातं भेदस्तु फथ्यते ॥ ररे४ ॥ 

प्रधानेत्यनेन एषामन्योन्यमिथुनवृत्तित्वात्‌ गुणभूतयो: रजस्तमसो रफपिः 
सद्भावों दशित:। स्फू्ट भोक्त्र॑शर्स्पशिन साक्षात्‌ तत्स्वरूपप्रत्यवमर्शात्म- 
कत्वादहंप्रत्ययस्य । मनोबुद्धयक्षपट्कमिति 'सनःषष्ठानीन्द्रियाणि! इति श्रुते-- 
म॑नोयुक्तानि बुद्धोन्द्रियाणीत्यर्थ: । तदुक्तम्‌ 


इस तरह यह स्पष्ट हो जाता है कि विशुद्ध स्वात्मस्वातन्त्य संवलित: 
अहं के 'स्व' भाव से यह कृत्रिम अहंकृति एकदम अलग है। श्रीपूर्व में यह. 
कहा गया है जो कृत होता है, वह निश्चित रूप से कृत्रिम होता हे कु के 
धात्वथं में ही यह भाव निहिंत है ॥ २३२ ॥ 


इस विषय का उपसंहार करते हुए कहते हैं कि, 

यहाँ तक अहंकार का करणस्कन्ध निरूपित हुआ । इनका दूसरा स्कन्च 
प्रकृति स्कन्ध है । वह तीन प्रकार का होता है। १--सात्त्विक प्रकृति स्कन्ध,- 
२--राजस प्रकृति स्कन्ध और ३--तामस प्रकृति स्कन्ध ॥ २३३ ॥ 

सत्त्वप्रधान अहड्भार से भोकत्रंश स्पर्शी अहं प्रत्यय से मन, श्रोत्र, चक्षु, 
नासा, रसना, और त्वक्रूप पाँच ज्ञानेन्द्रियों का यह एक षदक वर्ग भेदः 
पृथक्‌ भासित होने लगता है। पृथक्‌ अवभास के मूल में स्वरूप की प्रत्यव- 
मर्शात्मक अह॒न्ता की अनुभूति ही काम करती है। अहं प्रत्यय ही भोक्ता- 
भाव के आंशिक रूप से उललसित होने का आधार है। यही भोकत्रंश है # 
इसी से सत्त्व का स्पर्श होता है। यह स्पर्श एक प्रकार का क्षोभ उत्पन्‍्क 
करता है। इसी प्रकार के क्षोभ से यथानुरूप मन और ज्ञानेन्द्रियों की उत्पत्ति 


|] २३५ ] नवममाह्निकस्‌ ५३५९. 


“श्रोत्र त्वकचक्षुषी जिल्ला नासा च मनसा सह। 
प्रकाशान्वयत: सत्त्वात्तजसश्च स सात्त्विक: ॥! इति | 


ननु एषामेकस्मादेव अहंकारादुत्यादेईपि कथं मनसः सर्वमेव विषयो- 


इन्येषां च नियतमित्यादडक्योक्त॑ 'भेदस्तु कथ्यते' इति। भेद इति विषयस्थः 


नेयत्यानैय्त्याभ्यामुत्थापित इत्यथं: ॥ २३४ ॥ 


तदाह 
सनो यत्सवेविषयं तेनात्र प्रविवक्षितम्‌ । 
सर्वेतन्मात्रकतुत्वं विदश्ेषणमहंकृतेः ॥ २३५ ॥ 


तेनेति मनसः सव॑विषयत्वेन हेतुनेत्यर्थ:। अन्नेति सवंत्र शास्त्रे, प्रवि-- 


वक्षितमिति “भूतादेस्तान्मात्र:स तामसः' इत्यायुक्ते' । तेन तमः प्रधानादहं- 


हो जाती है। अहूं प्रत्यय से सत्त्व प्राधान्य के स्पर्श का यह अर्थ भी लगाया 
जाना चाहिये कि सत्त्व गुण के साथ राजस और तामस अंश भी वहाँ विलसित: 


रहते हैं, पर गौण होकर रहते हैं । कहा गया है कि, 


“श्रोत्र, त्वक्‌, नेत्र, रसना, नासा और मन ये छः तत्त्व प्रकाश से अन्वित 


होने के कारण सत्त्वप्रधान अहद्भुर से उत्पन्न हैं| स्वरूप प्रत्यवमशंक चिदंशः 


सम्पर्क में जो आता है वह तैजस होता है। वही सात्त्विक भी कहलाता है। 


यहाँ स्वभावतः यह प्रदइन उपस्थित होता है कि एकमात्र अहंकार से 


उत्पन्न होने के कारण उक्त छः तत्त्वों में से एक मन ऐसा निर्मित तत्त्व है, 


जिसका सारे विषयों पर प्रभाव पड॒ता है । अन्य ५ इन्द्रियाँ नियत विषयों में: 


हो प्रवृत्त होती हैं। यह सव विषयों के .नेयव्य और अनैयत्य से सम्बन्धित 


हैं। इन्द्रियाँ पाँच तन्मात्राओं के नेयत्य सम्बन्ध से अपने-अपने अनुरूप. 


एक-एक विषय का ही ग्रहण करती हैं ॥ २३४ ॥ 


मन सभी विषयों में प्रवृत्त होता है। सभी शास्त्र यह स्वीकार करते- 


हैं। अहंकार को सत्त्व प्रधानता के सन्दभ में मन तथा ज्ञानेन्द्रियों की 
उत्पत्ति के साथ तामस का सम्पर्क भी स्वाभाविक होता है | इसी आधार पर 
कहते हैं कि अहंतत््व का विशेषण ही सवंतन्मात्रकर्तुतत है। आगम कीः 
उक्ति है कि, ; 


१ सां० का० २५ 


ः ५४० श्रीतन्त्रालोक: [ इलछो० २३४ 
कारात्‌ तस्मात्राणामुत्पाद, इंति नास्ति विवादः। तमरईच सत्त्वप्रधाने5पि 
अहंकारे संभवेदेषामन्योन्यमिथुनवृत्तित्वात्‌ । यदुक्तम्‌ 

अन्योस्थमिथुनाः सर्वे सर्वे सर्वत्रगासिनः।॥ इति | 
ततइच तह्विशिष्टात्‌ सात्विकादहंकारान्मनो जायते इत्यस्थ सर्व- 
विषयत्वम्‌ । एवं यस्मात्‌ मनसः सर्वविषयत्वम्र॒अत इयं ज्ञायते-यदहंकृत: 
सवंतन्मात्रकारणत्वं, येत मतसः छब्दादीनां च ग्राह्मग्राहकभावो भवेत्‌ ॥२२५.॥ 
एवं चास्य बुद्धचादेस्त्रवस्यासाधा रणक्रियामुखेनान्त:करणत्वमेवाह 
बुद्ध्यहंकु्सनः प्राहरबोधसं रभणेषणें । 
करण. बाह्वेवेयन्नंवाप्यन्तर्मुखे:ः. कइतम्‌ ॥ २३६ ॥ 


“सत््व, रज और तम अन्‍्योन्‍्य मिथुनवृत्ति वाले होते हैं। एक दूसरे 
के साथ मिले जुले रहते हैं। यह त्रिवृतकरण रूप उल्लास है। सत्त्व प्राधान्य 
में सत््व-तमस्‌ और रज:ः प्राधान्य में सत्त्व-रजस्‌ का संवंलन रहता है । 
इसलिये ये सभी सर्वत्रगममन करने वाले तत्त्व हैं।' 


सत्त्व प्रधान अहक्भार से मन उत्पन्न होता है, पर यह भी सही है कि 
यह अहद्भूर भी मिथुनवृत्ति वाला तामसिक अहद्भार रूप ही होता है। 
इसीलिये इसकी सवंविषयता भी स्वाभाविक होती है । जहाँ तक तन्मात्राओं 
-की उत्पत्ति का प्रइन है -ये सभी तमः प्रधान अहऊार से उत्पन्न होते हैं । 
यही सर्वतन्मात्र कतुंत्व विशिष्ट सात्त्विक अहद्छूर का वास्तविक स्वरूप है । 
मन चूँकि सर्वविषय होता है। अतः अहंकार सभी तन्मात्राओं का उत्पादक 
करण है। यही कारण है कि मन शब्द रूप, रस, गन, और, स्पर्श सभी 
-तन्मात्राओं को अपना विषय बनाता है। यह इन ग्राह्मों का ग्राहक बन जाता 
है ॥ २२५।॥। 


इस विश्लेषण से यह स्पष्ट हो जाता है फि ये तीनों बुद्धि, अहुद्धार 
और मन आन्तरिक रूप से ग्राह्मय ग्राहक भाव को ही सम्पुष्ट करते हैं। 
इसलिये इन्हें अन्तःकरण कहते हैं। इनमें बोधवृत्ति, संस्म्भवृत्ति और एषण 
वृत्तियों का सद्भाव होता है। बोध, संरम्भ ओर एषण वृत्ति ग्राह्मेन्द्रियों के 
बज की बात नहीं। यह अन्तर्मूखी देवों द्वारा हो सम्भव है। बुद्धि से बोध, 


ही 
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बोध: शब्दादेविषयस्याध्यवसाय:। संरम्भो5हमात्माभिमान:। एषण- 
मिच्छा संकल्प: । अत्र च क्रियात्वात्‌ करणेन तावड््भाव्यस्‌ | तच्च न वक्ष्य- 
मार्ण श्रोत्रादि, तस्य बाह्मक्रियाविषयत्वात्‌ आसां चान्तारूपत्वातू; तस्मा- 
दन्त:कृतिसाधकल्वातू तदत्यदेव अन्तःकरणाख्यमित्युक्त॑. 'बुद्धयहंकृत्मन' 
इति । तदुक्तम्‌ 


“इच्छासं रम्भबोधाख्या नोक्‍्तं सिद्धघन्ति साधने: । 
तत्सिद्धं करणं त्वस्तमंनो5हुंका रबुद्धयः ॥” इति । 


बुद्धयहंकुन्मन इति द्वन्दः समाहारे। ननु बहिष्करणत्वे४पि श्रोत्रा-- 


दोन्‍्येव प्रत्यावृत्त्यान्तमुंखानि सन्ति, संभूय बोधादीनां साधनल्व॑ प्रति- 
पद्यन्ते,--इति किमन्त:करणान्तरोपदेशेनेत्याशद्भूबाह बाह्मेत्यादि | अन्तर्मुखा- 


नामपि बाह्येन्द्रियणां नेव बोधादि कतु शक्यमित्यर्थ:। यदि नाम हि: 


बाह्येन्द्रियाणि बाद्यात्‌ प्रत्यावृत्त्यान्तर्मुखतया संभूय बोधादि कुर्य: तच्छब्दा- 
द्यालोचनावसरे बोधादेरपि उपलम्भो न स्यात्‌। एषां हि बहिरसंहतानां 


अहड्भार से संरम्भ और मन से इच्छात्मक संकल्प रूप क्रिया के अध्यवसाय 
होते हैं | क्रिया से ही करण का महत्त्व होता है। आन्तरिक क्रियाओं के कारण 
होने के कारण ये अन्त: करण हैं । 

आगम कहता है कि, 

“इच्छा, संरम्भ और बोध बाह्य साधनों से सिद्ध नहीं हो सकते। 
इसलिये मन, बुद्धि और अहद्भार ये तीनों सिद्ध अन्त:करण हैं ।” 

यह नहीं कहा जा सकता कि बहिष्करण होने पर भी श्रोत्र आदि 
प्रत्यावतित होकर अन्तर्मुख होते हैं और सब मिल कर बोध, संरम्भ और एषण 
के साधन बन जाते हैं । इन्हें ही अन्तःकरण कहना उचित है। अलग से बुद्धि 
आदि को अन्तःकरण मानने की कोई आवश्यकता नहीं ? 


इसी जिज्ञासा का उत्तर कारिका में बाह्यदेव आदि पद्मांश के माध्यम 
से दिया गया है। वस्तुत: बाह्मेन्द्रियों के अन्तर्मुख् होने पर भी इनसे बोध 
संरम्भ और एषण व्यापार नहीं हो सकते। यदि बाह्येन्द्रियाँ ही बाहर से 
लौट कर अन्‍्तर्मूख होकर मिल जुल कर बोध आदि करने लगें--तो अनर्थ 
की ही सम्भावना अधिक होगी। जैसे श्रोत्र शब्द का श्रवण करने छगे तो 
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- शब्दाबलालोचनमिष्टप्ू, : अन्तर्मुखतायां च संहताना बोधादिकमिति कथमेततु 
एकस्मिन्नेव काले भवेत्‌, दृश्यते च युगपदेतदिति न युक्तमुक्त ' 'बाह्येन्द्रियाष्येव 
अन्तर्मुखानि सन्ति संभूय बोधादे: साधनम्‌' इति । तदुक्तम्त 

'अन्तमृखगतानां. च वित्ताद्य्;यं॑. भ्रकुर्वताम्‌ । 
वाह्मार्थबुद्धिभिः साक॑ न स्थुरिच्छादिका:क्रिया: ॥ 
इति ॥ २२६॥ 


ननु चैतन्याविभागवर्त्ती श्राण एव बोधादि विदध्यादिति किमेमिरन्तः: 


“करणैरित्याशड्क्याह 
प्राणइच नान्‍्तःकरणं जडत्वात्‌ प्रेरणात्मन: । 


प्रयस्नेच्छाविबोधांशहेतुत्वादिति निश्चितम्‌ ॥ २३७ ॥ 


फडलक-सोम्क- अल त-नलनन्‍नल रे 

अर्थ की उपलब्धि कैसे होगी ? बाह्यभाव में अलग-अलग ये इन्द्रियाँ अपने विषय 
को ग्रहण करती हैं। फिर उसी समय अत्तर्मुख होकर शाब्द बोध आदि भी 
उसी समय करें--यह असम्भव और कल्पना से परे का तथ्य है.। 

व्यवहार में यह प्रत्यक्ष अनुभूत होता है कि श्रोत्र ने शब्द सुना और 
अर्थ॑ तत्काल गृहीत हो गया। यह श्रोत्र के वश की बात नहीं। इसी तरह 
रसना ने मिष्टादि रसों का ग्रहण किया और रसानुभूति तुरन्त हुई। यह 
निश्चित ही अन्तःकरण के अधिकार क्षेत्र की बात है। इसलिये यह कहना कि, 

“बाह्य इन्द्रियाँ ही अन्तर्मुखी हो जाती हैं और सम्मिलित भाव से 
बोधादि की साधन बनती हैं” सव॑था अमान्य है । कहा गया है कि, 

“अन्तर्मुख होकर चिन्तन ढ्वारा अर्थ साक्षात्‌ करने वाले पुरुषों की 
बाह्यार्थबुद्धि से इच्छादि क्रियाओं की उत्पत्ति कभो नहीं हो सकती” ॥ ररे६ ॥ 

चैतन्य से अविभक्त प्राण ही बोध आदि अध्यवसाय का हेतु है। इन 
अन्तःकरणों के पृथक्‌ अस्तित्व की प्रकल्पना का कोई कारण नहीं। इसका 
निराकरण कर रहे हैं-- 

प्राण भी अन्तःकरण का काम नहीं कर सकता। क्योंकि प्राण तो 
स्वयं जड़ हैं। कभी-कभी यह देखा जाता है कि जड़ भी प्रेयंमाण होकर 
साधन का काम करते हैं। पर यह निद्चत है कि प्रेयंमाण करण प्रयत्न 
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प्राणशच जडत्वान्नान्त:करणं भवेदिति निश्चितसु--इति संबन्ध: । ननु 
जडमपि वास्यादि कर्त्रा प्रेयंम्रांण करणं दृष्टमित्याशड्क्योक्त 'प्रेरणात्मन: 
प्रयत्नेच्छाविबोधांशहेतुत्वातु' इति | प्रेयंभाणं हि. करण प्रयत्न॑ विना न 
भवेत्‌, प्रयल्नइ्चेच्छापूवंक:, इच्छा च बोधपूविकेति प्राणस्थान्तःकरणत्वाभ्यु- 
“पगमेईपि बोबादिकार्योपपादकेन करणान्तरेण अवश्यभाव्यमिति कि बुद्धचा- 
दिभिरपराद्धम । तदुक्तम्‌ 
अन्येप्त:करणं प्राणभिच्छेन्ति व्यक्तचेतनम्‌ । 
प्रयत्नेन बिना सो5स्ति तत्सिद्धों करणं तु किम्‌ ॥' 
इति ॥ २३७॥ 
नन्व्रन्तारूपत्वाविशेषात्‌ एकमेवान्तःकरणमस्तु, किमस्य त्रेविध्येनेत्या- 
*शड्क्याह्‌ 


अवसायोषइभिमानइच कल्पना चेति न क्रिया । 
एकरूपा ततस्त्रित्व॑ युक्तमन्त:कृतो स्फुटम्‌ ॥। २३८ ॥ 


की अपेक्षा रखते हैं। प्रयत्न विना इच्छा के नहीं होते । इच्छा बिना बोध के 
नहीं हो सकती। यदि प्राण को अन्तःकरण माना भी जाय तो बोधादि 
कार्यों के सम्पादत के लिये किसी अन्यकरण की अपेक्षा अनिवायंतः अपेक्षित 
होगी। तो फिर बुद्धि आदि ने ही क्या अपराध किया है कि इनके पीछे पड़ 
कर इनका खण्डन हो किया जाय ! कहा गया है कि, 

कुछ लोग व्यक्त थ्चेतन प्राण को ही अन्त:ःकरण मानने पर बल देते 
हैं। अन्तःकरण के अध्यवसाय में प्रयत्न की कोई आवश्यकता नहीं होती । 
उसकी सिद्धि के लिये किसी अन्य करण की व्यर्थ और कष्टकर कल्पना की 
क्या आवश्यकता ?” ॥ २३७ ॥ 


अन्त: करणों को आत्तरिकता में तो समानता है। इस अविशेष 
आन्तरिकता के कारण एक ही अन्‍्तःकरण मानना समुचित है। इन तोन 
अन्त:करणों को क्या आवश्यकता ? इस जिज्ञासा का समाधान कर रहे हैं-- 

अवसाय, अभिमान और कल्पना यह एक रूपा क्रियायें नहीं हैं । इस 
४लिये इन तीनों की सिद्धि के लिग्रे तीन अन्तः:करण मानना अत्यन्त आवश्यक 
- है । कहा गया है कि, 
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नैकरूपा क्रियेति स्यति-मन्यति-क्ल्पीनां भिन्‍नत्वातु। अन्यव्यवच्छेदेता- 
भिमतस्य अवसायो हि एषामेकविषयत्वे5पि विभिन्‍न कारयँ भवेदिति भाव: 
४४०29 पर ल्‍ 
'क्लुपिसेत्तिः स्पतिश्वव जाता भिन्‍्नाथंवाचका: । 
इच्छासरम्भबोधार्थास्‍्तेनासत:कर णं त्रिधा ॥! 
इति ॥ २३८ ॥ 
नन्‍्वसंबिदित॑ तावत्करणं न स्पातु बुद्धिक्व मनो5हँका खनन संवेद्या ,-- 
इति कथमस्या: करणत्वं युज्यते--ईल्याशडक्याह 
नच बुद्धिरप्तंवेद्या करणत्वान्मनों यथा। 


प्रधानवदसंवेद्य-बुद्धिवादस्तदुज्झितः ॥ २३९ ॥ 

'असंवेद्युद्धिवाद' इति सांख्याभ्युपगतः। अय॑ चात्र प्रयोग:--बुढ्धि: 
संबेद्या करणत्वात्‌, यत्‌ करण तत्‌ संवेश यथा मनः, यनज्नः संबेयं तन्न करण 
यथा प्रधानं, बुद्धिश्च करणं, तस्मातु सँवेद्या:--इति । संवेद्यल्वे च अस्याः 
गुणान्वितत्तव॑ हेंतु: प्रधानेनानैकान्तिक इंति 

“क्रूपि ( कल्पनार्थ ) स्यति ( अवसायार्था ) और मन्यति ( अभि- 
मानार्थिका ) ये तीन धातुएँ विभिन्नाथिका हैं। इसी लिये इच्छा, सँरम्भ 
ओऔर बोध के उद्देश्य की सिद्धि के लिये तीन अन्तःकरणों को मानना अनिवार्य' 
है” ॥ २३८ ॥ 

बुद्धि को असंवेद्य मान कर इसके अन्तःकरणल्व का निषेध नहीं किया 
जा सकता । मन-अहद्भार को संवेद्य मान कर जैसे 'संवेद्य ही करण होते हैं' 
इस आधार पर इन्हें अन्तःकरण मानते हैं। उसी तरह बुद्धि: को भी अन्तः 
करण मानते हैं । उसी तरह बुद्धि को भी अन्त: करण मानना उचित है । 

सांख्यवादी 'असंवेद्यवुद्धिवाद' का सिद्धान्त मानते हैं। आचार्य जयरथ 
यहाँ पत्चावयव प्रक्रिया से त्रिक उद्देश्य की सिद्धि का प्रयत्न कर रहे हैं-- 

१--बुद्धि संवेद्य है क्योंकि करण है। २--जो करण होता है, वह 
संवे्य होता है। जैसे मन । ३--जो संवेद्य नहीं होता, वह करण नहीं होता 
जैसे प्रधान । ४--बुद्धि करण है। इसलिये यह संवेद्य है। गुणों के अन्त्गंतः 
इसकी गणना है। इसलिये भी यह संवेद्य श्रेणी में ही आती है। कहा 
गया है कि, 
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(तुल्ये ग्रुणान्वितत्वे तु॒संवेद्य॑ चित्तमिष्यते । 
बुद्धिश्चापि ह्यसंवेद्या धन्या ताकिकता तब॥ 
इत्यायुपेक्ष्यम्‌ ॥ २३९५ ॥ 

ननु भवतु एवमन्त:करणानां, बुद्धीन्द्रियाणां पुनर्मनोवदाहंकारिकत्वेषपि: 
नियतविषयत्वे कि निमित्तमित्याशड्ूबाह 

शब्दतन्मात्रहेतुत्वविशिष्टा. या त्वहुंकृतिः । 

सा शक्रोत्रे करण याववृष्नाणे गन्धत्वभेदिता ॥ २४० ॥ 

अहंकारस्य मनसि जन्ये हि अविशेषेण तन्मात्रकतृ त्ववेशिष्ट्य॑ प्रयोजक: 
बुद्धीन्द्रियवर्ग तु नैयत्येन, येनेषां नियतविषयत्व॑ भवेत्‌ । यदुक्तम्‌ 

सनसि जन्‍्ये सर्वतस्मात्रजननसामथ्यंयुक्त: 
स जनक: , श्रोत्रे तु शब्बजननसामथ्यंविशिष्ट 
इति, यावत्‌ पन्नाणे गन्धजननयो ग्यतायुक्त: ।' 
( त० सा० ८ आ० ) इति ६ 
एवं चाहंकारिकत्वादेव एषां विषयेषु, नियमो--यच्छोत्र शब्दमेवेक 
गृह्माति न स्पर्शादि, त्वक्‌ च स्परमेवेक नेतरतु, यावत्‌ श्राणं गन्धमेवेक- 
मिति | यै: पुन 
न चाप्यहंकृतों जन्म नियसे कारणं सम ।' 
इत्यायुक्त, तदहंकारस्वरूपनिरूपणानभिज्ञत्वमेवेतेषास्‌ ॥ २४० ॥ 

“गुणान्वित होने से चित्त को संवेद्य मानने वाले की ताकिकता को 
क्या कहा जाये जो गुणान्विता बुद्धि को असंवेद्य मानने के दुराग्रही हैं” । 
इसलिये बुद्धि भी अन्त-करण है--इसमें सन्देह नहीं ॥ २३९ ॥ 

अन्तःकरणों की बात स्वोकार करने के बाद एक नयी बात सामने 
आती है। वह यह कि ज्ञानेन्द्रियाँ भी मन की तरह अहद्धार की कार्य हैं, 
मन तो सवंविषयक ग्राहक है। ये ज्ञानेन्द्रियाँ क्यों नियत विषयक मानी जाती 


हैं ? इसका उत्तर दे रहे हैं-- 
श्रीत०--३५ 
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नन्वेषामन्यैग्राह्मग्राहक भ्रावे.. नियमान्यथानुपपत्त्या भौतिकत्वमुक्तम्‌ । 
यदाहुः के 
“त्राणरसनचक्षुस््वक्‌भोत्राणी ख्ियाणि भूतेश्य: ए 
(न्या० सु० १११२ ) इति | 
तेन पार्थिवत्वात्‌ प्राण गन्धस्यैव ग्राहक॑ न रसादे्यावदाकादारूपत्वांत्‌ 
ओत्र शब्दस्थैव ग्राहक॑ न स्पर्शादेरिति, अयुक्त चेतदित्याह 
भौतिकत्वम्ततोष्प्यस्तु नियमाद्विषयेष्वलम्‌ । 


शब्दतन्मात्रविशिष्टा अहंकृति है, वह मात्र श्रोत्र में हो करण है। 
ज्राण में तो गन्ध का ही ग्रहण होगा। यहाँ अन्तर स्पष्ट है। तन्त्रसांर 
द्वितीय खण्ड आह्लिक ८ में इसकी विद्यद ब्याख्या की गयी है। अहंकार- 
जन्यता के कारण ही ज्ञानेन्द्रियों की नियत विषयता निश्चित है । अन्य कुतर्क 
यहाँ नितान्‍्त अनपेक्षित हैं | २४० ॥ 


> कुछ विद्वान्‌ ज्ञानेन्द्रियों की भौतिकता की बात करते हैं। ,उतका मत 
है कि ज्ञानेन्द्रियाँ ग्राहिका हैं और पद्मतस्मात्रायें ग्राह्म हैं। एक इन्द्रिय एक 
विषय का ही भ्रहण करती है--यह नियम है। अन्यथा अनुपपत्ति के कारण 
इनकी उपयोगिता ही नहीं रह जायेगो। श्नाण गत्ध का ग्रहग करती है । 
इस लिये इसे भौतिक मानना हो उचित मानते हैं । 


“ज्यायसूत्र १११२ के अनुसार ल्लाणं, रसना, चक्षु, त्वक्‌ और क्षोत्र 
इन्द्रियाँ पाँच, महाभूतों से सम्बन्धित हैं। अत: भौतिक हैं।” इसलिए पार्थिव होने 
के कारण प्राण केवल गन्ध का हो ग्रहण करने वाली ज्ञानेन्द्रिय हैं। यह 
रस भादि का ग्रहण नहीं कर सकती | इसो तरह आकाश रूप होने के कारण 
ओत्र शब्द का हो ग्रहण करता है, स्पर्श आदि का नहीं । इस मंत को त्रिक 
दार्शनिक नहीं मानता | यह इन्हें भौतिक नहीं मानता | वह कहता है कि, 


इन्द्रियों को विषयों में मियत नियन्त्रित देखकर इनकी भौतिकता 


मानने वाले इसी में सन्तुष्ट होते हैं, तो हो लें, परन्तु इसको युक्तियुक्त नहीं 
माना जा सकता। वास्तविकता यह है कि उत्त उन विभिन्‍न वृतियों से 
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अतः तत्तदूवृत्तिविशिष्टाहंकारजन्यतयेव विषयनियमस्थ सिद्धत्वात्‌ 
हेतोः, एषां विषयेषु नियमात्‌ यज्भौतिकत्वमपि अन्येरुक्तं, तदलमस्तु न 
किचिदेतद्ाच्यमित्यर्थ:। एवं हि उच्यमाने वायुरपि त्वग्रिन्द्रियग्राह्मः स्थात्‌ 
तत्प्रकृतिकत्वातू तस्थ, न चेष्यते भव्द्ि: वायोरत्राह्मस्वेनाभ्युपगमात्‌; 
द्वीन्द्रियग्राहयं हि द्रव्यं दादंनं स्पार्शनं च, वायुइच द्रव्यमिति कथमेकेन्द्रिय- 
ग्राह्मतामियात्‌ । कि च त्वग्रन्द्रियं पृथिव्यादिद्रव्यत्रितयं तद्गतांइव यथोक्त- 
लक्षणान्‌स्पर्शान्न गृह्लोयात्‌ वायुप्रकृतिकत्वात्‌ तस्य, प्रकृतिप्रक्रेजव च 
आआह्यग्राहकभावनियमस्योक्तत्वात्‌ । . एवं चक्षुरपि तेजोद्रव्यं तदगतमेव च 
रूप॑ गृह्लोयात्‌ न पृथिव्याद्यपि, तेज:प्रकृतित्वादस्य । एवं कर्मणि सामान्‍्ये 
समवाये चेन्द्रियप्रत्यक्षत्व॑ न स्थात्‌, इन्द्रियाणां भौतिकत्वातू, एषां चातदा- 
त्मकत्वात्‌, दृश्यते चेतत्सव; तस्मान्न भौतिकानीन्द्रियाणि--इति वाच्यम्‌ । 
ग्रःश्शोगकारिकाः 


सम्बन्धित अहंकृति के प्रभाव से हो उन उन विषयों में नियमन होता रहता 
है। जैसे त्वक्‌ इन्द्रिय है। इससे स्पर्श का ग्रहण होता है। स्पर्श घन वस्तु 
सम्पर्क से होता है। पर स्वक्‌ से वायु कां भी ग्रहण होता है। यह त्वगिन्द्रिय 
ग्राह्मय होता है। उसकी यह प्रकृति होती है। इन्द्रियों की भौतिकता मानने 
वाले लोग वायु को अग्राह्म मानते हैं । पर यह ग्राह्म हो रहा है । 


द्रव्प दो इन्द्रियों द्वारा ग्राह्म होते हैं। १--दर्शन द्वारा और २-- 
स्पर्श द्वारा । इसे दार्शत इन्द्रियार्थ सन्तिकष और स्पाशंन इन्द्रियार्थ सन्निकर्ष 
मानते हैं। वायु द्रव्य है। इसमें द्वीन्द्रिय ग्राह्मता होनी चाहिये। एकेन्द्रिय 
ग्रोह्मता द्रव्य में नहीं होतो । एक और बात ध्यान देने की है कि त्वक्‌ इन्द्रिय 
चूंकि वायु प्रकृति को है। ऐसी अवस्था में वह पृथ्वी, अपू और तेज रूपी 
तोनों द्रव्यों के स्पर्श को केसे अनुभव कर सकती है? ग्राह्म ग्राहक भाव का 
यह नियम है कि वह प्रकृति के क्रम से हो होता है। एक और विप्रतिपत्ति 
होगो । आँख तेजस द्रव्य और “उन्हीं के रूपों को ग्रहण कर सकेगो, पृथ्वी 
आदि रूपों को केसे ग्रहण कर सकेगी ? क्‍योंकि इसकी प्रकृति ही तेजोमयी 
है। इन्द्रियां को भोतिक मात लेने पर सामान्य और समवाय में इन्द्रियार्थ 
सन्निकर्ष असम्भव हो जायेगा। इनके ऐसा न मानने पर अर्थात्‌ बहंकृति 
निर्दिष्ट मानने पर कोई गड़बड़ो नहीं होतो। सारे ऐन्द्रियिक प्रत्यक्ष इस 
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म् हि 


स्पर्शाश्चतुरों मर्तः ऋमात्‌ । 

द्रव्याणां त्रितयं चेब ग॒ह्लाति न च मारुतम्‌ । 

त्रीणि व्रव्याणि चक्षुश्च॒ तेषु रूपाणि चेव हि। 

अंतो न नियमो5क्षाणां विषयाणां च कल्पने ॥॥ 

भोतिकत्वाच्च नियमे कमंसामान्ययो:स्फुटम्‌ । 

देवेध्यो बुद्धयों न स्पुः समवाये व देहिन: ॥' इति | 

ननु इन्द्रियाणां प्रकृतिनियमे विषयनियमाख्याँ युक्तिमन्‍्यथोपपादयताः 

भवता भौतिकत्व॑ ताव्निरस्तम, आहंकारिकत्वे पुनः का युक्तिरित्या- 
दड्ूयाह 


मान्यता के अनुसार स्वभावतः होते हैं, इसमें कोई विप्रतिपत्ति नहीं है। 
इसलिये इन्द्रियों के भौतिकत्व का सिद्धान्त अमान्य है। भोगकारिकार्ये 
कहती हैं कि, 


“स्पर्श चार द्वव्यों में वायु के क्रमसे होता है। जैसे वायु, अपू, तेज 
और धरा इन चारों में त्वक्‌ से स्पाशंन प्रत्यक्ष होता है। इनमें तीन द्रव्य 
भौतिकत्व नियम के अनुसार माझुत प्रकृति को स्वीकार नहीं कर सकते । 
तीन द्रव्यों में रूप है। इनको आँखें ग्रहण करती है। इसलिये यह निश्चित 
है कि, 


भौतिकत्व के आधार पर इन्द्रियों और विषयों दोनों के कर्म सामान्य 
में सन्निकर्ष जन्य किसी नियम का प्रकल्पन प्रचलन में नहीं है, यह स्फुट 
सत्य है। वायु, आकाश आदि तत्त्व देववर्ग के भग्रदूत हैं। इनके ऊपर- 
बुद्धीन्द्रिय प्रभावित नहीं, अपि तु अहंकृति के संस्कार से ही श्रोत्र आदि शब्द 
आदि को ग्रहण करने में समर्थ होते हैं । 

इस प्रक्रिया में प्राणी विवश है। सारे व्यवहार-समवाय में प्रकृतिगत 
सामथ्यं ही हेतु है ।” 

इस तरह इन्द्रियों के प्रकृति नियम में विषय नियम के नय का अपने 


शास्त्रानुसार प्रतिपादन करने के उपरान्त आहंकारिकता के प्रतिपादन की 
युक्ति दे रहे हैं - 
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अहं श्वुणोमि पश्यासि जिप्रासोत्यादिसंविदि ॥| २४१ ॥ 
अहंतानुगसादाहंकारिकत्वं_ स्फूटं॑. स्थितम्‌ । 


आदिशब्दात्‌ स्पृशामि रसयामीति। स्फुटमिति स्वानुभबसिद्धमेवे- 
त्यथं: ॥ २४१ ॥ 


एषां चाहंकारिकत्वादेव करणत्वं घटते, नान्‍्यथा,--इत्याह्‌ 

करणत्वमतो युक्त. कर््न्॑नस्पुक्वयोगतः ॥ २४२ ॥ 

कतुंविभिन्‍न॑ करण प्रेयंस्वात्‌ करणं कुतः । 

अतः आहंकारिकत्वात्‌ अहंपरामर्शानुवेधात्‌ करत्रैशस्पशित्वात्‌॒ एपां 
करणत्वं युक्तमु; अन्यथा हि कर्तृ॑श्चेत्‌ विभिन्नं करणमिष्यते, तत प्रेय॑त्वात्‌ 
करणमेव कुतो भवेत्‌, अपि तु प्रेरणविषयत्वात्‌ कमेंत्यर्थ: ॥ २४२ ॥ 


में सुनता हूँ, मैं देखता हूँ और मैं गन्ध ग्रहण कर रहा हूँ आदि प्रयोगों 
में स्वात्मसंविद्‌ प्राधान्य का अनुभव होता है और स्वभावत: अहमर्थ का 
समर्थन हो जाता है, अहंता का अनुगम होता है, ओर उत्तम पुरुषमयी संविद्‌ को 
सूचना हो जाती है। इसो तरह “स्पर्श करता हूँ” अथवा “रसास्वादन करता 
हैँ ऐसे प्रयोग भी स्वानुभव सिद्ध अहंता प्राधान्य के सिद्धान्त की पुष्टि 
करते हैं ॥ २४१ ॥ 


इन्द्रियों को करणेझ्वरी देवी कहते हैं। यह करण रूपता भो इसी 
ज्आाहंकारिकता पर ही त्रिभंर करती है । किसी दूसरी सरणी से उत्तका करण 
होना सिद्ध नहीं हो सकता । यही कह रहे हैं-- 

कत्रैश का अनुत्तर संस्कार इन प्रयोगों में स्पष्ट झछकता है। उसी 
आहंकारिकता के आधार पर उक्त प्रयोगों में अहंपरामर्शं होता है । कर्त्तापन 
का भावात्मक स्पर्श अनुभूत होता है। इस लिये इसे करण भी कहते हैं । 
व्यापार के साधकतम कर्त्रंश को करण मानने में यह भाहद्भारिकता ही 
आधार बनती है। ऐसा न मानने पर कर्तृत्व की कारण प्रक्रिया की सिद्धि 
नहीं हो सकेगी। कर्त्ता के विभिन्न करण होते हैं । कर्त्ता प्रेरक होता है । 
'प्रेयं करण होता है और प्रेरण विषय कम । आहब्दुगरिकता न मानते पर 
-करणत्व की जगह कमंत्व का भी आकलन स्वाभाविक हो जायेगा ॥ २४२ ॥ 
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. न च अकरणिका क्रिया भवेदिति तत्र करणान्तरमन्‍्वेंष्यम; तच्च कतु- 

विभिन्नत्वात्‌ प्रेय॑मेवेति, तत्रान्यत्‌ करणमित्यनवस्था स्यादित्याह 
करणान्तरवाड्छायां भवेत्तत्रानवस्थितिः ॥ २४३ ॥। 


एवं हि देहादो गृहीताभिमानः संकुचितः प्रमाता स्वयमेव स्व॑ वपु: 
स्वाज्रूरूपमपि श्रोत्रादि शब्दादिविषयतया तदा- 

लोचनक्रियादौ सांधनतां नयेत्‌, तदाह 

तस्मात्‌ स्वातन्त्रययोगेत कर्ता स्व भेदयन्‌ वपुः । 

कर्माशस्पशिनं स्‍्थांशं करणीकुरुते स्वयम्‌ ॥ रे४४ ॥ 

तस्मादिति कर्तुविभेदकरणत्वस्थानुपपन्नत्वात्‌ । स्वातन्त्ययोगेनेति 
कर्तृतावशेनेत्यर्थ: । कर्माशस्पश्िनमिति शब्दादिविषयसम्बद्धमित्यर्थ: ॥ स्वांश- 
मिति श्रोत्रादिरूपसु | २४४ ॥ $ आग 


यह नियम है कि अकरणिका क्रिया नहीं होती। क्रिया के लिये करण. 
की आवश्यकता और अपेक्षा होतो है। कर्त्ताओं के अनेकत्व के कारण: 
करणान्तर की आकांक्षा में अनवस्था का दोष इस बात के लिये प्रेरित करता 
है कि आहड्भारिकता से करणत्व के होने के नियम को माना जाय ॥ २४३ ॥ 


संकुचित प्रमाता को देहादि रूप अनात्म में आत्माभिमान होता है * 
स्वयम्‌ ही अपने शरीर को पृथक्‌ मान कर अहल्ता के संस्पर्श के कारण ही 
अपने अज्ः रूप श्रोत्र आदि को शब्द आदि विषयों के ग्रहण करने के लिये: 
या इनकी समीक्षा के लिये साधन बना लेता है ।: यह उसकी स्वतन्त्रता का. 
ही स्वभाव होता है। स्वात्म स्वांतन्त्रय का ही यह एक संस्कारगत वेशिष्ख्य 
होता है। इसी के प्रभाव से यह कर्त्ता अपने शरीर को विभिन्न रूपों में व्यक्त 
करता है । उपनिषद्‌ इसी को रूप॑ रूप प्रति प्रतिरूपं बभूव' कहती है। इसी 
कर्तृत्व के योगं अर्थात्‌ आवेश से कर्मांश संस्पर्शी शब्द आदि स्वरूप विषयों, 
को ग्रहण करने के लिये अपने ही अंश रूप श्रोत्र आदि को करण बना. 
लेता है। इस तरह जागतिक व्यापार के संवंहन करने का क्रीड़ा करता 
है ॥ २४४ ॥ 


दे २४५-४६ ] नवममात्तिकस्‌-. ५५१ 


ननु यद्चेव॑ - तत्‌ कथं 'कुणरेण' छिनत्ति' इत्यादों *कर्तुविभिन्नस्यापि 
कुठारादे: करणत्व॑ स्ादित्याशड्क्याह हु 


करणीकृततत्स्वांश-तन्मयों भावनावशात्‌._ । 
करणोकुरुतेःत्यन्तव्यतिरिक्तं कुठारवत्‌ ॥ २४५ ॥, 


संकुचित एवं हि प्रमाता करणीकृतेन तेन बुद्धिकर्मेन्द्रियाद्यात्मना २ 
स्वांशेन यत्न तन्मगीभावनमविभागाभिमान:, तन्महिम्ना व्यतिरिक्तहस्ता- 
दिकमपेक्ष्य अत्यन्तव्यतिरिक्तमपि कृठारादिक॑ करणीकुरुते, छिदिक्रियायां; 
साधकतमतां नयेदित्यथं: | एवं कतु: स्व एवांश: पृथक्‌ कृत:ः,--इति मुख्यतया 
करणतामियादिति सिद्धम ॥ २४५ ॥ हम 

'तदाह हट 
तेनाशुद्धेव  विद्यास्थ' सामान्यं करणं पुरा। 

: ज्ञप्ती कुतों तु सामान्य कला करणमुच्यते ॥ २४६॥ 

ऊयायययया पर छः 

प्रन्‍नन होता है कि कुठार से काट रहा है, इस वाक्य में कुठार 
कर्त्ता से भिन्न है। इसमें करण का आरोप कैसे होता है? इसका -उत्तर दे 
रहे हैं कि, ः 

संकुचित प्रमाता अपनी ज्ञानेन्द्रियों और कर्मेन्द्रियों को किसी क्रिया 
की सिद्धि के लिये करण के रूप में. काम में लाता है। ये उसके अपने ही अंश 
ओर-अंग होते हैं। इनमें उसकी तन्‍्मयता होती है। थे मेरे आत्मरूप ही हैं; 
ऐसा अभिमान भी होता है। यह (स्वांद्व में तन्मयी भावना हो है। इसके 
प्रभाव॑ से ही वह व्यतिरिक्त हाथ आदि में करणत्व का आरोपण किये बैठा 
है। इसो तनन्‍्मयी भावना के आवेश से अत्यन्त व्यतिरिक्त कुठार आदि में भी 
करणत्व का आरोपण कर लेता है। वह यह -मानने -लगता-है कि लकड़ी 
क़ाटने में यह साधकतम कारक है। इस व्यापार में उसका अपना अंश ही 


स्वयं पृथक्‌ कर लिया जाता है। अतः वह भी करण मान लिया जाता 
है ॥ २४५ ॥ 


५५२ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो ० २४७-४८ 
पुरेति पूरव॑स्‌ ॥ विद्याकलयोरेव हि. अनन्‍्तरं बुद्धिकर्मेन्द्रियात्मा विशेष - 


वु: प्रसर:॥ २४६ ॥ 


ननु कला संत्र प्रयोजककर्तृत्वेनोक्ता,--इति कथमिहास्थाः करणत्वेना- 
भिधानमित्याह 


ननु श्रीमन्‍्मतज्भादी कलायाः कतृंतोदिता । 
तस्यां सत्यां हि विद्याद्या: फरणत्वाहंताजुषः ।। २४७ ॥ 


कर्तुप्रयुक्तायामेव हि करणादिभावों भवेदिति भाव:॥ २४७ ॥ 
तदेव प्रेतिविधत्ते 


उच्यते क्तृ तेवोक्ता फरणत्वे प्रयोजिका । 
तया विना तु नान्‍्येषां करणानां स्थितियंतः ॥ २४८ ॥ 


इस प्रकार अशुद्ध विद्या जैसे पहले सामान्य ज्ञप्ति में करण का काम 
करती है, उसी तरह सामान्य कृति में कला करण बनतो है। अशुद्ध विद्या 
से ज्ञानेन्द्रियाँ और कला से कर्मेन्द्रियाँ प्रेरित होतो हैं। आदिम वपु:प्रसार 
-का यह स्वरूप त्रिक शास्त्रीय मान्यता के ही अनुरूप है ॥ २४६ ॥ 


प्रइन उपस्थित होता है कि कला तो प्रयोजक कर्त्रीरूप में अबतक 
प्रतिपादित होती रही है। यहाँ उसे करण कहा गया हैं। यह क्यों ? इसका 
उत्तर दे रहे हैं कि, 

श्री मतज्ब्ास्त्र आदि में अवश्य ही कला को कर्त्री माना गया है। 
'फिर भी तथ्य यहो है कि करण भी कारक हो होता है। कारक में कत्र॑श होता 
हीं है। यदि कला कात्रीं है तो विद्या में करणता की अतिवार्य योग्यता 
विद्यमान है-यह स्पष्ट है। कर्त्ता से प्रयुक्त करण भाव होता है। कला से 
प्रयुक्त विद्या में करणता की मान्यता में कोई विप्रतिप्त्ति नहीं हो 
सकती ॥ २४७ ॥ 


वस्तुत: करणत्व की प्रयोजिका कत्तुता होती है। कर्ता में कतुंत्व का जो 
चारमांथिक तत्त्व है, वही अपने व्यापार की सिद्धि के लिये साधन का उपयोग 
करने के लिए प्रेरित करता है। कर्त्ता के प्रयोजन की ही सिद्धि होती है। अतः 
जर्त्तापन ही प्रयोजक बन जाता है। कर्त्तापन के विना किसी करण की स्थिति 


] २४९-५० ] नवममाह्निकम्त्‌ ५५३ 


करणत्व' इति सतीत्यर्थ:। 'प्रयोजिका' इति मुख्या, करणत्वं पुनरस्या 


अमुख्यमित्यथंसिद्धम्‌ । कतृंत्वस्येव हि व्यतिरेकमुखेन मुख्यतायां हेतु: तया 
विनेत्यादि ॥ २४८ ॥ 


अस्था: प्रयोजककतुंत्वाभिधानात्‌ न करणवर्गान्‍्तःपात:, इत्याह्‌ 
त्‌ृ तत्र पृथक कृता । 
पृथक्क्ृता इति करणत्वस्यामुख्यत्वात्‌ ॥ 
ननु यद्येवं तत्कथं विद्यावत्‌ कत्र॑शस्प्शित्वातु कछाया अपि मुख्य करण- 
त्वमुक्तमित्याशड्क्याह 
विद्यां विना हि नान्‍्येषां करणानां निजा स्थितिः ।। २४६ ।। 
कलां विना न तस्याइच कर्तुत्वे ज्ञातृता यतः । 
कलाविद्ये ततः पुंसो मुख्य तत्करणं बिदुः ॥ २५० ॥ 


को कल्पना भी नहीं को जा सकती | यहाँ चार व्यापार दक्ायें विचारणीय हैं । 
प्ररिमित प्रमाता अनात्म में आत्म भाव के कारण 'स्व' के इस संकुचित रूप 
में कत्त.त्व का आकलन करता है। पहलो दशा में यह कर्तरश का सांस्कारिक 
उल्लास हुआ ! उसमें कत्तु'त्व का उल्लास हुआ। यह दूसरी व्यापार दक्षा है । 
तीसरी दशा में यह प्रयोजिका बनती है। लक्ष्य की सिद्धि के लियें नये ऊह « 
उत्पन्न होते हैं। कत्त्‌ता में तदनुरूप विमर्श के स्पन्‍्दन लहरांते हैं। इस दशा 
में कत्तृता में प्रयोजिका भाव का उदय होता है। यह मुख्य भाव हैं। इसी के 
माध्यम से करण का आविष्कार होता है। यह अमुख्या चौथी दशा है। इस 

“तरह करण को पृथक्‌ स्थिति स्पष्ट होतो है। इन सब के मूल में अहंता संवलिति 
कत्रेश ही विद्यमान है॥ २४८ ॥ 


प्रयोजक कर्चा में प्रयोजक कत्तृत्व का जो प्रयोजक व्यापार है, वह करण 
नहीं कहा जा सकता न ही करण वर्ग में आ सकता है क्योंकि उसमें कत्तुता 
'का तत्त्व ही मुख्य होता है। कला और विद्या का जहाँ तक प्रइन है, वहाँ की 
दूसरी स्थिति है। विद्या वह तत्त्व है जिसके विना किसी करण की स्थिति 
नहीं हो सकती । इसी तरह कला के विना विद्या को भी स्थिति ध्यूसट है। 
चूँकि कत्त त्व में ज्ञातुता अनिवार्य तत्त्व है। अतः कला और विद्या दोनों का 


प्प्ड श्रोतन्त्रालोकः [ इलो० २५९ 


ः. अन्येषामिति कर्तु: कर्॑चिद्रिभिन्नानामन्तबंहिष्करणानामस; एषां हि 
कथंचिदभेदे४पि स्वांशरूपविद्याद्यविभागभावनया करणल्व॑ं भवेदिति. भाव: 
तस्या विद्यायाइच न निजां स्थितिरिति संबन्ध:। यतः कर्तृत्वे ज्ञातृता भवेत्, 
नहि कर्तुत्वं विना ज्ञानक्रियायामपि कर्तृत्व॑ भवेदिति भाव: | तत इति विद्याया 
अपि करणत्वस्य कलांधीनत्वातू। यदधीनं हि अन्यस्यथकरणत्व॑ तस्यापिः 
हस्ताधीनकरणभावदात्रादिवत्‌ करणत्वं दृश्य ॥ २५० ॥ 

ननु चक्षुरादेरिव रूपादो .कवालग्रोविवेकेन करणत्व॑ दृष्टंसू,--इत्याशडक्य.. 

प्रागुक्त हेतुतया निर्दिशन्नाह | न्‍ 

अत एवं विहीनेडपि बुद्धिकर्मेन्द्रियेः क्वचित्‌ । 

अन्घे . पद्नौ रूपगतिप्रकाशों न. न भासते ॥ २५१ ॥ 


करणत्व भी अन्योन्याश्रयवृत्ति की दृष्टिसे ' विचारणीय है। कैत्त,व्व भोर- 
ज्ञातृस्व के पारस्परिक सम्बन्ध बड़े महत्त्व पूर्ण हैं। कर्त्ता के संकुचित क्रैश में 
अन्तःकरण और बहिष्करण की आंगिकता का वरदान निहित रहता है। इनमें 
भेदवाद को भौतिक सुधा कीः भव्यता का .उल्लास. होता. है। ये कला और 
विद्या आदि भी अविविक्त रहते हुए भी विविक्तत्रतु भासित होती हैं । जिस 
समय भेदावभास | में कछा और विद्या अभी नहीं आयी होती हैं, उसी समय से 
ये करण वर्ग में समाविष्ट रहती हैं । भेदावभास दशा में प्रत्यक्ष करण बनकर 
व्यक्त होती हैं। यह इनकी अपनी विनियोजित दशा होती है। निजी दक्षा नहीं 
होती । क्योंकि कत्तुस्व में ज्ञातृत्व समाहित रहता है । ज्ञातृत्व वहाँ विनि- 
योजित रहता है। इसो तरह ज्ञातृत्व में करत्तृत्व भी विनियोजित रहता है । 
ज्ञानक्रिया में करत्रंश शाषवत विद्यमान रहता है । विद्या का करण बनना विद्या 
के वश की बात नहीं होती अपितु कला के अधीन होता है । जिसके अधीन 
दूसरे का करणत्व हो वह भी करण कहलाता है। जैसे हाथ में कुल्हाड़ी है। 
हाथ के अधीन है किन्तु वह पेड़ को काटने के लिये तभी प्रयुक्त होती है, जब 
हाथ उठाकर लकड़ी पर प्रहार करे | कुल्हाड़ी का करणत्व हाथों के ही अधीन 
है । यह पारम्परिक करणत्व है। पुरुष के लिये तदधीन होने के कारण कला 
और, विद्या भी इसी तरह करण सिद्ध होती हैं ॥ २४९-२५० ॥ 

हे आँख रूप मात्र का दर्शन करती है और रूप के साक्षात्कार के ल्यिः 
आँख की आवश्यकता होती है। पैर से गति और चलने के लिये पैर होना ही 
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अत एवं विद्याकलयोमुख्यकरणत्वात्‌ कचित्‌ काले कदाचिदित्यर्थ: । 
अन्ध इति पज्णाविति च बुद्धिकर्मेन्द्रियहीनत्वोपलक्षणमेतत्‌ । न न भासतेः 
अप्रितु भासते एवेत्यथं: ॥ २५१ ॥ 


ननु यदि अन्धादीनामपि रूपादि भायात्‌, तत्‌ कृत॑ बुद्धिकर्मेन्द्रियेरित्या- 
शंड्क्याह 


कितु. सासान्यकरणबलाहेश्ेषपि. तादृशि । 
तादृशि इति सामान्यरूपे एवेत्यर्थ: ॥ 
तदाह्‌ 
रूपसामान्य एवान्धः प्रतिर्षात्त प्रपद्यते ॥ २५२ ॥ 


अन्धादीन्ामपि हि. अस्माकमिव मेवंपरपाइ्व॑वर्तिषु पदार्थेषु सामान्या- 


त्मना रूपादो प्रतिभासो भ्षेतु; भ्रनुल्लिखितरूपादिप्रतिभासत्वे हि एषां बाह्ममथ॑ 
प्रतिं प्रवृत्तिरेव न स्थात्‌ ॥ २५२ ॥ 


“+55फ5क-जिप25 553] 
चाहिये । ऐसे प्रसज्ों में दोनों का एक दूसरे के प्रति करणत्व विद्या और कला के 
विवेक पर निर्मर करता है.। इसके दृष्टान्त .अन्ध और पड्जु हैं। आँख रूपी 
ज्ञानिन्द्रिय से अन्‍्धा व्यक्ति विहीन॑ होता हैं। उसे रूप का प्रकाश भासित नहीं 
होता | वहाँ विद्यारूपी ज्ञल्व ही करण बनता है। पज्ु में कर्मेन्द्रिय रूपी पैर के 
.अभाव में कला का मुख्य करणत्व ही गंति के न रहने पर भी गतित्व भासित 
होता है ॥ २५१ ॥ ग ४ 
5, प्रइ्न होता है कि यदि अन्धे को भी रूप भासित हो सकता है तो 
बुद्वीन्द्रियों और कर्मेन्द्रियों की क्या आवश्यकता ? यह प्रइन उचित नहीं । 
वेद्य की संवेदना सामान्यतया वेतृकरण से होती है। उसी तरह आाँख के न 
रहने पर जो रूप भासित हाता है, वह विद्या की सामान्य दाक्ति के बल पर 
सामान्यरूप से ही होता है। अन्धा व्यक्ति जिस रूप का अवभास संवेदन करता 
होगा वह रूप नहीं अपितु रूप सामान्य ही होता है। आँख वाला व्यक्ति दूरस्थ 
मेरु के ऊपर पार्वर्ववर्त्ती द्रव्य का भी रूपावभास सामान्य रूप से ही करता है। 
बाह्य विषयों की ओर प्रवृत्ति को कारण क्या है ? इसका विचार करने पर यहो 
लगता है कि कल्पित रूप का सामान्यावभास हो यह शक्ति प्रदान करता है । 
इसलिग्रे अन्धे मनुष्य की रूप प्रतिपत्ति रूप सामान्य की प्रतिपंत्ति है॥ २५२ ७ 
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एवमेतत्‌ प्रसद्भाद्िधाय प्रक्ृतमेवाह 
तत एब त्वहंकारात्‌ तन्‍्मात्रस्पशिनोइधिकम्‌ । 
कर्मेन्द्रियणि वाक्पाणिपायूपस्थाडःत्रि जज्ञिरे ॥ २५३ ॥ 
ततस्त्रिस्कन्धतयोक्तादहंकारादित्यर्थ:। ननु सच्त्वप्रधानेषपि अहंकारे 
तन्मात्रस्पर्श उक्तः--इति ततोशस्थ को विशेषः,--इत्याशडूबोक्तम्‌ अधिक 
त्विति। ज्ञानदशायां हि उपक्रान्तोईपि तत्स्पर्ण इह क्रिया प्रधानतया काय॑- 
“पर्यन्तीभूत इत्यर्थ: | अनेन चास्य राजसरत्त्वं प्रकाशितम्र्‌ । तदुक्तम्‌ 
'बाणी पाणी भगः पाधु: पादा चेति रजोद्भवा:। 
कमन्वियाद्रजोभूषपान्‌ू_गर्वो, बेकारिको5त्र यः॥ इति। 
वक्ष्तति च 
“उक्त इन्द्रियवर्गोष्पम हंकारात्‌ तु राजसात्‌ ॥ 
[९॥२७१ ] इति ॥ २५३ ॥ 
अत्र च प्राग्वदेवाहंकारानुवेधात्‌ आहंकारित्वं स्फुटयति 
वच्म्याददे त्यजाम्याशु विसृजामि ब्रजासि च। 
इति याहंक्रिया कार्यक्षमा कर्मेन्द्रियं तु ततु ॥ २५४ ॥ 


अतः उक्त विइलेषण के आधार पर हम यह कह सकते हैं कि तन्मात्र- 
-स्पर्शी अहंकृति ही, जिसका तीत स्कन्धों में वर्णन किया जा चुका है, तन्मा- 
त्राओं से और ज्ञानेन्द्रियों स भी कुछ आगे बढ़कर कर्मेन्द्रिय सुष्टि का कारण 
-बनती है। ज्ञान की दशा में अहंकृति का तन्मात्रस्पर्शीरूप ज्ञानिन्द्रियों की और 
क्रिया प्राधान्य की दकछ्षा में कार्य को अन्तिम रूप देने के लिये कर्मन्द्रियों की 
-उत्पत्ति का करण बनता है। कहा गया है कि, 

“वाक्‌ पाणि, पायु, उपस्थ और चरण राजस उद्भूति हैं। इत्तमें कर्म 
का अन्वय होता है। गर्व होता है और यह उद्भूति वेकारिक होतो है” इन्द्रिय 
-वर्ग का यह स्फुट उल्लास राजस अहंकार का ही चमत्कार है ॥ २५३॥ 


इस उल्लास में भो पहले की तरह अहंता के अनुप्रवेश का क्रम 
विद्यमान है। व्यावहारिक पद प्रयोग, परस्पर आलाप और विचार विमशं के 
#्षणों में यह आहंकारिक अनुवेध दृष्टि गोचर होता है। जैसे 'वच्मि' उत्तम पुरुष 
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विसूजामीति विसर्गस्यानन्दफलत्वात्‌ | ननु बुद्धीन्द्रियेष्वप अहन्तानु- 
वेधो5स्ति,--इति कस्तेभ्य एषां विशेष:,--इत्याशडक्योक्त कार्यक्षमेति । एपां 
चाहंक्रियाकाय॑त्वेषपि सामानाधिकरणप्पनिर्देशेष्यमाशयो--यदधिष्ठानमात्र 
नेन्द्रियमिति ॥ २५४ ॥ 


अत आह 
तेन च्छिन्नकरस्यास्ति हस्तः कर्मेन्द्रियात्मकः । 


तेनेति का्यक्षमाहंक्रियामयत्वेन हेतुनेत्यर्थं:। अहंक्रिया च सर्वशरी रा- 
धिष्ठानेति तान्यपि तथेति सिद्धम्‌ | यद्धक्ष्यति 
“तस्मात्‌ करें न्द्रियाण्याहुस्त्वग्वद्व्याप्तुणि मुख्यतः । 
तत्स्याने वत्तिमन्‍्तीति &&३8+ :#8०+ ०००७० #### ****० ००० ## का 
(९।२६० ) इति । 
कर्मेन्द्रियात्मको हस्त” इति प्रत्यक्षाधिष्ठानतिरिक्तवृत्ति: कर्त्र॑शतया- 
घिष्ठातृरूप: ॥ 


एकवचन का प्रयोग कोई पुरुष करता है। “मैं कहता हूँ” 'मैं बोलता हैँ! इन 
वाक्‍्यों में अहंता का स्फुट उल्लास स्पष्ट है । आददे ( स्वीकारता हूँ) त्यजामि 
( छोड़ता हूँ ) विसृजामि ( विसर्गानन्द का अनुभव करता हूं ) इन प्रयोगों में 
कर्मेन्द्रियों की काय॑ क्षमता उसी उत्तमपुरुष की अहंक्ृति के कर्त्न॑श की प्रेरणाशक्ति 
है। भहंता को कार्य क्षमता की ये प्रतीक हैँ । अहं क्रिया ही कार्यक्षमा होती 
है । विदेष्य विशेषण भाव की समानाधिकरणता यह सिद्ध करती है कि 
इन्द्रियाँ केवल अधिष्ठान हो नहीं है, अपितु उनमें कार्यत्व की सक्रियता भी 
विद्यमान है ॥ २५४ ॥ 


यह व्यवहार सिद्ध और प्रकृति गत चमत्कार है कि, अगर किसी व्यक्ति 
का हाथ कट जाता है तो भी उसके छारीर में कर्मेन्द्रियात्मक हाथ की स्फुटता 
विद्यमान रहती है। यह कार्यक्षमा अहं क्रिया का कार्यत्व हो होता है। यह 
अहंक्रिया स्वंशरीराधिष्ठाना होती है। इसी आह्लिक के २६० वें इलोक में 
यह कहा गया है कि, 


थुष८ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो ० २५५ 


ननुयद्येव॑ तत्कथ॑ पद्माडगुलावेव पाणीन्द्रियतया व्यवहार:/-- 
इत्याशडक्याह 


तस्य॒प्रधानाधिष्ठानं पर पश्चाइगुलिः करः॥ २५५ 0 


प्रधानेत्यनेन अप्रधानमपि अधिष्ठानान्त रमस्थास्तीत्यावेदितमु; अत एवं 
छिन्नकरादेम॑खादिनापि आदानं स्यात्‌ ॥ २५५ ॥ 


ननु तिग्र॑गादीनां मुखेनापि आदान॑ संभवेत्‌, किन्तु न _तत्‌ पाणीन्द्रिय- 
करणम्‌; आत्मनों हि भोगायतन शरीर तैस्तेः स्वावयवैरेव तत्तत्कमंफलोप- 
भोगं संपादयतीत्याशड्क्याह 


5 किले कक द5, 
“इसलिये कर्मेन्द्रियाँ भी मुख्यतः त्वग्‌ इन्द्रिय की भाँति व्यापक मात्ती 
जाती हैं । ये प्रतीक भूत अंगों को वृत्तियों के संस्क्रार से संयुक्त होती हैं ५] 
हाथ कर्मेन्द्रिय का प्रत्यक्ष अधिष्ठान है किन्तु इसके अतिरिक्त भो यह हस्त वृत्ति 
कत्रैश रूपा अधिष्ठात्री शक्तिरूप में विद्यमान रहती है । 
कर्मेन्द्रिय रूप में हाथ को प्रायः छोग पाँच अज्जुलियों से संवलित अज्ू 
का ही अथ्थ लेते हैं किन्तु यह केसे कहा जाता है कि कर्मेंन्द्रियाँ त्वगिन्द्रिय की 
तरह शरीर में व्यापक हैं । यदि यह बात सत्य है तो पाँच अज्भुलियुक्त कर नामक 
अंग को कर्मेंन्द्रिय कैसे कहा जा सकता है ? इसके विषय में अपना मत व्यक्त 
कर रहे हैं कि, 
यह पाँच अद्धूलियों वाला हाथ शरीर का अंग है । यह क्रैश का प्रधान 
अधिष्ठान है जिससे कार्य सम्पादन होता है । इसके अतिरिक्त अप्रधान 
अधिष्ठान भी होते हैं। जेसे हाथ न रहने पर मुख से काम निकालते 
या पैर की अंगुलियों से लिखने का काम भी कुछ हाथ रहित अपंग व्यक्ति करते 
हैँ । वह अप्रधान अधिष्ठान होता है ॥ २५५ ॥ 
तियंग्‌ योनि के जीव भी मुख से हस्तेन्द्रिय का काम करते हैं। पर 
उसे पाणि रूप से अभिहित नहीं करते। यह शरोर तो आत्मा का भोगायतन 
है। विभिन्न अवयवों के माध्यम से हो कर्म सम्पादित किये जाते हैं और 
उनसे उत्पन्न भोगों का उपभोग होता है। पर जहाँ ये अवयव समान रूप से 
नहीं रहते, जैसे तिर्यंगू योनि में हाथ के न रहने पर मुख से आंदान क्रिप्रा 
सम्पादित होती है। इस (अवस्था में वहाँ जो करण आदान का काम कर 
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मुखेनापि यदादानं तत्र यत्‌ करणं स्थितस्‌ । 
स पाणिरेव करणं विना कि संभवेत्‌ क्रिया ॥ २५६ ॥ 


तत्रेति आदानक्रियायां स्थितमिति न तूक्त मुखादि; अत्र हि तृतीया- 
अ्र॒ल्याप्रकृत्यर्थनिवेशिकरणत्वं वाच्यम्‌ । प्रक्ृत्यथ॑ंश्च मुखं, न च तस्य 
करणता युज्यते, भौतिकतया कर्त्र॑स्पशंबून्यस्वातु, न च॒ कर्तुरत्यन्ताविभेदि- 
करणं भवति,--इति समतनन्‍्तरमेवोपपादितम्‌; तेन तललक्षितं तदधिष्ठान- 
ओेब कत्रैशर्स्पशि क्िंचिदश्युपेयं, तत्र तृतीयार्थ: करंणत्व॑ पयंवस्थेतु, तच्च 
“पाणीन्द्रियमित्युक्तत्‌ (स पाणिरेव” इति। ततश्च अधिष्ठानमात्रपाण्याद्यभि- 
- प्रायस्‌ 
'ईबह्विहारादानादि दृष्ठं लूताइत्रिपाणिषु' । (त्या० मं० ८ आ० ) 
“इत्यादि .प्रतपितमेव परै:। ननु दुष्ट मुखादि क्छप्तमु, अदृष्ट तु करणं 
कल्प्यमू । 


-रहा है, वह पाणोन्द्रिय हो है। इस पाणि करण के विना आदान क्रिया का 
सम्पादन सम्भव नहीं है । 


करण साधन होता है। इसे साधकतम कारक कहते हैं | इसमें व्याकरण 

को दृष्टि से तुतोया विभक्ति होतो है। यह विशेष्य प्रकृति के साथ विशेषण 
रूप से संयुक्त होती है। हम कहते हैं कि पक्षी मुख से हाथ का काम करता 
है ।. मुख इसमें विशेष्य बनता, है। से विभक्ति विशेषण रूप से मुख शब्द के 
साथ मिली होतो है। इसे प्रक्ृृत्यथ॑ में निवेश कहते हैं। प्रकृत्यर्थ मुख है। 
मुख में करण वृत्ति यद्यपि उचित नहों छगतो। क्योंकि उसमें खाने. और 
गलते आदि का कत्र॑श है, करण का नहीं | करण कर्त्ता, से. अत्यन्त अविभक्त 
नहों रहता । कर्रैशर्स्पश वहो माता जा सकता है जो उससे लक्षित भी हो 
ओर उसका अधिष्ठान भो हा । मुख से' इस प्रयोग में मुख प्रकृति के साथ 
को तुतोयाविभक्ति का अर्थ हो करणत्व में पर्यवसित होना है। इस दशा 
__में हाथ न रहने पर यदि मुख से काई काय॑ संम्पादित हो रहा है तो वह 
करणत्व को प्रतोक 'पाणि':इन्द्रिय हो है । इसोलिये पाणि आदि को अधिष्ठान 
मात्र हो मानते हैं। न्याय मंजरी आ० ८ के अनुसार “स्वल्पमात्रा में विहार 


५६० श्रोतस्त्राछोक: [ इलो० २५६- 


'क्लुप्तकल्प्यविरोधे च क्लृप्त: क्लृप्तपरिग्रह ॥' इति। 
न्यायेन क्छप्तपरिग्रह एवात्र न्याय्यः---इति किमेतदुक्तमित्याशडक्योक्तिः 
करण विता कि संभवेत्‌ क्रिया' इति। मुखादि हि अवयवतया क्छप्तं न 
करणतया, नहि अस्य तथाभावा युज्यते इत्युक्तमु | अतदचान्यदेव करणतया: 
कल्प्यं--यदकरणिका क्रिया न संभवेतु--इति ॥ २५६ ॥ 

एवं हि बुद्धीन्द्रियकल्पनमपि अफलमेव भवेदित्याह 


तथाभावे तु बुद्धचक्षेरपि कि स्यात्प्रयोजनम्‌ । 
तु शब्दों हेती ॥ 


और लेन-देन आदि व्यवहार कटे हुए हाथों और पाँवों की दशा में भी होते; 
देखे जाते हैं” । जो यह कहा गया है। यह कत्र॑श मान्यता के विरुद्ध है | 


यहाँ एक नई जिज्ञासा उत्पन्न होती है । दृष्ट मुख आदि अंग क्लप्त 
हैं। अदृष्ट करण कल्प्य है। जेसे 'पक्षी मुख से तिनका उठाता है” इस वाक्य 
में मुख क्लप् है और अदृष्ट करण रूप पाणीन्द्रिय कल्प्प है। इस सम्बन्ध में 
एक न्याय है कि, 


“क्लूप्त और कल्प्य के विरोध में क्छप्त का ही परिग्रह किया जाता 
है” । इस नियम के अनुसार कलप्त का परिग्रह उचित माना जाता है। किन्तु 
प्रस्तुत प्रसद्भ में कल्प्य करण का ही परिग्रह उचित माना गया है। इसी 
लक्ष्य से शास्त्रकार कहते हें कि 'करण के बिना क्रिया की सम्भावना नहीं 
होती' । मुख तो यहाँ अवयव रूप से कल्पित है। करण रूप से उसक। प्रकल्पन 
नहीं है । अत: मुख आदि का ऐसे अवसरों पर करणत्व प्रकल्पन अनुचित 
है। इसलिये करण रूप से मुख में हो अवस्थित और विभक्ति-प्रत्यय रूप से 
उसमें निवेशित अन्य वस्तु हो करण है। यही मानना उचित है। कहा भी 
गया है कि 'अकरणिका क्रिया नहीं हो सकती'। इसलिये ऐसे प्रसज्धों में 
अदृष्ट कल्प्यकरण की मान्यता ही उचित है ॥ २५६ ॥ 


यदि मुख में ही करणता की कल्पना कर ली जाय तो बुद्धीन्द्रियों का 
प्रकल्पतत किस लिये ? इनकी कल्पना ही निष्फल हो जायेगी। तब तो मुख 
से ही सारो इन्द्रियों का लक्ष्य हो सकता है। न्याय की दृष्टि से असाधारण 
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ननु बुद्धि: करणापेक्षा,--इत्यादानाद्यपि करणापेक्षमिति किमिदं चाशेन. 
पश्माशदिव साध्यते,--इत्याशडक़्याह 


दर्शन करणापेक्ष॑ क्रियात्वादिति चोच्यते ॥ २५७ ॥ 
परेर्गगो तु करण नेष्यते चेति विस्मयः। 


कारण को करण कहते हैं । करण भी तोन माने जाते हैं। १--समवायिकारण, 
२--असमवायिकारण और ३--निमित्तकारण। इन तीनों कारणों में जोः 
असाधारण कारण होता है, वही करण कहलाता है। व्याकरण शास्त्र में इसी 
लक्ष्य से साधकतम कारण को करण कहते हैं। घट निर्माण में दण्ड आदि 
असाधारण कारण हैं | दण्ड से ही चक्र में श्रम होती है। इसलिये वह व्यापार 
का प्रवर्तन करने वाला करण बनता है। 

त्रिकशास्त्र के अनुसार तीन करण स्कन्ध होते हैं । ये भी दो प्रकार 
के होते हैं। १--अन्तः:करण और २--बहिष्करण । इनमें अहंपरामर्शानुवेध 
के अनुरोध से कत्रंश का स्पर्श आवश्यक माना जाता है। कतृता ही करणत्व 
की प्रयोजिका मानी जाती है। जहाँ तक किसी क्रिया का प्रइन है, वह करण 
द्वारा हो सम्पन्न होती है । अकरणिका क्रिया नहीं होती । 

'मुखेन' अर्थात्‌ मुख द्वारा पक्षी ने तिनका उठाया इस वाक्य प्रयोग 
में अहंपरामर्शान॒ुवेध और क्रैश का संरंभ नहीं है। इसमें द्वारा प्रत्यय से 
करण की सूचना मिलती है । 

अतः यह सोचना है कि अवयव रूप से क्छप्त मुख करण नहीं होता । मात्र 
विभक्ति या प्रत्यय परामर्श से हो करणता ज्ञात होती है। अवयव मुख को. 
ही करण मानने पर बुद्धोन्द्रियों को निष्फलता स्वतः सिद्ध हो जायेगी क्योंकि 
तब क्रिया अकरणिका हो होने छगेगी । जब कि नियम है कि क्रिया अकरणिका 
नहीं होती । 

बुद्धि हमेशा करण की अपेक्षा रखती है। तभी यह अन्‍्तःकरण 
कहलाती है । ग्रहण और आदान आदि में भी करण को अपेक्षा होतो है । 

इसीलिये पूर्व इलोक में यह प्रतिपादित किया गया है कि मुख से जो 
आदान किया गया। उसमें जो करण है, वह पाणोन्द्रिय ही है। क्योंकि 
अकरणिका क्रिया नहीं होती । जेसे मुख से आदान करने में करण की भपेक्षा 

श्रोत०--३६ 


'प्द्र श्रीतन्‍्त्राकोक: [ घ्लो० २५७ 


परेरिति नेयायिकादिभि: | यदाहु: 
गत्याद्यपलब्धिक्रिया करणपूर्विका क्रियात्वात्‌ छिविक्रियावत्‌ ।/ इति । 


गमाविंति पार्देन्द्रियवृत्यात्मिकायां गमनक्रियायामित्यर्थ:। एतच्च 
आदानादेरपि उपलक्षणस्‌ । विस्मय इति, एवं हि क्रियात्वस्य हेतोरनेकान्ति- 
कत्व॑ स्यातु--यदकरणपूर्विकापि गमिक्रिया भवेत्‌ इति। अतरच दर्शन- 
क्रियायामपि करणपूर्वकत्व॑ न सिद्ध्येत्‌--इत्याइचर्यमिद॑ नैयायिकस्य-- 
यदित: संधीयमानमितस्त्रुत्यति--इति । इद॑ चास्य महाश्चर्य--यदेतहदूर्शने 
गमनादिकमेव पद्चधा कम, ज्ञानादिरेव चात्मनो नवधा विशेषगुण:। तत्र 
मुख्यक्रियामपि गमो न करणणपूर्वकत्वं, गुणात्मनों ज्ञानस्थ च करणपूर्वकत्व- 
मित्पपूर्वम भिधानमिति ॥ २५७ ॥ 


होती है, उसी तरह दर्शन में भी करण की अपेक्षा है। क्योंकि दर्शन भो एक 
क्रिया है। इसी तरह गमन क्रिया में करण की अपेक्षा होनी चाहिये। इसे 


नैयायिक नहीं मानते । इस पर त्रिकश्ास्त्रकार नैयायिकों को विचार धारा 
पर आदइचर्य चकित हैं । 


गमन क्रिया पादेन्द्रिय वृत्ति से सम्पन्न होती है। इसमें करणपूर्वकत्व 
का सिद्धान्त नैयायिक नहीं मानते । यह विस्मय का ही विषय है। एक और 
भी आइचय॑ है कि इस शास्त्र में उत्क्षेपण, अपक्षेपण, आकुश्चन और गमन 
यहीं पाँच कम माने जाते हैं। ज्ञान सुख दुःख, इच्छा, द्वेष धर्म अधर्म और 
संस्कार इन २४ गुणों में से ९ गुण हो भात्मा के विशेष गुण हैं। मुख्य ५ 
क्रियाओं में गमन भी परिगणित है। इस मुख्य क्रिया में भी करण पूर्वकत्व 
ये लोग नहीं मानते । तब क्रिया का हेतु क्या माना जाय ? यदि करण नहीं 
मानेंगे तो हेतु में अराजकता की स्थिति हो जायेगी। जैसे विना करण के 
भी गमन की क्रिया नैयाथिक मानते हैं। गुणरूपी ज्ञान में करण पूर्वकत्व 
मानना तो और भी आइचय॑ जनक है। 

गन्ध की उपलब्धि नासिका में होती है। इसमें पद्नावयव वाक्य 
प्रयोग करें तो यहो प्रयोग बनेगा कि गन्ध की उपलब्धि भी क्रिया है। 
क्योंकि करण पृविका है। जहाँ-जहाँ क्रिया होती है, वहाँ-वहाँ करण पहले 
रहता है। जैसे छिदि क्रिया । वेदन में या काटने में छेती आदि की जरूरत होतो 
है । उसी तरह सुरभित सुमन हो, सुगन्धित वायु का सुगन्ध शीतल मन्द 
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तदाह 


गमनोत्क्षेपणादीनि सुख्यं कर्मोपलम्भनम्‌ ॥ २५८ ॥ 
पुनर्गुणः क्रिया त्वेषा वैयाकरणदर्शने । 
उपलम्भनमिति दर्शनात्मज्ञानम्‌ । यदुक्तम्‌ 
“उत्क्षेपणाक्षेपणाकुब्चनप्रसारणगमनानि पञ्चेव कर्माणि ।' इति, 
“बुद्धिसुखदु:खेच्छा-हेष-प्रयत्नघर्माध मं भावनात्मानो विशेषगुणा:।॥' 
इति च। ननु जानातेर्धातौरर्थ: क्रियेव ज्ञानं न गुणः,--इत्याह क्रिया 
त्वेषेत्यादि । वैयाकरणो हि एवमाचक्षाणो न दुष्यति, यस्य क्रियावचनो 
धातुरिति समायिको नियम:। नेयायिकादे: पुनर्ज्ञनस्यथ गुणगणमध्यपाठातु 
कथमेवमभिधानतं संगच्छतासम; अतइच एतदस्य स्ववचनविरुद्धभव--यत्‌ 
गुणल्वेधपि ज्ञानस्य क्रिपात्वात्‌ करणपूर्वकत्वमभ्युपेयते न क्रियात्वेधव गमना- 
दाविति ॥ २५८।। 


प्रवाह हो और पीनस रहित नासिका हो तो गन्ध का ग्रहण होगा। इसी 
तरह दर्शन क्रिया है। यह करण पू्िका है। दर्ंक प्रमाता है। उसमें आहूं- 
कारिकता का सन्निवेश है। और चक्षु द्वारा रूप ग्रहण की संरभवृत्ति है। 
इनमें करण अपेक्षित है क्योंकि क्रिया है। इस तरह यह सिद्ध हो जाता है कि 
क्रिया करण पूविका ही होती है ॥ २५७ ॥ 


गमन और उत्क्षेपण आदि के सम्बन्ध में भी यदि गहन विचार करें 
तो यह ज्ञात होगा कि ये पाँचों न्याय शास्त्र के अनुसार पाँच कर्म हैं। किन्तु 
वस्तुतः इनमें एक प्रकार का कर्मदर्शन ही निहित है । 'मैं चलता हूँ” इस वाक्य 
द्वारा गति ज्ञात के साथ-साथ स्वात्म को गतिशीलता का आकलन होता है। 
गति का अर्थ ज्ञान भो होता है | 'में जानता हूँ' इस वाक्य में जानना कम है 
जानने की क्रिया है| यहो ज्ञान है। प्रइत है कि यह ज्ञान क्रिया हैया गुण ? 
नैयायिक तो ज्ञान को आत्मा का गुण मानता है। सत्य क्या है ? वेयाकरण 
विद्वान्‌ तो इसे क्रिया ही मानता है। धातु की परिभाषा ही है कि 'क्रियावचनो 
थातु:' । अर्थात्‌ क्रिया का तिवंचत करने वाला छब्द हो धातु है। नैयायिक 
ड्से गुण मानता है । 


५६४ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० २५९-६० 


तदेवाह 

क्रिया करणपूर्वेति व्याप्त्या करणपुर्वकम्‌ ॥ २५९ ॥ 

ज्ञानं नादानमित्येतत्‌ स्फुटमान्ध्यविजूम्भितम्‌ । 

आन्ध्यविजुस्मितमिति पूर्वापरापरामर्शात्मा व्यामोह इत्यथं: ॥ २५९५ ॥ 

ननु न वयं गमनादावकरणपूर्वकत्वमुपगच्छाम:, कितु नियतपादेन्द्रिया- 
दिकरणपूर्वकत्व॑ नेच्छाम:--यत्‌ छूनाड्प्रयो४षपि जान्वादिना गच्छन्ति, 
उरगाइचो रसापीति तदाशद्धुूबाह 

तस्मात्‌ कर्मेच्द्रियाण्याहुस्त्वग्वद्व्याप्तूणि मुख्यतः ॥ २६० ॥ 

तत्स्थाने वृत्तिमन्तीति मतड्ले गुरवो मम । 


तस्मात्‌ यथोक्तयुक्‍त्या पादादेरधिष्ठानमात्रस्य पादादोंन्द्रियत्वाभावातु 
हेतो: त्वगिन्द्रियवत्‌ निखिलशरीरबव्यापकानि कर्मेन्द्रियाणि आहंकारिकेन्द्रिय- 


अब किसकी बात मानी जाय ? गुण होते हुए भी ज्ञान क्रिया भी है। 
क्रिया में करणपूर्वकत्व भी रहता ही है और गमन के क्रिया होने पर भी करणत्व 
नहीं है । यह तो वदतो व्याघात ही माना जायेगा ॥ २५८ ॥ 

क्रियाकरण पूर्वा होती है । जहाँ-जहाँ क्रिया होती है वहाँ-वहाँ करण- 
पूर्वता होती है | यह व्याप्ति का नियम है । इस लिए यह निष्कर्ष निकाला 
जाना चाहिए कि ज्ञान भी करण पूव॑ होता है क्योंकि ज्ञान भो एक प्रकार की 
क्रिया ही है । जब ज्ञान में करणपूर्वता है, जो नैयायिक दृष्टि से गुण भो है, तो 
आदान में करणपूर्वता क्‍यों नहीं ? ऐसे विचारक़ के विषय में क्या कहा जाय 
जो औचित्य को अस्वीकृत करने के दुराग्रह से ग्रस्त है ॥ २५५ ॥ 


यदि नेयायिक यह कहता है कि हम गमत्त आदि में अकरण पूर्व््॑व का 
विरोध नहीं करते अपितु यह चाहते हैं कि नियतपादेन्द्रियादि में करण पूव॑क- 
त्व न माना जाय । पैर कट जाने पर विकल्लांग लोग जाँघ आदि के सहारे चल 
लेते हैं । साँप भी पेट के बल चल लेते हैं, तो नियतपादेन्द्रिय आदि में करण- 
पूव॑ता कहाँ रह पाती है ? इसका उत्तर देते हैं कि, 

कर्मेन्द्रियाँ त्वग्व्याप्तुभाव से युक्त होती हैं। पेर आदि तो अधिष्ठान 
मात्र हैं । उनमें पादेन्द्रिय नहीं रहंती । जेसे त्वक्‌ सारे शरोर में व्याप्त है, उसी 
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वादिनः समाचख्यु, किंतु तस्मिन्‌ पादादावधिष्ठानात्मनि स्थाने मुख्यतो 
वृत्तिमन्ति, येन सर्वेषां तत्रेव इन्द्रियल्वाभिमान:, वस्तुतः पुनः सकलमेवेषां 
दरीरमधिष्ठेयम; अत एवेषां यत्र वचन कार्यंदर्शनमविरुद्धम्‌ । न चेतदस्माभिः 
स्वोपज्ञमित्युक्तत्‌ 'मतज़े गुरवो मम' इति। मतज्जशास्त्रव्याख्यातारः 
श्रीमदनिरुद्धप्रभूतय इत्यर्थ: ॥ २६० ॥ 
ननु भवस्वेब॑--यत्‌ गत्थादिका: क्रिया: पादादि करणपूर्वकत्वं विना न 
“सिद्धन्ति--इति--पञ्चैव कर्मेन्द्रयाणि--इति तु कुतोध्य॑ नि्रमो यदस्या- 
न्‍्यपि तान्यापतन्ति, निगरणादीणां कर्मान्तराणामपि भावात्‌ । यदाहुः 
कण्ठो5च्ननिगरणेन स्तनकलशालिड्धनादिना वक्ष: । 
भारवहनेन चांसद्रयमिन्द्रियमुच्यते न कथम्‌ ॥! 
( न्या० मं० ८ आ० ) इति। 


तरह करमेंन्द्रियाँ भी सारे शरीर में व्याप्त हैं, यह अहंकारिकेन्द्रियवादों मानते 
हैं। साथ ही अधिष्ठान रूप अवयवों में मुख्यतया वृत्ति का वर्तन भी स्वीकार 
करते हैं । परिणामतः वहाँ इन्द्रियों की अनुभूति होतो है | वास्तविकता तो यह 
है कि यह सारा शरीर ही इन्द्रियों का अधिष्ठेय है । इस लिए इन इन्द्रियों का 
शरीर के जिस किसी अंग से उस प्रकार की अनुभूति होती है, अथं सन्निकर्ष से 
अर्थात्‌ अर्थावबोध विषयता की उद्दीप्तिसे वहाँ वही इन्द्रियल्व-प्रकल्पन उचित है । 
शास्त्र यह घोषणा करते हैं । में अपनी बात नहीं कह रहा हुँ । यह कथन मतज्ू 
शास्त्र के निर्माता मेरे गुरुवर्य को परम्परा में आने वाले आचार्य अनिरुद्ध 
आदि विद्वानों का है। वे इसको स्वीकार करते हैं। उनका कथन और हमारी 
अनुभूतियाँ समान हैं । त्रिकदर्शन का स्वीकृत यही मत है ॥ २६० ।। 


मान लिया कि गत्यादि क्रियायें अकरणिका नहीं होतो | कर्मेन्द्रियाँ तो 
पाँच हो होती हैं | इनमें गति क्रिया पैर से होतो है । उसमें करणपूर्वकत्व मान 
लेने पर भी अन्य इन्द्रियों को क्रियाओं में करणपुर्वक का नियम कहाँ से आता 
है ? जेसे निगरण क्रिया है। यह तो विना करण के सम्भव है | कहा गया 
ड्ै 


6 *%। 


“कण्ठ अन्न के निगलते का काम करता है | आलिज्भन क्रिया में 
स्तनापीडन में वक्ष पर दबाव पड़ता है । बोझ से दोनों कन्धे प्रभावित होते हैं । 
इन को इन्द्रिय क्यों नहों कहते ?” न्यायप्रज्जरीं की इस जिज्ञासा के मूल में 
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तत्‌, कण्ठादेरषि विगरणादिक्रियान्यथानुपपत्या कर्में न्द्रियत्व वाच्यसु-- 
इत्यपरिनिष्ठितानि कर्मैन्द्रियाणि स्युस्ति, तदाह 
मन्वन्यान्यपि कर्माणि सन्ति भूयांसि सत्कृते ॥ २६१ 0 
करणान्यपि वाच्यानि तथा चाक्षेष्वनिष्ठितिः । 
ननु किमिहानेनोक्तेत फल, यदन्यरेंवेतत्‌ परिहतमित्याह 
नन्वेतत्‌ खेटपालाशनिराकारि न कर्मणाम्‌ ॥ २६२ ॥ 
यस्साधनं तदक्ष॑ स्थात्‌ कितु कस्यापि कर्मण: । 
खेटपालाद्यैरिति श्रीमत्सद्योज्योतिः प्रभूतिभिरित्यर्थ: | यदाह: 
'आनन्दादिभिरेभिस्तु क्मंमिः परिभाषिते:। 
के र््रियाण्यतो नेषासानन्त्यं कर्मणा वशात्‌ ॥' इति | 
एतदेव ब्याचख्युरपि; न मयैतदुच्यते-यत्‌ कर्मसाधनं तत्कर्मेन्द्रिय- 
मिति; अपि तु यान्येषामानन्दादीनां कर्मणां साधनानि तानि कर्मेन्द्रिया- 
णीति ॥ २६२ ॥ 


वही प्रइन हैं कि यदि कण्ठादि के विना निगरण आदि क्रियायें हो हो नहीं 
सकतीं तो इन्हें इन्द्रिय क्यों नहीं कहा जाता ? इस तरह कर्मेन्द्रियों के परि- 
निष्ठित होने पर प्रइन चिह्न छग जाता है। यही प्रश्न समाधान के पूर्व 
शास्त्रकार कर रहें हैं कि, 

बहुत सारे दूसरे ऐसे कर्म हैं जिनके लिए कर्मेन्द्रियों की संज्ञा होनी 
चाहिए । यदि ऐसा होगा तो कर्मेन्द्रियों की गणित परिनिष्टिति संदिग्ध होः 
जायेगी | इस विषय पर आचार्य खेटपाल और श्रीमत्सद्योज्योति आदि सिद्धान्त 
मतवादी आचार्यों ने भी अपने मत व्यक्त किये हैं। उनके अनुसार किसी 
कर्म के साधन भूत अंग कर्मेन्द्रिय नहीं हो सकते । उनका कथन है कि, 


“ग्रास-निगरण आदि आनन्दप्रद एवं भारप्रद आदि कर्मरूप से परि- 
भाषित इनके अंगों को कर्मेन्द्रिय की संज्ञा नहीं दी जा सकती । कर्म तो अनन्त 
हैं। कितनी इच्द्रिया मानी जायेंगो ६ 
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न ह्येतदस्माकमावर्जक साक्षात्समाधानमित्याह 
एतन्नास्मत्कृतप्रइनतृष्णासंतापशान्तये. ॥ २६३ ॥ 
नह्मस्वच्छमितप्रायजलेस्तृप्पन्ति बहिण: । 

एतदस्माक॑ परक्ृतप्रइ्नतृष्णासंताप॑ शमयितं नालमित्यर्थ:। एवं 


हि पराभिमतानि कर्मान्तराणि करणान्तराणि च सस्तीत्यभ्युयगतं भव- 
तीति ॥ २६३ ॥ 


ननु यद्येवं तहि किमत्र प्रतिसमाधान॑ यखड्भवादुशामावर्जकमित्याह 
उच्यते श्रीमतादिष्टं शंभुनात्र ममोत्तरम्‌ ॥ २६४ ॥ 
स्वच्छसंवेदनोदार विकलाप्रबलीकृतम्‌॥। 

स्वच्छेत्यादिनास्य विशेषणद्वारेण स्वसंवेदनसिद्धत्वलक्षणो हेतु: ॥ २६४ ॥ 


अतः: यह नहीं कहा जा सकता कि जो कर्म का साधन है, वह भी 
इन्द्रिय है । हाँ यह कहा जा सकता है कि इन आनन्द आदि कर्मों को साधिका 
देवियाँ ही करणेख्वरी देवियाँ हैं। उन्हें हो इन्द्रियों की संज्ञा दी गयी है 
॥ २६१-२६२ ॥ 

यदि किसी ने इस विषय में प्रश्न किया है, तो उसे समाधान चाहिए हो । 
उसके समाधान की प्यास बुझाने की हमें कोई आवद्यकता नहीं प्रतीत 
होती । जिसे चिन्ता हो वह ऐसा करे । उक्त प्रदनोत्तर के विब्लेषण से यहो 
प्रतीत होता है कि कई अन्य दूसरे विचारकों को दृष्टि से विभिन्‍न कर्म और 
उन विभिन्‍न कर्मों को दुष्टि से विभिन्‍्त करण भी विमर्श के बिन्दु बन सकते 
हैं मौर यथावसर उदाहरण रूप से श्रस्तुत भी हैं । किन्तु यहाँ यह कहना भी 
आवश्यक है कि बहीं ( मयूर ) अस्वच्छ गंदले और सीमित जलों से सस्तुष्ट नहीं 
होते । उन्हें घन गज॑न करने वाले गभुआरे घने बादलों की छटा और धारासार 
वुष्टि चाहिए । हमारा शास्त्र हो इसका निर्णायक शास्त्र है ॥ २६३ ॥ 

श्रीमान्‌ गुरुवर्य शम्भुदेव ने जो इस विषय में आदिष्ट किया है, वही 
हमारा उत्तर है। उक्त आदेश स्वच्छ संवेदत पर निर्भर है, उदार है, विकल्प 


से ( विद्वद कला अर्थात्‌ विशिष्ट कला या विगत कला अर्थात्‌ शुद्ध विद्या से ) 


सर्माथत वह उक्ति है । उसी पर सिद्धान्त निर्भर करता है॥ २६४ ॥ 


५६८. श्रीतन्त्रालोकः [इलो०[ २२६५-६७: 
तदाह 
इह॒ कर्मानुसंघानभेदादेक॑ं: “विभिद्यते ॥ २६५ ' 
तत्रानुसंधिः पश्चात्मा पश्च कर्मेन्द्रियाण्यतः । 


तत्रेति क्ममेदनिमित्तानुसंधानमेदे सतीत्यर्थ:। पश्चात्मेति पद्मप्रकार: । 
अत इत्यनुसंधानस्य पश्चप्रकारत्वात्‌ | २६५ ॥ 


तत्रानुसंधानभेदक्कतं कमंभेदं तावदाह 

त्यागायादानसंपत्त्ये दयाय द्वितयं बिना ॥ २६६ ॥ 
स्वरूपविश्वान्तिकृते चतुर्धा कर्म यद्वहिः । 
पायुपाण्यडः घ्रिजनन॑ करणं तच्चतुविधम्‌ ॥ २६७ ॥ 
अन्त: प्राणाश्रयं यत्तु कर्मात्र करणं हि वाक्‌ । 


वास्तविकता यह है कि कर्मानुसंधान में कम॑भेद अथवा कर्मभेद से 
कर्मानुसन्धान होते हैं । इस अनुसन्धान की पाँच अनुसन्धियाँ होतो हैं। इसी 
लिए ५ प्रकार की कर्मेन्द्रियाँ ही प्रतिपादित की जातो हैं ॥ २६५ ॥ 

अनुसन्धान भेद से उत्पन्न कर्ममेद के प्रसद्भ का प्रतिपादन प्रस्तुत 
कारिका का विषय है । विह्व में स्वाभाविक रूप से दो प्रकार के कर्म सम्पा- 
'दित किये जाते हैं। १-त्याग और २ - आदान । 


त्याग ही 'हान! और 'आदान” ही उपादान है। इन दोनों के साथ हीं 
इन दोनों के बिना भी स्वरूप विश्रान्ति के क्षण होते हैं। इस प्रकार हेय के 
हान का कर्म और हान की विश्रान्ति का दूसरा कर्म होता है।इसी तरह 
उपादेय के आदान का तीसरा कर्म और उपादान की विश्रान्ति का चौथा कर्म 
सम्पन्न होता है । कर्म की यह बाह्य स्थिति मानी जाती है। कर्म की इन 
सम्बन्धित क्रियाओं के चार करण ही पायु, पाणि, चरण और उपस्थ हैं । पाँचवें 
प्राणाश्रय व्यापार की करण वाक्‌ इन्द्रिय होती है।इस तरह कुल मिलाकर 
५ कर्मेन्द्रियाँ ही परिगणित हैं । 

जहाँ तक संयोग और विभाग रूप कर्मों में हान और विश्रान्ति तथा 
आदान और विश्रान्ति रूप संयोग विभाग होते हैं, ये तो सारी क्रियाओं में 
समान रूप से होते हैं । किन्तु गतिक्रिया में हान में हो आदान क्रिया सम्पन्न 


;_ २६७ ] नवममाह्लिकम््‌ ५६९ 


इह खलु सर्वस्येव हेयहानायादेयादानाय तदुभयरूपाय तदुभयरूपता- 
'परिहारेण स्वरूप्रविश्वान्त्मे च अनुसंधिब्चतुर्धा भिद्यत--इति तन्निमित्तं 
कर्मापि तथा भवेत्‌; यत्‌ यस्मादेव॑विधं कम, तत्‌ तस्मात्‌ बहि: क्रमेण पायु- 
'पादपाणिप्रजननसंज्ञ चतुविधभेव करणं भवतोति सम्बन्ध: । यद्यपि सर्वक्रियाणां 
संयोगविभागवत्त्वमस्ति, तथापि विशेषतो गतिक्रियाया--प्रामप्राप्त्यादि- 
लक्षणैकफलोद्देशेन प्रवुत्तायां हि. तस्यां तत्तद्देशत्यागपुरःसरीकारेण देशान्तरा- 
दानमेव रूपसू--इति हानादानात्मकेककमं॑विषयत्वं पादेन्द्रियस्य, अत एवं 
द्यायेत्युक्तम्‌ । स्वरूपविश्वान्तिइ्व॒अत्र  निवृत्यपरपर्यायानन्दानुभवमात्ररूप- 
तोच्यते। तत्र हि कर्थचित्‌ त्यागोपादानपूर्वकल्वेषपि 'इदं हेयमिदमुपादेयप्र' 
इति क्षोभ: प्रशाम्येत्‌। प्राणाश्रयमिति, वाचों हि प्राण एवाधिष्ठानमिति 
तमेवाधिक्ृत्य इयं वचनक्रियायां साधकतमतामियात्‌, त्यागादि चतुविधमपि 
कर्म लब्धसत्ताकस्प भवेत्‌। सिद्धमेव हि वस्तु त्यज्यते चोपादोयते च 
विश्रान्तिधामतयानुमीयते च। वचनात्मक॑ पुनः: कर्म शब्दजनन एवं 
व्याप्रियते--इत्यस्य॒पूर्वेभ्यो विशेष: । अत एवं तुशब्दो व्यतिरेके | नतु प्राण 
एवं विचित्रस्थानकरणसंयोगविभागाभ्यां विचित्रवर्णाल्मक शब्द जनयेत्‌ु-- 
इति कि वागिन्द्रियेण स्थात्‌ | यदाहुः 


होतो रहती है | जहाँ दूसरा पग डग भरने के लिए अगले देश भाग का आश्रय 
ग्रहण किया वहीं आदान क्रिया पूरो हुईं। एक गमन कर्म में अनन्त आदान 
'छिपे रहते हैं । मंजिले मकसूद की सम्प्राप्ति पर एक निवृति रूप आनन्दो- 
'पलब्धि होती है । वही गति कर्म की स्वरूप विश्रान्ति मानी जाती है । 


जहाँ तक वाक्‌ का प्रइन है, यह प्राण पर आश्रित होती है। वचन 
क्रिया प्राण के अधिकार क्षेत्र में सम्पतन होती है | वाक्‌ उसमें साधत बनती 
है । त्याग और आदान तथा इनको विश्वान्ति रूप कर्म लब्ध सत्ताक 
अर्थात्‌ सिद्ध कम में हो होते हैं । यह नियम है कि 'सिद्ध वस्तु का ही त्याग और 
उसका ही आदान सम्भव है | विश्रान्ति धाम में उसकी हो अनुमिति भो की 
जाती है |” 


वचनात्मक कर्म शब्दोत्पत्ति रूप हो माना जाता है | इसमें ही यह व्याप्त 
रहता है | प्राणधिकरण में वचन का उन्मेष हो वाग्‌ व्यापार बन जाता है। 
यहाँ यह प्रथम उठ खड़ा होता है कि प्राण में हो स्थान करण संयोग विभाग 


५७० श्रीतन्‍्त्रा लोक: [ एलो० २६७० 


'वायुनभिरुत्थित उरसि विस्तो्णः कण्ठे बिवतंते मूर्धानमाहत्य 
परावृत्तो वकत्रे चरन्‌ विविधान्‌ शब्दान्‌ अभिव्यनक्ति ।! इति। 
नेतत्‌; एवं हि विचित्रवर्णात्मक: शब्द: संवंकालमुच्चरन्नेव भवेत्‌ | 
नहि स को5पि कालक्षणो$स्ति यत्र प्राण: तत्तद्विचित्रस्थानकरणसंयोगविभाग- 
भागी न प्रवहेत्‌ । तस्मात्‌ तदतिरिक्तेन वागिन्द्रियेण भाव्यमृ, यदधिष्ठानात्‌ 
प्राण: शब्दजन्मनि प्रभवेत्‌, इतरथा च नेति ॥ २६७ ॥ 


के व्यापार होते हैं और चित्र-विचित्र ध्वनि संचार और शब्द उत्पन्न होते हैं 
तो वाक्‌ इन्द्रिय अलग मानने की क्या आवश्यकता ? कहा गया है कि, 

“वायु नाभि से उदित होता है | हृदय में विस्तार प्राप्त करता है। 
कण्ठ में विशेष रूप धारण करता है, मूर्धा में संघटित होकर लौट पड़ता है, 
मुख के अंगों से प्रभावित होकर दाब्द संचार योग्य होता है और विविध शब्दों 
को अभिव्यक्त करता है ।” इस कथन से भी यही ध्वत्ति निकलती है कि जब 
वायु ही इतने व्यापारों के मूल में बेठकर शब्द संचार का कारण बनता है, तो 
अलग से वाक्‌ इन्द्रिय मानने को क्या आवश्यकता ? 

पर यह शड्भूत सवथा निर्मुल है | वास्तव में इस तर्क को उपस्थित करते 
समय थोड़ी और वेचारिक गहराई में जाना चाहिए था । प्राण के प्राणना 
व्यापार की व्यापकता पर विचार करना चाहिए था । संविद्‌ विमश शाइवत 
स्पन्दन शील होता है । संवित्‌ जब प्राणरूप में परिणत होती है, तो प्राण को 
स्पन्दतात्मकता का भी उसे विचार करना चाहिए था । 


यदि प्राणा ही वर्णात्मक शब्द उत्पन्न करता है--यह मानने लगेंगे तो 
सबसे अधिक दोष प्राण प्रवाह में ही उत्पन्न होगा। प्राण के शाश्वत 
स्पन्दनशोल होने के कारण चित्र विचित्र आराव' प्रतिक्षण उच्चरित होने 
लगेंगे। कोई भी ऐसो कालकला आकलित नहीं हो सकती, जिसमें ध्वनि 
ओर शब्द का सूत्रपात न होता हा । प्रत्येक काल का लव मात्र भी प्राण के 
विचित्र स्थान और करण के संयोग विभाग का प्रतोक रूप ही होता है।' 
प्राण विभिन्‍न स्थानों करणों में संचार भले करे किन्तु जिसके अधिष्ठान से ही 
वह शब्दोत्पत्ति में सक्षम और समथं होता है, वही अधिष्ठान वागिन्द्रिय है ।. 
इसलिये वागिन्द्रिय की पृथक्‌ सत्ता स्वीकरणीय है ॥२६७॥ 


नह २६८-६९ ] नवममाह्चिकस्‌ ५७१ 
ननु बुद्धीन्द्रियाणामालो चन॑ वृत्तिरिव्युक्त, कर्मेन्द्रियाणां का वृत्तिरित्या- 
शद्भूबाह 

उक्ताः समासतइचेषां चित्राः कार्येषु वृत्तयः ॥ २६८ ॥ 
चित्रा इति हानादानादिरूपत्वातू। समासत इति निखिलकर्मान्तर- 
स्वीकारातु; नहि. एतदतिरिक्त॑ कर्मान्तरं किचित्‌ संभवेदिति भाव:। अत 
एव कर्मान्तराभावात्‌ करणान्तरमपि न॒प्रकल्प्यमू, एतावतैव तत्स्वीकार- 
सिद्धें: ॥ २६८ ॥ 

तदाह 

तदेतद््यतिरिक्तं हि न कर्म क्वापि दृह्यते । 
तत्कस्यार्थे प्रकल्प्येयमिन्द्रियाणामनिष्ठितिः ॥ २६६ ॥ 
कस्यार्थ इति किमर्थमित्यर्थ: ॥ २६५ ॥ 


जिज्ञासु के मन में एक नई वेचारिक तरंग उठती है। वह सोचता है कि 
ज्ञानेन्द्रियों का दर्शनादि का जो आलोचन व्यापार है, उसे एक शब्द में (वृत्ति' 
कहते हैं । कर्मेंन्द्रियों की वृत्ति क्या हो सकती है ? इस पर अपना मत व्यक्त कर 
रहे हैं-- 

संक्षेप में यदि कहा जाय तो यह कहा जा सकता है कि कर्मेन्द्रियों से 
सम्पन्न अनन्त कार्यों में चित्र विचित्र अनन्त वृत्तियाँ भी होती हैं। विचित्र 
कहने का यही आधार है कि इनसे सम्पत्न कार्यों में सवंदा और सर्वदा हान 
और आदान कम होते रहते हैं । उनमें कर्म विश्रान्ति के क्षण भी उत्पन्न होते 
ही रहते हैं। इस हान और आदान के हेय और उपादेय के सीमित परिवेश 
में भी कर्म का आनन्त्य सम्भव है। पर यह ध्यान देने की बात है कम तो 
तो हान और आदान रूप ही हैं। फलत: इन्हीं कर्मों के कारण इन्‍्हीं कार्यों में 
उनका वत्तंन भो होता है । वही उनकी वृत्ति होती है ॥२६८॥ 


इसके अतिरिक्त कहीं कोई कर्म दृष्टि गोचर नहीं होता । अतः इद्रियों की 
भलग वृत्ति को प्रकल्पना भी क्‍यों ? अर्थात्‌ व्यर्थ के तकों की कोई आवध्यकता 
नहीं ॥२६९॥ 


"५७२ श्रीतन्त्रालोक: ( (श्लो० २७० 


नत्वेवं पद्नकर्मेन्द्रियाणि, पञ्चेवेषां नियता हानाद्या वृत्तयः,--इत्युक्तम्‌, 
सतदेषां पाणिना विहरणमपि पादेत चादानमपि,--इत्यन्योन्यस्य वृत्तिसांकय॑ 
-कुतस्त्यमित्यादड्ूबाह 

एतत्करत॑व्यचक्र.. तदसांकर्येण कुव॑ते । 

अक्षाणि सहवृत्त्या तु बुद्धचन्ते संकरं जडाः ॥ २७० ॥ 


तदेतदिति हानादानादि । असांकर्येणेति; नहि विहरणं पाणि: करोति 
आदानं वा पाद:, किन्तु एकस्मिन्नेवाधिष्ठाने पाद: पाणिश्च विहरणं चादानं 
च  यथाक्रम॑ कुरुतः सर्वशरीरव्यापकत्वात्‌ एषां, पज्चाज़ुलादेदव दारीराव- 
यवस्य॒मुख्याधिष्ठानत्वात्‌ । सहवृत्त्येति एकाधिष्ठानगतल्वेनेत्यर्थ:। जडा 
इति अधिष्ठानाधिष्ठेयविभागमजानाना इत्यथं:। एवं हि चक्षु श्रवसामेक- 
स्मिन्नेव गोलके दरशंनश्रवणशक्तिसंभवात्‌ वृत्तिसांकर्येण बुद्धीन्द्रियाणामपि 
अभावों भवेत्‌ ॥ २७० ॥ 


प्रइन होता है कि पाँच कर्मेन्द्रियाँ और पाँच हो हानादान रूप इनकी वृत्तियाँ 
भी हैं। यह बात ऊपर आ चुको है। किन्तु जब कोई हाथों से चलने का और 
पेरों से आादान भादि करने लगता है तो यहाँ वृत्तिसांकर्य हो माना जा 
सकता है। इस सांकर्य दोष का निराकरण केसे होगा ? इस पर अपना मत 
व्यक्त कर रहे हैं कि, 


यह तर्क ही त्रुटिपूर्ण है। उस अवस्था में न तो हाथ चलने का काम करता 
है और न पेर आदान का । यह काय॑ सांकर्य से नहीं अपितु असांकर्य से हो होता 
है। न तो पाणि विहरण करता है न ही पैर ग्रहण करने का काम करता है । 
-वस्तुतः इन्द्रियाँ सर्वशरोर में व्याप्त हैं तथा पाँचों सहवृत्ति से कार्य सम्पादन 
करती हैं | मूर्ख लोग इसे सांकर्य की दृष्टि से देखते हैं । 


पाँचों अंगुलियों पर ध्यान देने से यह पता चलता है कि अंगुष्ठ अग्नितत्त्व, 
तर्जनी वायु तत्त्व, सध्यमा आकाश तत्त्व, अनामिका पृथ्वी तत्व और कनिष्ठिका 
वरुण तत्त्व का प्रतिनिधित्व करती हैं । ये अवयवों की अधिष्ठान रूप होती हैं । 
इनसे टो कर अन्धे खोटे और खरे सिक्‍कों तक पहचान लेते हैं। अंगुलियों में 
सर्वेन्द्रयाधिष्ठान भी है। सर्प भी इसके उदाहरण हैं। वे आँखों से देखते और 
सुनते भी हैं । देखने और सुनने में दोनों इन्द्रियों का काम एक आँख हो करतो 


छ् २७१] नवममाह्िकम्‌ ५७३: 


एवमक्षपादादिगतं प्रक्षिप्प स्वमतमेव उपसंहरंति 

उक्त इच्द्रियवर्गोड्यमहंकारात्‌ तु राजसात्‌ । 

अयमिति प्रकान्तत्वात्‌ कर्मेन्द्रियरूप: ॥ 

एवमहंकारस्य सात्विकराजसतया प्रकृतिस्कन्धतामभिधाय तामस- 
तयाप्याह 

तमःप्रधानाहंकारात्‌॒भोकत्रंशच्छादनात्मनः ॥ २७१ ॥ 

भूतादिनास्नस्तन्मात्र पश्चकं भूतकारणम्‌ । 

“'भोकत्रंशच्छादनात्मन' इति भोग्यांशस्योद्भूततया प्राधान्यात्‌ । अस्य 


च भूतादिनामत्वे भूतकारणतन्मात्रकारणत्व॑ निमित्तमित्युक्तं भूतकारण- 
मिति। उक्त च 


है। पर इसमें वृत्तियों के सांकर्य का दोष नहों होता। वृत्ति सांकर्य॑ मानने 
पर ज्ञानेन्द्रियों की मान्यता में भी दूषण उपस्थित होने लगेगा । त्रिक दृष्टि 
इस वृत्ति सांकर्य तक॑ को अस्वोकार करतो है ॥२७०॥ 


उक्त ताकिक मत के विइलेषण और खण्डन के उपरान्त यह स्पष्ट हो 
जाता है कि यह सारा कर्मेन्द्रिय वरंग राजस अहंकारात्मक हो है। यहाँ तक 
सत्त्वरजस्‌ सन्बन्धी प्रकृति स्कन्ध का प्रतिपादन करने के उपरान्त तामसिक 
भहंकार का स्पष्टीकरण कर रहे हैं कि, 


तम:ः प्रधान अहंकार भोकत्रंश का आच्छादक होता है | इससे ५ तन्मात्राओं 
की उत्पत्ति होती है। ये तन्मात्रायें--१-रूप, २-रस, ३-गन्ध, ४-स्पर्श और, 
५--शब्द हैं । 


पंचमहाभूत इन्हीं तन्मात्राओं के स्थूछ रूप हैं। ये कारण रूपा हैं । अतः ,इन्‍्हें 
भूतकारण कहते हैं। भूत नाम पड़ने की भो तन्मात्रायें हो कारण बनती हैं । 
भूत का अथं हो 'उत्पत्न हुआ' होता है। पंचमहाभूतों की पंचतन्मात्रायें कारण 
हैं। पद्नतन्मात्रायें तामस अहंकार से उत्पन्न हैं। तामस अहंकार के प्रभाव से 
भोग्यांश का प्राधान्य हो जाता है और भोकत्रंश गोण । परिणामतः भोग्यांश 
प्राधान्य से भोकत्रंश संकुचित हो जाता है | 
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'शब्दः स्पर्शश्च रूपं च रसो गन्धश्च पन्चमः । 
गुणा विशिष्टास्तम्मात्रास्तम्मात्र पदयोजिता: ॥ 
प्रकाशकरमंकृद्रगंवलक्षण्पात तमोभवाः । 
प्रकाश्यत्वाच्च.. भूताविरहुंंकारो5त्र. तामस:॥' 

इति ॥ २७१॥ 

ननु कथमेतदुक्त॑ 'यद्राजसादहंकारात्‌ कर्मेन्द्रियवर्गों जात! इति | एवं 

हि सांख्या: प्रतिपन्नवन्तो--यत्‌ साच्तिकादहहंक।रात्‌ मनोब द्वोन्द्रियवर्ग: प्रवृत्त:, 

तामसात्तन्मात्रवर्गों, राजसातू पुतरुभयमिति । यदाहुः 

'सात्त्विक एकादशकः प्रवर्तते बेकृतावहुंंकारात्‌ । 
भूतादेस्तान्मात्र:. स॒ तामसस्तेजसादुभयम्‌ ॥' 

( सा० २५ का० ) इति। 


तदाह 
मनोबुद्ध्यक्षकर्माक्षवर्गस्तन्मात्र वगंक: ॥ २७२ ॥ 


इत्यत्र राजसाहंकृद्योग: संइल्ेषको हये । 


“शब्द, स्पर्श, रूप, रस और गन्ध ये ५ विशिष्ट गुण पाँच तन्मात्राओं के 
होते हैं | इसीलिये ये तन्मात्र कहे जाते हैं। प्रकाश वर्ग से विलक्षण और प्राकाइ्य 
होने के कारण ये तमोभव माने जाते हैं। यहाँ तामस अहंकार होता है। 
यह पश्च महाभूतों का आदि है ।” यह उक्ति आगमिक दृष्टिकोण को पुष्ट करती 
है ॥२७१॥ 


ऊपर कहा गया है कि राजस अहंकार से कर्मेन्द्रिय वर्ग की उत्पत्ति 
होती है। सांख्यमतवाद का दृष्टिकोण है कि सात्त्विक अहंकार से मन और 
ज्ञानेन्द्रियाँ प्रवृत्त होतो हैं । तामस से तन्मात्र वर्ग और राजस से उभय प्रवृत्ति 
उत्पन्न होती है। सां० २५ का० में कहा गया है कि “वेकृत ( सात्त्विक ) 
अहंकार सात्त्तिक एकादशक का प्रवर्तक है। तामस अहंकार से तन्मात्र और 
राजस अहंकार से उभयात्मकता का प्रवत्तंन होता है ।” इस पर अपना विचार 


प्रस्तुत कर रहें हैं कि, 
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अत्र हये इति इन्द्रियेकादशके तन्मात्रपठत्चके च। संइलेषक इति कार्य॑- 
जननौन्मुख्यात्मसंधानाधायकत्वात्‌ । सात्त्विको ह्यहंकार इन्द्रियभावेन प्रवर्त- 
मानो निष्क्रियत्वात्‌ राजसं प्रवतंकत्वेनाकाड्क्षति, तामसो$पि तन्मात्रभावेन 
प्रवर्तमान इति ॥ २७२ ॥ 
ननु किमनेन सेद्धान्तिकेत मतेनोपन्यस्तेत सांख्यमतेन वा, इह खलु 
श्रीपूर्वशास्त्रमधिकृत्य॒तात्तिवकस्य कार्यकारणभावस्य निरूपणम्र्‌ प्रकान्तस्‌ । 
तत्र च 
'तत्त्रिधा तेजसात्‌ू. तस्मान्मनो5क्षेशमजायत । 
बेकारिकात्‌ ततो$क्षाणि तन्मात्राणि तृतीयकात्‌ ॥' 
( मा० १३१ ) इत्युक्तम्‌ । 
मन, पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ और पाँच कर्मेन्द्रियाँ और त्मात्रायें कुल मिलाकर 
१६ होती हैं । इसमें ११ का एक वर्ग है और पाँच का एक वर्ग । इन दोनों वर्गों 
में राजस अहंकार संइलेषक होता है । सात्त्विक अहंकार इन्द्रिय रूप से श्रवत्त- 
मान होने के बाद निष्क्रिय हो जाता है । उसी की इच्छा के अनुकूल राजस की 
प्रवृत्ति होती है। तामस अहंकार तन्मात्र भाव से प्रवत्तमान होता है ॥२७२॥ 
प्रइन करते हैं कि आप द्वारा सैद्धान्तिक मत के तथा सांख्य मतवाद के 
उपन्यस्त करने का रहस्य क्या है ! मालिनी विजयोत्तरतन्त्र १।३१ में तात्त्विक 
कार्यकारण भाव का निरूपण किया गया है। वहाँ कहा गया है कि, 
अहंकार तीन प्रकार का होता है । 

तेजस अहंकार से मन जो इन्द्रियों का स्वामी है, प्रवत्तित हुआ। 
वेकारिक" अहंकार से इन्द्रियाँ और तोसरे तामस अहंकार से तम्मात्रायें 
उत्पन्न होती हैं ।” 

१. वैकारिक और त॑जस शब्दों के सम्बन्ध में विशिष्ट वैचारिक मतभेद है । 
राजस को कोई त॑जस कहते हैं और कुछ लोग सात्तविक को हो त॑जस कहते हैं क्योंकि 
तेज प्रकाश रूप होता है । 

वहीं कुछ वेकारिक को राजस मानते हैं। जव कि सांख्य वेकृत से सात्त्विक 
अर्थ लेता है। राजानक भो “वैक्रारिक शब्दाभिधेयात्‌ सात्तिविकादहंका रात्‌” लिखते 
हैं । इससे बुद्धि और कर्मेन्द्रियों की उत्पत्ति मानते हैं । इसके आगे ही राजानक ने 
'राजसादिति वेकारिकशब्दाभिहितातु' लिखा है और उसका कारण 'विशिष्ट किया 
जन्यत्वात्‌' लिखा है। ये सभी अर्थ विद्वानों के मतभेद से उत्पन्न हैं । 


| श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० रछरे-७४ 
एवमादडं गर्भकत्य तत्रैव ब्याख्याभेदं तावद्‌ दर्शयति 
अन्ये त्वाहुमंनो जातं॑ राजसाहंइुतेयंतः ॥ २७३ 0 
समस्तेन्द्रियसंचारचतुर लघु बेगवत्‌ । 
अन्‍्ये तु साच्विकात्‌ स्वान्तं बुद्धिकर्मेंन्द्रियाणि तु ॥ २७४ ७ 
राजसादयग्राहकग्राह्मभागस्पज्ञीनि सन्‍्वते । 
राजसाहंक॒तेरिति तैजसद्ब्दाभिहिताया:। बाह्मेन्द्रियणि च मनो+ 
धघिष्ठितान्येव स्वविषयेषु प्रवातितुमुत्सहन्ते इत्युक्त॑ लघु” कृत्वा 'समस्तेन्द्रिय- 
संचारचतुर्म' इति। अतएव सकलबाहयन्द्रियाधिष्ठातृत्वात्‌ इहाक्षेश- 
मित्युक्तम्‌ । यदभिप्रायेणेवान्ये: 


इस सन्‍्बन्ध में व्याख्याभेद की वास्तविकता प्रकाशित कर रहे हैं-- 
कुछ लोग यह भी कहते हैं कि राजस अहंकार से मन उत्पन्‍न हुआ । 


मन सारी इन्द्रियों के संचार में दक्षिण नायक का काम करता है। अत्यन्त 
सूक्ष्म और वेग की पराकाध्ठा का प्रतीक है । कुछ दूसरे लोग सात्त्विक अहंकार 
से अन्तकरण की या हृदय की उत्तत्ति मानते हैं। यह भी कहते हैं कि 
ज्ञानेन्द्रियाँ और कर्मेन्द्रियाँ राजस अहंकार से उत्पन्न हैं। दोनों इन्द्रिय वर्ग में 
एक पहला ग्राहकेन्दिय वर्ग और दूसरा ग्राह्म भाग-स्पर्शी वर्ग है। यह सारी 
का० २६० से २७७ तक वरणित मात्यतायें विभिन्न व्याख्याताओं और विचारकों 
की अनुभूतियों की प्रतीक हैं । 

यहाँ मन के तीन महान विशेषण दिये गये हैं । श्रीमद्भगवद्गीता में भी 
मन को दुरनिग्रह बताकर इसकी विशेषता पर प्रकाश डाला गया है । यहाँ सिर्फ 
तीन विद्येषण हैं। सब अस्योन्याश्रित हैं । सारी बाह्यन्द्रियाँ मन में अधिष्ठित 
राह कर ही अपने अपने विषयों में प्रवृत्त होती हैं। इसीलिये इन विशेषणों की 
सार्थकता सिद्ध होतो है। इन्द्रियाधिष्ठान होने के कारण मन को अक्षेश भी 
कहते हैं । 
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'युगपज्ज्ञानानुपपत्तिसंससो लिड्रम्‌ ।' 
( न्‍्या० सु० ११।१६) इत्युक्तम्‌ । 
ननु 
'सुर्गान्ध शीतलां दीर्घामश्नतः शुष्कशष्कुलीम्‌। 
कपिलब्रह्मण: सन्ति युगपत्पश्चबुद्धयः ॥' 

इत्यादिभड्ग्या युगपज्ज्ञानोत्पादोषपि_ दृश्यते--इत्याशडक्योक्त॑ वेगवदिति, 
आशु संचारीत्यर्थ:। तेनोत्पलदलशतसूचीव्यतिभेदन्यायेनात्र स्थितोषपि क्रमो 
न विभाब्यते इति भावः। एवं चास्य क्रियावत्त्वाद्रजोगुणान्वयः,--इति 
युक्तमुक्त॑ 'राजसाहंक़तेमंनो जातम्‌' इति। एवं. पारिशेष्याद्वेकारिक- 
शब्दाभिधेयात्‌ सात्त्विकादहंंकारातु बुद्धिकमेंन्द्रियणि--इति . सिद्धम्‌ । 
सात्त्विकादिति तैजसशब्दाभिहितातू, तेजसो हि प्रकाशरूपत्वात्‌ तथात्वम्ु-- 
इत्येवमुक्तम्‌ । राजसादिति वेकारिकरशब्दाभिहितातु, विशिष्टक्रियाप्राधान्याज्च 
अस्येवमभिधानस्‌ । अतएव तत्संड्लेषवत्त्वातु “ग्राहकग्राह्मभागस्पर्शीनि 
_इत्युक्तम्‌ ॥ २३३४॥ || 

न्याय सूत्र १।१।१६ में कहा गया है कि, “मन की पहचान है कि इससे 
युगपत्‌ ज्ञान की अनुपपत्ति ही रह जाती है” । क्योंकि यह संकल्प विकल्पात्मक 
होता है । 

प्रदन कर्त्ता कहता है कि, कपिल नामक ब्राह्मण के सम्बन्ध में एक जगह 
व्यंग्यात्मक रुप से कहा गया है कि, 

“सुगन्धित ठण्ढी और बड़ी बड़ी सूखी खरी पूड़ियों को प्रेम से ग्रास 
बनाने वाले कपिल की एक साथ पाँच बद्धियाँ जागृत रहती हैं ।'' 

इस कथन से मन की युगपत्‌ ज्ञानोत्पत्ति की बात भी प्रमाणित होतो है । 
इससे मन का वेग पाँचों पक्षों पर समान रूप पर पड़ने की पुष्टि होती है। इस 
प्रकार से सुकुमार शतशतकमलपत्र को ऊपर नीचे रखकर साथ ही छेदन करने 
पर जेसे क्रम का बोध नहीं होता, मन का बोध भी ऐसा हो हो जाता है । 

कियावान्‌ होने से यह राजस है, यह स्पष्ट है । इसी से राजस अहंकार 
से इसकी उत्पत्ति मानते हैं, जो अनुचित नहीं है । बाद में वेकारिक अर्थात्‌ 
सात्त्विक अहंकार से ज्ञानेन्द्रियों और कर्मेन्द्रियों की उत्पत्ति का भी समर्थन हो 
जाता है। इसी तरह क्रिया प्राधान्य के संश्लेष में ग्राहक भाव स्पर्श और ग्राह्म 
भाव स्पर्श का गुण भी यहाँ स्वाभाविक रूप से हो इन्द्रियों में समाविष्ट प्रतीतः 
हो जाता है ॥२७३-२७४॥ 

श्रीत० ३७ 


५५७८ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो ० २७५ 


सैद्धान्तिकास्तु नेतदनुमन्यन्ते--इत्याह 

खेटपालास्तु मन्यन्ते कर्मेन्द्रिगण: स्फुटम्‌ ॥ २७५ ॥ 

राजसाहंकृतेजातो रजसः . कर्मता यतः। 

राजसाहंक्ृतेरिति न पुनः सात्त्विकाहंकृतेः, कारणानुविधायित्वं हि नाम 
तत्कार्यत्वे नियामकम््‌ । बुद्धोन्द्रियवर्गइच प्रकाशक: कर्मेन्द्रियवर्गशच कर्मकृतु-- 
इति,तथानुरूपादेवाहंकारात्‌ अनयोरुख्भ वो न्याय्यः । यदुक्तम्‌ 


समानबुद्धिदेवानां गणो यस्मात्‌ प्रकाशक: । 
तस्मात्‌ स॒सात्त्विकाज्जात: स्वानुरूपावहुंकृत: ॥' इति | 


सिद्धान्तवादी मत कुछ दूसरों हो सुरीली राग निकालता है। इस 
मत के प्रमुख आचार्य खेटपाल हैं। इनकी मान्यता के अनुयायी विद्वान 
कहते हैं कि, ये सारी कर्मेन्द्रियाँ राजस अहंकार से ही प्रादुर्भूत हैं। एक 
सिद्धान्त है कि, कारण का अनुविधायित्व उसके कायंत्व का नियामक होता 
है। कारण के अनुकूल काय॑ का होना स्वाभाविक है। मिट्टी कारण है। 
इसका ही अनुविधान माटी का लोंदा है, घड़ा है। पक कर लाल हुई गगरी 
है। इस रूप में मिट्टी का रूप ग्रहण करना उसका अनुविधायित्व है। इससे 
कारण कार्यरूप में परिणत होता है । इस तरह कारण से काय॑ का नियमन होता 
है । नियामक तो कारण का अनुविधायित्व ही है । 


इस सन्दर्भ में ज्ञानेन्द्रियों पर विचार करें तो यह स्पष्ट हो जायेगा 
कि ये इन्द्रियाँ प्रकाशिका है। ज्ञान प्रकाश रूप ही होता है। प्रकाश का 
अनुविधायित्व उसके प्रकाशकेन्द्रियल्व का नियामक है। कर्मेन्द्रियाँ काम का 
सम्पादन करती है। ये कर्मकृत्‌ कहलाती हैं । जेसा अहंकार होगा उसी का 
अनुविचार उसके काय॑ में होगा। इसलिये सात्त्विक अहंकार से प्रकाश कृत्‌ 
बुद्धीन्द्रिायाँ और राजस अहंकार से कमंकृत्‌ करमेंन्द्रियाँ प्रादुर्भत होती हैं। 
कहा गया है कि, 


“समान बुद्धि इन्द्रिय रूप करणेह्वरी देवियों का वर्ग प्रकाशक होता है । 
ये प्रकाशिका हैं। इसलिये ये स्वानुरूप सात्त्विक अहंकार से उत्पन्न हैं। राजस 


+ २७६ ] नवममाह्निकम्‌ ५७९ 


“राजसस्तेजसादहर्ग: कर्माक्षाणां तु कमंक्ृत्‌ । 
जात: कार्यस्थ येनेह कारणानुविधायिता ॥' इति च। 
अन्यथा पुनरेषां संभवे क्लप्ते सवंविकारेषु कारणाव्यवस्था प्रसज्येत । 
एवं हि तन्मात्रवर्गंस्यापि तस्मादेव कस्मान्न संभवों भवेद्‌ तामसाढ्वाहंका रात्‌ 
चर्गंद्यस्यापीति । यदाहुः 
“विनिवारयितुं शक्‍या-नाव्यवस्था विकारगा। 
सात्त्विकात्‌ संभवे क्लृप्ते सात्वराजसबर्गंयो: ॥” इति ॥२७५॥ 
ननु आस्तामेतत्‌ न वयमत्र विप्रतिपद्यामहे, चित्रो हि कार्यकारणभावः' 
इत्युपपादितम्‌ । श्रीपूरव॑शास्त्रे पुनः कि न्याय्यमिति चिन्तनीयम्‌, तदधिकारेणैव 
हि तात्त्विक: कार्यकारणभावों निरूपयितुमुपक्रान्त:। अत आह 
श्रोपूर्वशास्त्रे तु मनो राजसात्‌ सात््विकात्युनः ॥ २७६ ॥ 
इन्द्रियाणि समस्तानि युक्‍त॑ चेतद्विभाति नः । 


(तैजस) अहंकार से कर्मका री कर्मेंन्द्रियाँ उत्पन्न होती हैं। इससे स्पष्ट होता है । 
कि कार्य में कारण की अनुविधायिनी दाक्ति काम करती है । कारणानुविधायिता 
ही काय॑त्व की नियामिका होती है ।” 


यदि ऐसा नहीं मानेंगे अर्थात्‌ कारणानुविधान सिद्धान्त नहीं मानेंगे तो 
जितने भी कारण से उत्पन्न विकार हैं, उत्तमें कारण की अव्यवस्था का दोष 
होने लगेगा । किस कारण से कौन सा विकार रूप कार्य होगा इसका नियामक 
कौन होगा ? तम्मात्राओं के सम्बन्ध में भी यह प्रइन उठने लगेगा कि ये 
तामस अहंकार से क्यों राजस और सात्त्विक से क्यों नहीं ? कहा गया है कि, 


“इस विकारग अवस्था का निराकरण ही असम्भव हो जायेगा कि 
सात्त्विक से उत्पन्न कल्पितेन्द्रियवर्ग तैजस राजस से क्‍यों नहीं । चारों मान्यतायें 


>> 


सन्दिग्ध हो जायेंगी” ॥ २७५ ॥ 


यह तो सभी मानते हैं कार्यकारण भाव बड़ा विचित्र होता है। इसमें 
कारणानुविधायित्व का सिद्धान्त सर्वश्रेष्ठ है। इसको मानने पर भो श्रीपूर्वशास्त्र 
में क्या न्‍्यायोचित कथन है, यह विचारणीय है। कार्यंकारण भाव का निरूपण 
उसके अनुरूप हो होना चाहिये । इसलिये कहते हैं कि, 


५८० श्रीतस्त्रालोक़ : [ इ्लो० २७७ 


श्रीपूर्वशास्त्रे पुतरेतदेव.युक्तमस्माक- विभाति--यल््मत्तो राजसादह॒कारा- 
ज्जातं बुद्धिकर्मेन्द्रियाणि तु :साक्त्विकादिति । चोध्वधारणे-भिन्नक्रमः | २७६ ॥ 

युक्तत्वमेवात्रोपदर्शयति 

तथाहि. बाह्यवृत्तोनामक्षाणां. वृत्तिभासने ॥ २७७ ॥ 

आलोचने शरक्तिरन्तर्योजने मनसः पुनः । 

बाह्यवृत्तीनामक्षाणामिति, बाह्यानां चक्षुरादीनां दक्यानामिन्द्रियाणा- 
मित्यथं: । एपषां चाविकल्पनिजवृत्तिभासनात्मन्यालोचनमात्र एवं सामर्थ्य- 
मित्युक्त॑ (वृत्तिभासने आलोचने शक्ति:--इति। वस्त्विति पाठे तु तदधि- 
गमात्मनीत्यर्थ:। इयांस्तु विशेष:--यत्‌ बुद्धीन्द्रियेष्वालोचनानुपाती वचना- 
दिरूपः क्रियांश: परिस्फुरति स सर्व एवं बुद्धथादिप्रमातृविश्रान्तिसतत्त्वो 


श्रीपूर् शास्त्र: अर्थात्‌; मालितीविजयोत्तरतल्त्र में. यह कहा गया है कि 
मन की उत्पत्ति राजस अहंकार होती है। सात्तविक अहंकार से ज्ञानेन्द्रियों 
ओर. कर्मेन्द्रियों की उत्पत्ति होती है। श्रोपूर्वशास्त्रकार की इस उक्ति को 
श्रीतनत्रालोककार उचित ही मानते हैं। यद्यपि यह्‌, अन्य आगमिक विद्वानों 
की मान्यता के विपरोत है, फिर भी यह मत-ही उचित लगता है। इसके: 
मानने से शास्त्र का उद्देशय भी सिद्ध हो जाता है ॥ २७६॥ 

इसके ओचित्य पर प्रकाश डालते हुए कह रहे हैं कि, 

इन्द्रियाँ चाहे ज्ञानेन्द्रियाँ हों; या कर्मेंन्द्रियाँ दोनों बाह्मवृत्ति विशिष्ट 
इन्द्रियाँ ही हैं। ये सभी अपनी वृत्तियों के भासत रूप आलोचन में ही समर्थ 
हैं । जहाँ तक मन का प्रश्न है, यह अन्तर्योजना की शक्ति से संवलित है । 


वृत्ति भासन के स्थान पर वस्तु भाजन् पाठ मान लेने पर जिन 
वस्तुओं का अधिगम इनसे होता है, उनके भासत्त का अर्थ लिया जाना चाहिये । 
श्रीपूर्वशासत्र की इस मान्यता के वेशिष्टय के सम्बन्ध में थोड़ा विचार आवश्यक 
प्रतीत होता है। एक पुरुष बोलता है--इसका उत्तम पुरुष का प्रयोग है-- 
“अहं वच्मि' मैं कहता हुँ। इस वाक्य में 'वचत्त' एक क्रियांश है। ज्ञानेन्द्रिय- 
श्रोत्र ने श्रवण किया--वाक्य के शब्द का आलोचन आलोडत हुआ । इससे 
उक्त वाक्य से बच्‌ धातु के प्रयोग ने “वचन' रूप अर्थ को स्पष्ठ कर दिया | 


क्ज २७८ ] नवममाहत्निकम्‌ ५८१ 


ओदाभेदमयसंबन्धमूलो5स्तर्योजनात्मा मनसों व्यापारः, क्रिया हि बहिर्बहनां 
क्रमिकाणां क्षणानामन्तःप्रमातृमयतयैकता नाम, न चाविकल्पदबशायामेव॑ं- 
भावों भवेत्‌, एकेकस्मिन्नामासक्षणेष्नुभवस्य वृत्ते:। तेन वच्म्यहस्‌' इत्यादो 
संभवतः प्रमातु: प्रथमविकल्पतया वचनादिविषयस्य शब्दादे: क्त्रैशस्पर्शा- 
वरोहेण कार्याशस्पश्षोद्रेकादीषत्परिस्फुरणं नाम कर्मन्द्रियाणां मुख्या वृत्ति:, 
येतास्य मूकादिवेलक्षण्यं स्थात्‌; वचनादिक्रिया तु वेकल्पिकतया मायाप्रमातुः 
मानस एवं व्यापार: ॥ २७७ ॥ 

लन्वत्र कि प्रमाणमित्याशडक्याह 

उक्त च गुरुणा कुर्यान्मनोः्नुव्यवसायि सत्‌ ॥ २७८ ॥ 

तद्द्॒यालम्बना मातृव्यापारात्मक्रिया इति । 


इसमें बोलने रूप क्रिया के परिस्फुरण का बोध हुआ । यह बोध यह सोचने 
को बाध्य करता है कि बुद्धि प्रमाता में विश्वान्त भेदाभेदमयसम्बन्ध मूलक 
एक ऐसा व्यापार यहाँ हुआ, जिसे अन्तर्योजनात्मक कहा जा सकता है। यह 
मन का ही व्यापार है । जिससे क्रियार्थ का बोध हुआ । 


जहाँ तक क्रिया का प्रइत है--यह बाहर बहुत सारे क्रमिक क्षणों को 
अन्त:प्रमातृमयता के आधार पर एकार्थातुवृत्ति वाली ही होती है। अविकल्प 
दशा में इस प्रकार के भाव उत्पन्न ही नहीं होते । यहाँ एक एक क्षण में अनुभव 
वृत्ति ददित होती रहती हैं। इसलिये “मैं बोलता हूँ' ऐसे वाक्‍्यों से सम्भवतः 
प्रमाता में प्रथमविकल्प के रूप में वचनात्मक शब्द के माध्यम से कत्रैश का 
स्पर्श होता है। उसके बाद कार्याश स्पर्श का उद्रेक होता है। उससे कार्य के 
प्रति आंगिक ईषत्स्फुरण होता है। यही कर्मेंन्द्रियों की वृत्ति होती है। में 
बोलता हूँ' में बुद्धि, वचन्तकर्त्ता और वाक्‌ इन्द्रिय का स्फुरण सब का चमत्कार 
हुआ है। इस एक प्रयोग में ज्ञानेन्द्रिय, कर्मेन्द्रिय और मन के व्यापारों का 
सुन्दर विइलेषण आचार्य जयरथ ने प्रस्तुत किया है । इसमें मौन और वाक्प्रयोग 
का वेलक्षण्प स्पष्ट हो गया है। यह भी स्पष्ट हो जाता है कि, वचनक्रियां 
वेकल्पिकता पूर्वक माया प्रमाता का मानस व्यापार होती है ॥ २७७॥ 


५८२ श्रीतन्त्रालोक: [ एछो ० २७८ 
गुरुणेति श्रीप्रत्यभिज्ञाकृता । यदुक्त तत्र 
तवृद्रयालस्बता एता मनो&्नुव्यवसाथि सत्‌। 
करोति मातृव्यापारमयी: कर्मादिकल्पना: ॥' 
(ई० प्र० २१२३ ) इति + 
मन एवं हि कल्पतानन्तरं चक्षुरादिव्यवसितमपि अर्॑मनुव्यवस्य- 
ब्विस्चयदशामधिद्याययत्‌ सदेकानेकरूप॑ द्ववमवलम्बमाता एता: क्रियादि- 
कल्पना: कुर्यातु, एतावत्येव च मायाप्रमातुः प्रमातृत्वमित्युक्त॑ “मातृ- 
व्यापारात्म' इति | 


उक्त तथ्य की प्रामाणिकता के सम्बन्ध में इस कारिका का अवतरण 
कर रहे हैं-- 

श्री प्रत्यभिज्ाशास्त्र के रचयिता परमाचार्य गुरुदेव ने कहा है कि 
मन अनुव्यवसाय करता है। पहले इन्द्रियाँ अर्थ सन्निक॑ रत होती हैं। उसके 
बाद मन इन्दियों द्वारा व्यवसित अर्थ को अनुव्यवसित करता है। जबतक मन 
अर्थ सेसंयुक्त नहीं होता, इन्द्रियों को अर्थविषयक व्यवसाय का बोध भी प्राय: 
नहीं रहता । मन यह निश्चय करा देता है कि अर्थ की क्या स्थिति है | वह एक 
है या अनेक है। इस उभयात्मकता को आश्रित करने वाली क्रियाओं को मन 
अपनी कल्पना का विषय बनाता है । तब प्रमाता इस व्यापार के प्रति जागरूक 
होता है। माया प्रमाता का प्रमातृत्व भी यही है कि वह मन के द्वारा 
सम्पन्न इन क्रियाओं को स्वात्म व्यापार मान लेता है। ईइवर प्रत्यभिज्ञा में 
लिखा है कि, 

“इन्द्रिय और भर्थ दोनों पर आश्रित सारे व्यापार द्यालम्बी कहे 
जाते हैं। इन्द्रियाँ विषयों को ग्रहण करती हैं। मायाप्रमाता के सारे व्यापार 
इसी पर अवलूम्बित हैं। मन इसमें अनुव्यवसायी बनता है। अनुव्यवसायों 
बन कर मन कर्म भादि की कल्पना करता है । ई० प्र० २।२।३ के इसी सन्दर्भ 
को ग्रन्थकार ने अपना वर्ष्य विषय बनाया है । 


] २७९] नवममाह्निकम्‌ ५८३ 


“निविकल्फदशायां हि सो5यमेश्वरों भावः पशोरपि ।! 
इत्यादिनीत्या तत्तदर्थजातममेदेनेव परिस्फुरेनु--इति कथ मेदाभेदमयी 
लोकयात्रा निर्वहित्‌ | २७८ ॥ 

तन्मात्राणि पुनरत्र भूतादेस्तामसादेवाहंकारादित्याह 
तान्मात्रस्तु गणो ध्वान्तप्रधानाया अहंंकृतेः: ॥ २७९ ॥ 


ननु बुद्धिकर्मेन्द्रियवर्गद्यवत्‌ तान्मात्रोडपि वर्ग: सात्त्विकादेवाहंकारादु 
कथं नोदियातु ? इत्याशड्क्याह 


अत्राविवादः सर्वेस्य ग्राह्योपक्रम एवं हि। 


इस दशा को विकल्पात्मक दशा कहते हैं। “निविकल्प दक्षा में पद्गु 
में भी ऐश्वर भाव का उल्लास होता है।” इस नियम के अनुसार इस दक्शा 
में सारा का सारा विषय समुदाय अभेद भाव से ही स्फुरित होता है । किन्तु 
अभेदभाव के परिवेश में पुलकित रहने वाले को लोकयात्रा का निर्वाह नहीं 
हो सकता । लोकयात्रा भेदामेदमयी होती है। माया प्रमाता इसी दा में 
जी रहा है। मन उसके प्रमाता भाव को अपने अनुव्यवसाय से सारे व्यवहार- 
सम्पादन का आधार बनाता है । इस व्यवहार के, इस जागतिक व्यवसाय 
के मूल में इन्द्रियाँ और विषय समुदाय रहते हैं । इस तरह यह स्पष्ट हो जाता 
है कि बोलने आदि की सारी क्रियायें वैकल्पिक हैं और माया प्रमाता के मानस 
व्यापार रूप हैं ॥ २७८ ॥ 


तामस भहंकार से ही तन्‍्मात्रवर्ग की भी उत्पत्ति का प्रतिपादन 
कर रहे हैं-- 


तन्मात्रसमूह ( शब्द, रूप, रस, गन्‍्ध ओर स्पर्श ) भी ध्वान्तप्रधाना 
अहंक्ृति से अर्थात्‌ तामस अहंकार से उत्पन्न हैं । जैसे बुद्धीन्द्रियों और कर्मेन्द्रियों 
का वर्ग सात्तिवक अहंकार से उत्पन्त होता है, उसी तरह तत्मात्रवर्ग भी 
उससे क्‍यों नहीं उत्पन्न होता ? इस प्रइन का समाधान है कि यह वर्ग भी 
ग्राह्म का ही उपक्रम है। सभो विचारक यह स्वीकार करते हैं कि तन्मात्रायें 
प्रकाव्य हैं प्रकाशक नहीं हैं। सात्त्विक अहंकार से प्रकाशक वर्ग ही उत्पन्न 
हो सकता है, प्रकाइ्य वर्ग नहीं । कहा गया है कि, 


८४ श्रोतन्त्रालोक: [ इलो ० २८० 


नहि अत्र कद्चद्विप्रतिपद्यते--यत्‌ वरणात्मनो ग्राह्मस्थायमुपक्रम इति । 
अत एवायं प्रकाइ्यों न तु प्रकाशक: तदस्य सात्तविकादहंकारात्‌ कथमुत्पत्ति: 
स्यात्‌ । तबुक्तम्‌ 
म्रात्रावर्गोष्प्यहुंका राह्वगंद्यवि लक्षण: । 
प्रकाश्यस्तामसस्तस्माजजातो भूतादिसंज्ञितात्‌ ॥! 
इति ॥ २७५ ॥ 


तन्मात्रवर्गमेव विभज्य दर्शायति 


पृथिव्यां सोरभान्यादिविचित्रे गन्धमण्डले ॥ २८० ॥ 
यत्सासान्यं हि गन्धत्वं गन्धतन्सात्रनाम तत्‌ । 

अन्यत्‌ असौरभस्‌ । आदिशब्दः प्रकारे। तेन तीब्रमन्दादेस्तत््रयुक्ततया 
अुतक्षतजादिसंबन्धिनव्च गन्धस्य ग्रहणम्‌ | तदुकतं भूपरोक्षायाम्र्‌ 

'घृतक्षतजपक्वान्नमविरागन्धसंयुता ।” इति । 
विचित्र इति विशेषात्मतीत्य्थ: । सामान्यमित्य विशेष: | अविशेषनिष्ठेरेब 
हि विशेषेर्भाव्यमिति भाव:। अत एवं चानुद्ट्विह्नविशेषतया स गन्धादिरेव 
केवलस्तन्मात्र इत्युक्तम्‌ ॥ २८० ॥ 

“यह तस्मात्रवर्ग अशुद्ध अहंकार से उत्पन्न है और वर्गद्यय विलक्षण 
है | प्रकाई्य तामस होता है और प्रकाशक सात्तिवक । इसलिये, प्रकाश्य तन्मात्र 
वर्ग तामस से ही उत्पन्न है” यह स्पष्ट है ॥ २७९ ॥ 

तन्मात्र वर्ग को विभक्त कर पृथक-पृथक्‌ उनका विइलेषण कर 
रहे हैं-- 

पृथ्वी में एक प्रकार का सौरभ होता है । इसके अतिरिक्त अन्य गन्ध- 
मण्डल में जो सौरभ है, इसमें सोरभ-सामान्य गन्धत्व है, वही गन्धतस्मात्र 
है। गन्ध तीव्र ओर मन्द आदि भेद से कई प्रकार के होते हैं। भूपरीक्षा ग्रन्थ 
में लिखा है कि, 

“घी, खून, पके अन्न और मदिरा आदि कई प्रकार के ग॒ंधों से संयुक्त 
भू होती है” । ये सभी विशेष गन्ध हैं। ये सभी अविशेष निष्ठ विशेष हैं। 
अविशेष सामान्य होता है। यहाँ सामान्य गन्धत्व में तन्मात्रत्व का प्रतिपादन 


र सटकनटर ] नवममाह्निकस्‌ ५८५ 


तच्च सामान्यरूपत्वादेव अशेषविशेषान्वयात्‌ व्यापीत्याह 

व्यापक तत एवोक्‍तं सहेतुत्वात्तु न श्रुवम्‌ ॥ २८१ ॥ 

स्वकारणे तिरोभूतिध्व॑सो यत्तेन नाश्लुवम्‌ । 

न चेतद्देशानवच्छिन्नत्वात्‌ कालेनापि अनवच्छिन्नमित्युक्तं “सहेतुत्वात्तु 
न श्रुव॒स' इति। कृतक हि न जातु नित्यं भवेतु-इति भावः। एवमप्यन्ते 
'विनाशदर्शनाभावात्‌ नेतढ्विनश्वरमित्युक्तं 'नाश्रुवम' इति। यस्मादस्मन्मते 
स्वस्मिन्नेव कारणें प्रलोनत्व॑ नाम नाशो, यदन्तविपरिवर्तिन एवार्थस्य बहि- 
रवभासों नाम कार्य॑त्वं, पुनस्तत्रेव विश्रान्तिर्नाश इति। तेन नेतत्‌ कूटस्थ- 
नित्यम्‌, अपि तु परिणामिनित्यम्‌,-इति सिद्ध ॥ २८१ ॥ 

एतदेवान्यत्रापि अतिदिशति 

एवं रसादिशब्दान्ततन्मात्रेष्वपि योजना ॥ र२े८२ ॥ 


किया गया है। जिस सामान्य में अभो विशेष को उत्पत्ति के लक्षण भी 
नहीं व्यक्त हुए हों, ऐसा केवल सामान्य गन्ध तन्मात्र होता है ॥ २८० ॥ 


यह गन्धल्व सामान्य होने के कारण समस्त विशेषों में अन्वित होता 
है । इसलिये व्यापी है । यही प्रतिपादित कर रहे हैं-- 


व्यापक्र कहने और मानने का यही आधार है कि यह सामान्य निष्ठ 
है। गन्धत्व नित्य है या अनित्य इस प्रइन को भी साथ ही इस कारिका में 
प्रतिपादित किया गया है। चूँकि यह सहेतुक है। अतः यह श्रुव या नित्य 
नहीं हो सकता | पृथ्वों कारण है। पृथ्वो न रहने पर यह नहीं रह सकता । 
इसलिये इसे श्रुव नहीं कहा जा सकता | कोई भी कृतक वस्तु कभो नित्य 
नहीं होती क्योंकि कृतक नित्यत्त्वाभाव से और अनित्यत्त्व से व्याप्त होता है, 
यह नियम है । उसका नाश होता है। वस्तुतः नाश है क्या ? अपने ही कारण 
में प्रछीन होने को नाश माना जाता है। अन्तर्परिवर्त्ती अर्थ का जब 
बाह्यावभास होता है, तो उसे कायंत्व कहते हैं और फिर वहीं विश्ान्ति को 
नाश | अपने ही कारण में तिरोभूति ध्वंस होती है। इसलिये इसमें परिणामी 
नित्यता रहतो है, क्योंकि कार्य रूप में भी है और कारण में प्रलीन भी है । 
यह सही है कि इसमें कूटस्थ को शाब्वतिकता नहीं होती ॥ २८१ ॥ 


५८६ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० र्‌८रे-टढः ६ 


ननु किमेसिः परोक्षे रविशेषैः, विशेषा एव प्रत्यक्षा अभ्युपगम्यन्तां ... 
यद्बशादियं लछोकयात्रा सिध्येत्‌ ? इत्याशड्क्याह्‌ 

विशेषाणां यतोड्वश्यं दक्षा प्रागविशेषिणी । 

अवद्यमिति, कार्यापेक्षया हि कारणेत भाव्यमिति भावः | 

एषामेव प्रकृतिरूपतां निरूपय ति 

क्षुभितं शब्दतस्मात्रं चित्राकारा श्रुतोर्दंधत्‌ ॥ २८३ ॥ 


नभः दब्दो5वकाशात्सा वाच्याध्याससहों यतः । 
तदेतत्स्परशतन्मात्रयोगात्‌ प्रक्षोमसागतम्‌ ॥ ९८४ ॥ 
वायुतामेति. तेनात्र शब्दस्पशेमियात्मता । 


क्षुभितमिति कार्यजननोन्‍्मुखमित्यर्थ: । चित्राकारा विशेषष्ठपा: श्रुतोर्द- 
धत्‌-इत्यनेनास्य शब्देकगुणत्वमुक्तम्‌ । ननु शब्द एव कथं नभो भवेदित्या- 
शड्क्योक्तं 'शब्द' इत्यादि । यतः शब्दोडवकाशात्मा अवकाशात्मत्वात्‌ 
नभसो&तुगु्ं कारणमित्यर्थ: । अवकाशात्मत्वेषपि अस्य हेतु: वाच्याध्याससह 
इति । तेन यथा शब्दः स्वात्मनि वाच्यस्प अध्याससहत्वादवकाशतां ददाति 


इसी प्रकार रूप, रस, स्पर्श और शब्द में भो सामान्य और विद्येष 
भाव तथा कार्यत्व और कारणप्रलीनत्व का सिद्धान्त लागू माना जाता है । 
कोई यदि यह कहे कि सामान्‍य तो हमेशा परोक्ष होता है। जो विशेष होता 
है, वही प्रत्यक्ष होता है। इसी प्रत्यक्ष व्यवहार से लोकयात्रा का तिर्वाह 
होता है । सामान्य को मात्यता हो क्‍यों दी जाय ? 


इस शद्भा पर विचार करने से यह स्पष्ट हो जाता है कि विशेषों 
की स्थिति पहले तो सामान्य ही रहती है। कार्य विशेष होता है। कार्य के 
पहले कारण तो रहता ही है। कारण में सामान्य विद्यमान है। अतः उसकी 
उपेक्षा नहीं की जा सकती । 

शब्द तन्मात्र जब क्षुब्ध होता है अर्थात्‌ कार्याभिमुख होता है, तो चित्र- 
विचित्र विशेष श्रुतियों का अधिष्ठान हो जाता है और आकाश हो जाता 
है। क्‍योंकि शब्द अवकाश रूप होता है। अवकाश का यह गुण ही नभ में 
भी आ जाता है। जैसे शब्द स्वात्म में वाच्य भाव का अध्यास होने के कारण 


ड २८५-८६ ] नवममाह्निकस्‌ ५८७ 


तथा तत्कायं आकाशो<पि सर्वस्येति | तदिति शब्दतन्मात्रमु । तेनेति शब्द- 
स्पशंतन्मात्रका रणत्वेन हेतुना 'शब्दस्पशोभियात्मता” इति शब्दस्पर्शोभयगुणत्वमु, 
इत्यथथ: ॥ २८४ ॥ 
नन्‍्वन्यैराकाशेकगुण: शब्दः,--इव्युक्तम्‌ । यदाहुः 
/तत्राकाशस्य गुणा: शब्दसंख्यापरिमाणपरृथक्त्वसंयोगविभागाः ॥ 
इति। 


तत्कथमिह वायो रपि तदगुणत्वमुच्यते ? इत्यादशडक्याह 
अन्ये त्वाहुध्वेनि: खेकगुणस्तदपि युज्यते ॥ २८५ ॥ 
यतो वायुनिजं रूपं लभते न विनाम्बरात्‌ । 
उत्तरोत्तरभ्तेषु पूर्वेपृवेस्थितियंत: ॥ २८६ ॥ 
तत एवं मरुद॒व्योस्तोरवियोगो सिथः स्सृतः । 
तदिति शब्दस्याकाशगुणत्वं, यतो वायुरम्बरं॑ विना निजं रूपमेव न 
लभते, तत्सहचरितस्वभाव एवेत्यर्थं: । तदुत्तरोत्तरस्मिन्‌ वाय्वादौ भूते पूर्व॑- 


अवकाशवानु होता है । उसी तरह उसका कार्य रूप आकाश भी सबके अवकाश 
का आधार बन जाता है। 

यह शब्द तन्मात्र ही स्पर्श तन्मात्र के योग से क्षुब्ध होकर अर्थात्‌ 
कार्योन्मुख्य दया में प्रयुक्त होकर शब्द और स्पर्श दोनों की गुणवत्ता का 
भाधार वायु बन जाता है ॥ २८२-८४ ॥ 

प्रइत है कि दूसरे लोग तो आकाश के गुण रूप में शब्द को स्वीकार 
करते हैं । कहा है कि, 

“आकाश के शब्द, संख्या, परिमाण, पृथक्‍तव संयोग और विभाग रूप 
छः: गुण माने गये हैं” । 

तो केसे यहाँ वायु में भी शब्द गुणत्वोपलब्धि हो गयी ? इस विषय 
कह रहे हैं कि, 

कुछ लोग कहते हैं कि ध्वनि ही आकाश की एकमात्र गुण है। इनके 
अनुसार शब्द आकाहाय का गुण है--यह ठीक ही है क्योंकि वायु विना अम्बर के: 
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यूब॑स्थाकाशादे: स्थितिरित्याकाशस्य वायोश्व परस्परमवियोग: स्मृत इति। 
'तदुक्तम्‌ 
“अत एव स्पर्श एव वायु: तथा चोत्तरोत्तरस्य पूर्व पूर्व भूत कारणमाहुः ४ 
इति। 
अतछच तत्सहचरितस्याकाइस्यैवायं मुख्यतया गुणः, वायोस्तु तत्साह॒चर्यादुप- 
चरित इति ॥ २८६ ॥ 
बब्दस्पशोँ तु रूपेण सम प्रक्षोभभागतो ॥ २८७ ७ 
तेजस्तत्त्वं त्रिभिर्धमें: प्राहुः पूर्वबदेव तत्‌ । 
तेस्त्रिभि: सरसेराप: सगन्धैभूंरिति क्रम: ॥ २८८ 0 


त्रिभिधधमेरित्युपलक्षितम्‌ । पूर्ववदिति, उत्तरोत्तरस्मित्‌ भूते पूर्व॑स्य- 
पूर्व॑स्थावस्थानातू यथा वायाबुपचरितः छाब्दों गुण, तथा तेजस्यपि शब्द- 
स्पर्शां उपचरितौ रूप तु मुख्य इत्यर्थ:। सगन्धैरिति, अर्थात्‌ तेक्चतुर्िः। 
तदुक्तम्‌ 


अपना रूप ही नहीं पा सकता | वह तो आकाझ का ही सहचारी तत्त्व है। 
उत्तरोत्तर सभी महाभूतों में पहले-पहले को स्थिति बनी रहती है| जैसे वायु आदि 
में आकाश आदि की होती है। आकाश और वायु का परस्पर अवियोग सर्व- 
विदित है । कहा गया है कि, 

“स्पर्श ही जैसे वायु है, उसी तरह उत्तर-उत्तर में पूर्व-पू्वं के भूत कारण 
हो जाते हैं ।'' 

इसलिये वायु सहचरित आकाश का ही मुख्य गुण शब्द है । आकाश 
के साहचर्य से उपचरित शब्द वायु का गुण हैं | यही इसका निष्क्षँ 
है ॥ २८६॥ 

शब्द और स्पर्श साथ ही जब क्षुब्ध होते हैं, तो तेजस्तत्त्व तीन धर्मों से 
युक्त हो जाते हैं । पूर्व की तरह अर्थात्‌ उत्तर-उत्तर में पूर्व-पूव॑ को स्थिति तरह 
वायु में भी शब्द गुण उपचरित रूप से स्वीकृत है। उसी तरह तेज में भी शब्द और 
स्पर्श गुण उपचरित माने जाते हैं । रस से युक्त इन तीनों से जल, और गन्धयुक्त 
चारों से भूतत्त्व इसी क्रम से पद्च महाभूतों की सृष्टि हो जाती है। कहा 
गया हैकि 


ह २८८ ] नवममाह्लिकस्‌ ५८९. 
'झ्ुमिताच्छब्दतन्मात्रात्‌ तब॒ध्यासावकाशदात्‌ । 
आकाश जातसेकेन गरुणनवोपलक्षितम्‌ ॥ 


शब्दस्पशंगुणाम्यां तु क्षुभिताभ्यां समीरणः । 
गुणों द्वावत एवास्य दृश्येते बीरवन्दिते॥ 


शब्दस्पर्शालोकगुण: क्षुभितेरनलोज्भू व: । 
त्रिगुणत्वसतस्तस्य प्रशंसन्ति त्रयीबिदः ॥। 
शब्दस्पशंरूपरसे: क्षुभितर्वारिसंभव: । 


चतस््रः शक्तयस्तेन वारिणो वरवर्णिनि॥ 
शब्वादिभि: पञ्चभिश्च क्षुभितंभृसमुद्सवः। 
तेन सर्वंगुणा भूम्तिः सवंदंव विभाव्यते ॥! 
इति ॥ २८८ ॥ 
ननु गन्धादिगुणग्राम एब प्रत्यक्षत उपलभ्यते न तु तदतिरिक्तवृत्ति 
किचिद्धरादि, तथात्वे. वा गुणगुणिनो: किंचिज्ज्ञतियमभ्युपगन्तव्यमित्या- 
शडक्‍्याह 


“क्षुभित शब्द तन्मात्र से वाच्याध्याससहत््व के कारण अवकाश रूप आकाश 
उत्पन्न हुआ । इसमें एक मात्र गुण उपचरित शब्द तन्मात्र है। शब्द स्पर्श गुणों 
से क्षुब्ध होने से समीरण (वायु) का प्रादुर्भाव हुआ | इससे वायु में दो गुण हैं । 
शब्द स्पर्श और आलोक इनसे त्रिगुणात्मक अनल, दाब्द स्पर्ण रूप और रस से 
चतुर्गण वारि, और शब्द, स्पर्श, रूप, रस और गन्ध से पाँच गुणयुक्त भू तत्त्व 
उत्पन्न हुआ । इस प्रकार सृष्टि में पंच महाभूतों को उत्पत्ति हुई है ॥ २८८ ॥ 

गन्ध आदि गुण समुदाय ही प्रत्यक्ष उपलब्ध हैं। इनसे अतिरिक्त वृत्ति | 
वाले धरा आदि पदार्थ प्रत्यक्ष नहीं होते अर्थात्‌ गन्धवती धरा हो प्रत्यक्ष है । 
निर्गन्‍्ध नहीं । ऐसा मानने पर गुण और गुणी का ज्ञातेय क्या रहेगा ? इसलिये 
कारिका कहती है कि धरादि गुण संचय ही प्रत्यक्ष पदार्थ है। गन्ध आदि गुण 
समूह से धरा भिन्‍न नहीं होती, एकदम अभिन्‍न है। यही ताद्रप्य भी है। 
कहा गया है कि, 

“इस प्रकार पूर्वोक्त गन्ध आदि समुदाय से अभिन्‍न धरा भादि लोक 
में प्रत्यक्ष सिद्ध पदार्थ हैं'"“““॥” गन्धादि के अतिरिक्त धरादि पदार्थों की | 
अतिरिक्त उपलब्धि असम्भव है। कारिका का यही भाव है कि गन्ध आदि. ॥| 
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तत्र॒ प्रत्यक्षः सिद्धों धरादिगुणसंचय: । 
गुणसंचय इति गन्धादिगुणब्राताभिन्नत्वात्‌ तद्रप इत्यर्थ: । तदुक्तम्‌ 


“इत्थं यथोक्तगन्धादिव्राताभिन्ना धरादय:। 
प्रत्यक्षसिद्धा लोकस्य 90० ००२०० ००००७०७ ००००००००० ॥ इति । 


नहि घरादीनां तदतिरेक़ेगोपलम्भ एवं भवेदिति भाव: ॥ 
तदाह्‌ 
नहि. गन्धादिधर्मोघव्यतिरिक्ता विभाति भू:॥ २८६ ॥ 
गन्धादीनामन्यतमस्थ ग्रहे हि धरादिबुद्धिर्जायते तान्यथा,--इति गन्धा- 
दिभ्यो धरादोनामव्यतिरिक्तत्व॑ यस्मिन्नगृहोते हि. यत्‌ गृह्यते तत्ततोः््यत्‌ 
जलादिव भू: । तदुक्तम्‌ 
“नागहीतेस्तु गन्धाद्येर्जातुचिज्जायते मतिः । 
धरित्या हि जलादोनामग्रहेईषपि प्रजायते ॥ 
गन्धादिभ्यस्ततो तानया जलादिस्य: प्रथक्च भू: ।' इति ॥ २८५ ॥ 


ननु गन्धादय एवं चेद्धरा तद्धराया एकरूपत्वातु नेषां क्रमेणोपलम्भो 
भवेदित्याशडः क्याह 


धर्मों के समवाय के व्यतिरिक्त पृथ्वी तत्त्व कभी भी विभासित नहीं हो 
सकता | गन्धादि वस्तु सत्ता में किन्‍्हीं का ग्रहण होने पर धरा आदि की ओर 
बुद्धि की धारा बह चलती है | बिना उनके नहीं | जिसके न गृहीत होने पर जो 
गुृद्दीत हो जाता है, उसकी सत्ता ही व्यतिरिक्त मानी जाती है। जेसे जल कहने 
से पृथ्वी का ग्रहण तहीं हो सकता | गन्ध आदि के ग्रहण पर धरा आदि का 
ग्रहण होता है | अतः ये इनके व्यतिरिक्त नहीं हो सकते | कहा गया है कि, 

“गन्ध आदि के ग्रहण न होने पर धरा आदि की भावना भी नहीं उत्पन्न 
होतो। जल आदि के ग्रहण न होने पर धरादि के ग्रहण से यह सिद्ध हो जाता 
है कि धरा गन्धादि के अतिरिक्त नहीं है। यह भी स्पष्ट हो जाता है कि 
जलादि से भू की सत्ता पृथक्‌ नहीं है” ॥ २८५ ॥ 


गन्ध आदि सभी पाँचों मिलकर ही यदि धरा हैं, तो धरा की एक रूपता 
में इनके प्रतीक ग्रहण क्‍यों नहीं होते हैं? इस सम्बन्ध में काणाद आदि 
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यथा गुणगुणिद्वेतवादिनासेकमप्यद: । 
चित्र रूप॑ पटे भाति क्रमाद्धर्मास्तथा भुवि ॥ २९०॥ 
इह खल काणादादिषु गुणगुणिनोभेंदेषपि यथैकमपि शुक्लरहितनीलादि- 
मयतया चित्रमिदं रूपं रूपाख्यों गुणो यथायथमुद्रेष्टथमाने गुणिनि पटे क्रमेणोप- 
लभ्यते तथा धरादेरेकत्वादेकहपा अपि गन्धादयों धर्मा धरादावस्मदादिभिः 
क्रमेणोपलभ्प्न्ते,--इति न कश्चिद्वोष: । तदुक्तम्‌ 
“चित्रस्वभावका: प्रोक्ता गुणाभिन्ना धरादय: । 
ऋमसंख्या यथा चित्र पटे रूपं तु वेष्टिते ॥! इति ॥ २९०॥ 
ननु विषममेतत्‌, विस्तृतपटादौ विचित्रस्थापि रूपस्य युगपदुपलम्भा- 
दित्याशडक्याह 
यथा च बिस्तृते बस्त्रे युगपःद्भाति चित्रता। 
तथेव योगिनां धर्मंसामस्त्येनावभाति भूः॥ २९१ ॥ 


मतवादियों के विभिन्‍न विचार हैं। ये यह मानते हैं कि गुण अलग हैं और गुणी 
अलग हैं । इन दोनों में भेद है । भेद मानने पर यह ध्यान देने की बात है कि एक 
वस्त्र जिस पर हरे, नीले, पोले और लाल आदि रंगों के चित्र बने हुए हैं--सब 
मिलकर उसका एक चित्रमय शबल रूप भासित होता है। उसे लपेट कर रख 
दिये जाने के बाद फिर खोलने पर सभी रंग क्रमिक रूप से प्रतिभासित भी होते 
हैं। उसी तरह धरा के एक रूप से भासित होने पर भी उसमें गन्ध, रूप, 
स्पर्शादि गुण भी हमारे विचारकों को प्रतिभासित होते हैं। कहा गया है कि, 
“धरा आदि तत्त्व चित्रात्मक स्वभाव सम्पन्न हैं। गुणों से इनकी भिन्‍नता नहीं 
है। लपेटे चित्रमय वस्त्र खोलने पर रंगों की तरह इसमें भी विचार कर गुणों 
का क्रमिक भान संभव है ।” अतः गुणेक्यवाद में कोई दोष नहीं है | २५० ॥ 

रंग विरंगे रंगों की रंगीनियों की रोचिष्णुता में चमकती छींट का एक 
थान लपेट कर कपड़े की दुकान में रखा हुआ है । ग्राहक के आने पर दूकानदार 
उसे उघाड़ता है। उघाड़ने पर छींट को छटा के और उसके रंगों के दर्शन होते 
हैं। इसमें एक क्रमिकता होती है। एक के बाद एक रंग उभर कर आते हैं । 
व्याहक मुग्ध होता जाता है। 
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धमंसामस्त्येनेति धर्मादीनां हि. गन्धादीनां सामस्त्येन सहभावेनः 
यौगपद्ेतेति यावत्‌ । पटस्थ युगपत्‌ चित्ररूपावभासे विस्तृतत्व॑ निमित्तसु 
इह॒ तु धमसामस्त्यावभासे धरादिसिद्धानां योगितां योगजधर्मातिशयात्‌, 
पटुकरणत्वमिति ॥ २९५१ ॥ 

एवं योगिनां पटुकरणल्वस्र॒अयोगिनां तदभावः, इत्युपायभेदादेव 
धरादौ गन्धादोनां क्रमेणोपलम्भ:,--इति । नेदं चोद्यं--यत्‌ धरादीनामेक- 
रूपत्वात्‌ गन्धादीनां कथ॑ क्रमेणोपलम्भ:--इति तदाह्‌ 


एक दूसरी दूकान है। वहाँ सारे रंगोन कपड़े पहले से हो खोल कर रखः 
दिये गये हैं। इसमें छवि की छटा तो दीख पड़तो है पर यहाँ क्रमिकता नहीं 
होती । एक साथ समग्र दर्शन का स्वारस्य होता है। ये दो चित्र हैं। एक में 
क्रम दर्शन है । दूसरे चित्र में सामग्रीवाद है । यह्‌ वेषम्य का एक उदाहरण है । 
इसी आधार पर साधक की श्रेणी का आकलन होता है। प्रथम चित्र साधना 
की सक्रियता का प्रतीक है। दूसरा चित्र सिद्ध साधक की स्थितप्रज्ञ दृष्टि को; 
संदर्भित करता है। 

दूसरे तरह के लोग योगी होते हैं । जेसे फैले रंगोन कपड़ों की पूरी 
चित्रात्मकता एक साथ भासित होती है, उसो तरह गुणों के सामग्रोवाद से 
विभूषित एकरूपा रत्नगर्भा वसुन्चरा का अवभास योगियों को होता है। और 
एक साथ होता है। किसी नये पयंटक को तरह बारी बारी से नहीं । 


भू की विभा चित्रात्मक रूप से ही भासमान होती है। सारे गन्ध आदि 
गुण सहभाव से भासित होते हैं। कपड़ों के एक साथ चित्रात्मक अवभास में 
वस्त्रों का विस्तार कारण बनता है। धरा का धर्मसामरस्यावभास योगियों कीः 
सधी हुई दिव्य दृष्टि को शक्ति से सम्पन्त होता है। साधना की सधी हुई एक 
निष्ठता से अनुभूतियों का आल्तर अवकाश प्रकाशमान हो जाता है। दृष्टि 
में दिव्यता अधिष्ठित हो जाती है। धरा आदि में भी सिद्ध योगियों के योगज 
धर्म में आतिशय्य के कारण धमंसामरस्थ का अवभास स्वाभाविक रूप से 
होने लगता है । यही उनका वेशिष्ट्य है॥ २९१ ॥ 
योगियों में साधना की शक्ति का उल्लास होता है । उसे दृष्टि की दिव्यता 
कहते हैं। यह एक प्रकार की पढुता हो है। दूसरे छब्दों में यह पाटवातिशयः 


] २९५२-९३ ] नवममाह्निकस्‌ ५९३ 
गन्धा दिशब्दपर्य न्‍्तचित्ररूपा धरा ततः। 
उपायभेदाड्रात्येषा क्रमाक्रमविभागतः ॥ २९२ ॥ 
ननु यदि धरादेर्गन्धादेश्च रूपे न कद्चिद्ध दः संभवति तत्‌ क्थ॑ 
“उपायभेवे तड्भाति यवि बुद्धिभिदा कुतः।' 
इत्यादिनीत्या 'गन्धवती धरा' इति विशेषणविशेष्यता बुद्धिमेदो भवेत्‌ ? 
इत्याशडः क्याह 

तत एवं क्रमव्यक्तिकृतो धीभेद उच्यते। 
षष्ठीप्रयोगो. धीभेदाद्भेद्रभेदकतता तथा ॥ २९३॥ 


उनकी आन्तर अनुभूतियों का प्रकाश मात्र हो है। जो इस स्तरीय साधना 
से रहित है, उसे इसका अवभासन नहीं हो सकता | उसमें दृष्टि का 
पाटवातिहाय नहीं आ सकता | 


इसे उपाय भेद भी कह सकते हैं । पहली दशा में धरा आदि के धर्मो 
का क्रमिक अवभास होता है और दूसरो दशा में दिव्यदृष्टि के कारण साम- 
रस्यावभास होता है। यह नहीं कहा जा सकता कि धरा आदि जो एक रूप ही 
हैं, उनमें गन्ध आदि गुणों का क्रमिक अवभास हो ही नहीं सकता । कारिका से 
इसी का समर्थन किया गया है । 


तन्मात्राओं से वसुधा को संविद्‌ शक्ति ने विभूषित कर इसे अन्तिम 
तत्त्व का रूप प्रदान किया है। यह चित्रात्मक ही है। स्तरोय साधनात्मक 
दृष्टि गत उपायों से क्रम दर्शन और अक्रम दर्शन सहज संभाव्य है। धर्म-धर्म 
में पृथकता की दृष्टि में क्रमिकता और दिव्य दृष्टि से धर्मंसामरस्यावभास 
अनिवार्य॑तः होते हैं ॥ २५२ ॥॥ 


यहाँ उपाय भेद विचारणीय है। वास्तविकता पर विचार करें तो यह 
पता चलता है कि धरा आदि और गन्ध आदि में कोई अन्तर ही नहीं होता । 
भेद का आकलन अवास्तविक आकलन होता है। एक स्थान पर कहा गया 
है कि, 

श्रीत ०-३८ 


व्प्ण्ड श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० २९३ 


तत इति, यत उपायभेदेन क्रमाक्रमावभास: । षष्ठीप्रयोग इति, धराया 
गन्ध इति । भेद्यभेदकतेति विशेषणविशेष्यभाव इत्पर्थ: । तद्यथा गन्धवती 
थरेत्यादि । तदुक्तम्‌ 
“विशेषणविशेष्यत्वव्यपवेशस्य घीमिवाम । 
ऋमव्यज़घत्वतो हेतोर्गोचरत्वं ब्रजन्त्यमी ॥' इति ॥ २९३ ॥ 
प्रक्ृतमेवोपसंहरति 
तेन धर्मातिरिक्तोउ्त्र धर्मों नाम न कश्चन । 


तेनेति क्रम्ग्रहणस्थ अन्यथासिद्धित्वेन हेतुना । 


“उपाय भेद से ही भेदावभास होता है । यदि यह सत्य है तो बुद्धि में 
फिर केसे होता है। प्रश्न उपस्थित होने का कारण है कि पहले यह कह आये 
हैं कि धरा आदि और गन्ध आदि रूपों में कोई भेद नहीं होता । पर व्यवहार 
में बुद्धि भेद होता है। साथ ही जब हम प्रयोग करते हैं कि 'गन्धवती धरा है” 
तो इसमें भी विशेषण विशेष्य भाव स्वष्ट समझ में आता हो है। इस अमभेद 
ओर भेद की समस्या का समाधान अनिवार्यतया आवश्यक है । 

उपाय भेद में क्रमिकता की अभिव्यक्ति होती है। यह सब मानते हैं । 
क्रमाभिव्यक्ति से बुद्धि में भेद उल्लसित होना भी स्वाभाविक है। यह बुद्धि 
भेद क्रमाभिव्यक्ति के परिणाम की तरह का ही भेद है। बुद्धि में उत्पन्त भेद की 
तरह का अवभास मात्र है। षष्ठो विभक्ति सम्बन्ध कारक में होतो है। 'धरा 
का गन्ध है! इस वाक्य में धरा का सम्बन्ध गन्ध से स्पष्टतया भासित है। 
इसमें विशेष्य विशेषण भाव रूप बुद्धि भेद भो स्वाभाविक है। बुद्धि भेद से 
भेद्य भेदकता का उल्लास यहाँ प्रतीत होता है। इसी भाव से प्रेरित होकर 
गन्धवती पृथ्वी का प्रयोग होता है । 

“विशेषण विशेष्य को व्यपदिष्ट क्रमाभिव्यक्ति बुद्धिवादियों के विचार का 
विषय बनती है ।” इस आधार पर कह सकते हैं कि मेद्यमेदकता बुद्धि भेद पर 
निरभर है ॥ २९३ ॥ 

इस विदलेषण से यह निष्कर्ष निकलता है कि धमं के अतिरिक्त धर्मी 
नहीं हो सकता | गन्ध आदि पाँचों धर्मों के ओघ अर्थात्‌ समुदाय से संवलित 
धरा आदि कौन, कहाँ, कितने और केसे होते हैं--यह विचार भी प्रसज्ध के 
अनुसार आवश्यक प्रतीत होता है। 


| २५९४-९६ ] नवममाक्तिकम्‌ ५९५ 


तदेवं_गन्वादिधर्माधाव्यतिरिक्ता धरादय:,--इत्युक्तं, ते च के कुत्र 
कियन्त: कीदृशा: पुन: ? इत्याशडः क्याह 

तत्रानेकप्रकाराः स्पुर्गन्धरूपरसाः  क्षितो ॥ २९४ ॥ 

संस्पर्शः पाकजो&नुष्णाशीतः दब्दो विचित्रकः। 

जशोक्ल्य॑ माधुयंशीतत्वे चित्रा: शब्दाइच वारिणि॥ २९५ ॥ 


शुक्लभास्व रतोष्णत्वं चित्रा: शब्दाइच पावके । 
अपाकजध्चाशीतोष्णो ध्वनिश्चित्रत्च मारुते ॥ २९६ ॥ 
वर्णात्मको ध्वनि: शब्दप्रतिबिम्बान्यथाम्बरे । 
अनेकप्रकारा इति, तत्र गन्धो द्विविधः सुरभिरसुरभिश्च, रूपमनेक- 
अकारं शुक्लपीतादि, रस: षड्विधो मधुरादि: | पाकज इति, देशकालादिद्वव्या- 
न्तरसंयोगप्रभवत्वात्‌ तदुक्तम्‌ 
स्पर्शोडस्था अनुष्णाशीतत्वे सति पाकजः ।” इति। 


विचित्रक इति, खटखटादिरूपत्वात्‌ । शौक्लयादित्रय॑ रूपरसस्पशंविषयम्‌ । 
यदुक्तम््‌ 


वस्तुत: पृथ्वी में गन्‍्ध, रूप और रस आदि अनेक प्रकार के और 
अनेक प्रकार से होते हैं । जेसे गन्ध को ही लीजिये । यह दो प्रकार का होता 
है । १--सुरभिरूप और २--असुरभिरूप | स्पशशं अनुष्ण और अजीत अवस्था 
में रहता है। और 'पाकज' होता है। 'पाक' पारिभाषिक दाब्द है। विजातीय 
तेज: संस्पर्श अनुष्ण और अज्ञीत होते हैं। ऐसी अवस्था में ये संस्पर्श 'पाकज' 
श्रेणी में आते हैं । 

विजातीय तेज: संयोग नाना जातीय रूप के जनक होते हैं। तेज की 
अपेक्षा रस जनक, इसकी अपेक्षा स्पर्शंजनक आदि भिन्न जातीय रूप पाक, 
कर्मो में वेलक्षण्य उत्पन्न करते हैं। देश और काल आदि द्रव्यान्तर संयोग 
से उत्पन्न होने के कारण सभी संस्पर्श 'पाकज” माने जाते हैं। एक उक्ति 
है कि, 


५९६ श्रीतन्त्रालोक: | इलो ० २५६ 


'शुक्लमघुरशीता एवं रूपरसस्पर्शा: ।' इति | 
चित्रा इति, छलछलादिरूपत्वात्‌ । एवमुत्तरत्रापि धमधमचटचटादिरूपतयाः 
वैचित्र्यं शेयम्‌ । शुक्लभास्वरतेति रूपे । तदुक्तम्‌ 

'तन्र शुक्ल भास्वरं च रूपमुष्ण एव स्पर्श: ।” इति । 
अपाकज इति तदुक्तम्‌ 

“स्पर्शोपस्पानुष्णाशी तत्वे सति अपाकज: ।' इति । 


“अनुष्णता और अशीतता की अवस्था में पृथ्वी का स्पर्श पाकज स्पर्श, 
ही द्वोता है 

इसी तरह पाकज शब्द भी विचित्र होते हैं। जेसे खट खद्‌ पद्‌ पद 
भादि। जल के रूप में शुक्लता, रस में माधुयं और स्पर्श की शीतलतायें सभी 
'वाकज' हैं। जल में उपन्‍न शब्द छल-छल कल-कल ध्वनि करता हुआ कर्णं 
कुहर का स्पर्श करता है। 

अग्नि में शुक्लता, भास्वरता रूप प्रकाश और उष्णता रूप स्पर्श भी 
पाकज हैं । उक्ति है कि, 

“हूप वहाँ शुक्ल और भास्वर होता है तथा स्पर्श उष्ण होता है |” 


यदि रूप स्पर्श अनुष्ण हो या अशीत हो वह अपाकज होगा। वायु 
में विचित्र ममंर ध्वनि उत्पन्न होती है। सनसनाहइट होती है। आकाश में 
छब्द के प्रतिबिम्ब उभरते हैं । कहा गया है कि, 

“विचारक लोग यही मानते हैं कि आकाश में प्रतिध्वनियों का संघात 
स्वभाविक रूप से होता है |” 

दूसरे काणाद मतवादी विचारक शब्द के विषय में कहते हैं कि यह 
अस्पर्शंवत्‌ है। इसके लिये तीन हेतुओं को उपन्यस्त करते हैं। ये मतवादी 
छब्द को आकाश गुण वाला ही मानते हैं। 'शब्दगुणकमाकाशम्म्‌' उनका सूत्र 
वाक्य है। इसलिये आकाश गुण वाला स्पर्श की तरह केसे हो सकता है ? 
अर्थात्‌ नहीं हो सकता है। इसके समर्थन में उन्होंने तीन कारण बताये ठे 
“छब्द प्रत्यक्षत्व की अवस्था में १--अकारण गुण पूर्व॑कत्व, २--अयावद्‌ द्रव्य 
भावित्व और ३--आश्रय से अन्यत्र उपलब्धि, ये तीन गुण हैं, जो सिद्ध करते 
हैं कि शब्द स्परशंवत्‌ विशेष गुण नहीं होते | 


डे २९५७-९८ ] नवममाह्िकम््‌ ५९७ 
वर्णत्मिक इति, वाचकशब्दमय इत्यर्थ:। प्रतिबिम्बानीति, तदुक्तम्‌ 
'प्रतिशब्दसंघातो नभस्येबोदितों बुधेः |! इति । 
नन्‍्वन्यैरस्पर्शावदाकाशेकगुणत्वं शब्दस्य निरणायि। यदाहु: 
“शब्द: प्रत्यक्षत्वे सत्यकारणगुणपुर्वकत्वादयावद्द्रव्यभावित्वात्‌ । | 
आश्रयात्‌ अन्यत्रोपलब्धेश्च न॒ स्परशंवह्विशेषगुण: ॥! |] 


इति। 
सत्कथमिह स्पर्शवतां क्षित्यादोनामपि गुण: शब्द:,--इत्युच्यते ? इत्याशड्भूबाह 


यत्तु न स्पर्शवद्धमं: शब्द इत्यादि भण्यते॥ २९७॥ 
काणादेस्तत्स्वप्रतोतिविरुद्ध केन गृह्मताम्‌ । 
स्वप्रतीतिविरुद्धमिति, अनुभवबाधितमित्यथ॑: ॥ २९७ ॥ 
एतदेवोपपादयति 


पठहे ध्वनिरित्येवः भात्यवाधितसेव यत्‌ ॥ २९८ ॥ 
अतशच आश्रयादन्यत्रास्य नोपलम्भ:,--इति भाव: ॥ 


यह काणाद मत है। त्रिकमत में क्षिति आदि स्पर्शवान्‌ तत्त्वों में भी 
शब्द गुण की बात कहो गयी है। त्रिकदर्शन मानता है कि तन्मात्र रूप पाँचों 
धर्मों के समूह से संवल्ित धरादि तत्त्व होते हैं। काणाद के अनुसार शब्द 
स्पर्शवत्‌ नहीं होता । इसी आधार पर यह जिज्ञासा की गयी है क्रि स्परं 
युक्त क्षिति आदिकों का गुण शब्द भी है--यह आप क्‍यों कहते हैं? इस | 
जिज्ञासा के उत्तर में ग्रन्थकार कहते हैं कि 


काणादमतवादी लोग मानते हैं कि न स्पशंवद्धर्म: शब्द: अर्थात्‌ | 
जिसका स्पर्श धर्म है, उसका धर्म शब्द नहीं हो सकता | कणाद का यह मत 
'त्रिक मान्यता के अतुसार अनुभव के विरुद्ध है । अतएवं अमान्य है । 


यह अनुभव सिद्ध है--इस कयन के समर्थन में दुष्टान्त उपस्थित कर 
| 
अपना मत प्रस्तुत कर रहे हैं कि, 


५९८ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० २९५७-९८ 
ननु पटहे ध्वनिरिति पटहहेतुत्वादन्यथासिद्धोयमवर्भासः,-- 
इत्यादाडूबाह 
न च॒ हेतुत्वमात्रेण. तदादानत्ववेदनात्‌ । 


नहि अत्र पटहे सति ध्वनिरित्येतावतीयं प्रतिपत्तिरस्ति, अपि तु पटह- 
देशो5यं ध्वनिरिति; अतश्च असिद्धो5यं हेतुरिति भाव: | 


ननु कथ॑ निष्क्रियतया पटहदेशमप्राप्तततः श्रात्रस्य तद्देशस्थशब्दोपलम्भ- 
निमित्ततत्वं भवेदित्याशद्भुबह 


“पटह ध्वनि' शब्द के प्रयोग में श्रोता को क्या बोध होता है ? इस 
पर विचार करना है। पटह आश्रय है। वहीं उसी में ध्वनि है। वहीं उसको 
उपलब्धि ( श्रुति ) होती है। आश्रय से अन्यत्र उसकी उपलब्धि नहीं होती | 
यही प्रतीत होता है. कि पटह में ध्वनि है जो सुन पड़ी । पट॒ह में ध्वनि बाधित. 
भी नहीं है। जिसका साध्याभाव दूसरे प्रमाण से सिद्ध हो जाय वह 'बाधित' 
कहलाता है। जैसे आग शीतल है क्योंकि द्रव्य है। यहाँ भाग की शीतलता. 
साध्य है। उसका अभाव उष्णत्व है। यह स्पर्श प्रमाण से सिद्ध हो गया कि. 
आग उष्ण है । अतः आग की शीतलता बाधित है । पर पटह में ध्वनि है | 
इसमें पटह अध्वनि वाला है, क्योंकि ताडन से ध्वनि होती है। यहाँ अध्वनि 
का अभाव ध्वनि है। वह वहीं उपलब्ध है। अन्यत्र उसको उपलब्धि नहीं. 
होतो । अतः पटहृध्वनि अबाधित भी है। 


यहाँ शद्भू होती है कि पटह, ध्वनि का कारण है। कारण पटह हैं, 
तो ध्वनि रूप कार्य भी है। पटह नहीं रहेगा तो ध्वनि भी नहीं रहेगी । यह 
अन्यथा सिद्ध ध्वन्यवभास है। इसका उत्तर यह है कि पटह हेतु है। भतः 
हेतु होने से ध्वनि उत्पत्न होती है और वही ध्वनि सुन पड़ती है। ऐसा आभास 
यहाँ नहीं होता। वरन्‌ पटह देश से उत्पन्न पटह देशीय ध्वनि होती है। 
यह प्रतिपत्ति होती है। ऐसो अवस्था में आश्रय से अन्यत्र उपलब्धि रूप 
तीसरा हेतु असिद्ध हो गया। असिद्ध होने से बाधित हो गया । इससे उल्टे 
यह सिद्ध हो गया कि छाब्द आश्रय में उपलब्ध होता है। इस. तरह काणाद 
मत स्वत: खण्डित हो जाता है ॥ २९५७-२९८ ॥ 


हे ३०० ] नवममाह्निकम्‌ ५९९ 


श्रोत्रं चास्मन्मतेडहंकृत्कारणं तत्र तत्र तत्‌ ॥ २९९ ॥ 
वृत्तिभागीति तद्देशं शब्द गृह्हात्यलं॑ तथा । 
तदित्यहंकृत्का रणत्वा द्धेतोडपि रजोरूपत्वात्‌ क्रियावत्त्वमू,--इति तत्काये 
श्रोत्रमपि क्रियावदित्युक्त तत्र तत्र वृत्तिभागीति तत्र तत्र विषयदेशे व्यापार- 
भाक्‌ क्रियावदित्यथं: । अतश्य श्रोत्रं पटहदेशमपि दाब्दं तथा तत्स्थेनेवालं 
पर्याप्तेन रूपेण गृह्लीयात्‌ । इह खलु काणादा एबमुचु: यत्‌ु-- 
वीचीसन्तानक्रमेण कर्णशष्कुल्यवच्छिन्न भ्रोत्नतया संमतं नभोदेशं संप्राप्य- 
संयोगविभागप्रश्नवप्रथमद्ब्दप्रसुत: शब्द: स्वविषयं ज्ञान जनयेत्‌ ।॥” 
इति ॥ २९९ ॥॥ 
एतदेव प्रतिक्षेप्तुमनुवद॒ति 


यस्त्वाह॒ श्रोत्रमाकाशं॑ कर्णसंयोगभेदितम्‌ ॥ ३०० ॥ 
शब्दजः शब्द आगत्य शछब्दबुद्धिं प्रसुयते । 


इस तरह राजस अहंकार से श्रोत्र भी क्रियावान्‌ हो जाता है। इस 
लिये तत्र-तत्र यह वृत्तिभागो होता है अर्थात्‌ उन-उन स्थानों पर यह्‌ 
व्यापारवानु होता रहता है। इसीलिये पटह देशस्थ शब्द को भी वहीं से पर्याप्त 
रूप से ग्रहण करने में समर्थ होता है। इस विषय में काणाद मतवादी 


कहते हैं कि, 


“जैसे लहरें एक पर एक संतान परम्परा के रूप में लहरा रही होती 
हैं, जिसे वीचीतरज़ून्याय कहते हैं। इसी तरह शब्द की धारा भी उत्पन्न 
होती है । कर्णशष्कुलो में स्थित श्रोत्र रूप से संमत जो आकाश खण्ड, उसको 
प्राप्त होकर संयोग विभाग के सामर्थ्य से प्रथम शब्द से द्वितीय शब्द रूप में 
प्रसृत होता रहता है। यही शब्दज शब्द अपने ज्ञान को उत्पन्न करता हैं. 
यहाँ उत्तर-उत्तर आगे बढ़ने वाले छाब्दों के पूर्व-पूर्व में अवस्थित शब्द ही' 
कारण बनते जाते हैं ॥ २५९ ॥ 


उक्त सिद्धान्त वादिता का खण्डनात्मक समीक्षण कर रहे हैं कि जो 
यह कहते हैं कि श्रोत्र-आकाश जो कर्ण झष्कुली में अवच्छिन्न है, से संयोग- 
विभाग सामथ्य॑ से भेदित होकर शब्दज शब्द उत्पन्त हुआ। वही आकर शब्द- 


६०० श्रीतन्त्रालोक: [ इलो ० ३०१-२ 


तस्य मन्देषपि मुरजध्वनावाकर्णके सति॥ ३०१ ॥ 

अमुत्र श्रुतिरेषेति दूरे संवेदन॑ कथम्‌ । 

अतश्व 'आश्रयादन्यत्रास्योपलम्भ:' इति नायमसिद्धों हेतुरित्याशयः। 
तस्येवमभिधातु: काणादस्य, मन्द इत्यन्त्यप्रायल्वातु, अपिना अस्यानाकर्णन- 
योग्यत्वं सूचितम्‌ । अमुत्रेति मुरजदेशें, यदि नाम हि श्रोत्रतया संमतं 
नभोदेशं प्राप्त: सन्‌ अन्त्यप्राय: शब्दज: दाब्द: प्रतीयेत तदिह श्रोंत्रे शब्दः-- 
इति प्रतिपत्ति: स्यात्‌ न तु दूरतया मुरजदेशादाविति। ततश्व श्रवणाकाश- 
समवेतशब्दोपलम्भपक्ष: स्वानुभवेनेव प्रतिक्षिप्त:--इति भाव: ॥ ३०१ ॥ 


अत्रेव हेतुमाह 
नहि. शब्दजशब्दस्थ दूरादूररबोदितेः ॥ ३०२ ॥ 
श्रोत्राकाशगतस्यास्ति दूरादूरस्वभावता । 


नहि दूराददूराद्वा शब्दादुतिस्थ शब्दस्य श्रोत्राकाशदेशसमवाया- 
विशेषात्‌ कारणवेदूर्यावेदूर्ाभ्यां स्वात्मनि कश्चिदतिशयः ॥ ३०२ ॥ 


बुद्धि उत्पन्न करता है, ऐसे कणाद मतवादियों के शब्दज शब्द दूर स्थित 
मुरज से मन्दतया उत्पन्त ध्वनि को कैसे कानों तक पहुँचा सकता है? 
समीप में स्थित शब्दज शब्द भले ही काणादों के कान में पढ़ें पर दूर स्थित 
श्रवणाकाश में समवेत शब्द का उपलम्भ होने की बात अपने आप निरस्त 
हो जाने योग्य है। जब कहीं भो श्रोत्र रूपतया संमत आकाश्ष देश को प्राप्त 
होकर अन्त्यप्रायः शब्दज शब्द प्रतोत होगा, तभी श्रोत्र में शब्द की जानकारी 
होगी । यह सारा उक्त तर्क अनुभव साक्षिक नहीं माना जा सकता | अतः 
नितान्‍्त अमान्य है ॥ ३००-३०१॥ 


इसका स्पष्ट कारण है कि शब्दज शब्द की ध्वनियाँ चाहे दूरसे या 
अदूर से उदित हों, श्रोत्राकाश में आने पर उसकी दूरादूर स्वभावता कैसे ज्यों 
की त्थों बनी. रहेगी। इन सामान्य श्रवणात्मक बातों से स्वात्म में किसी 
अकार की अतिशय उपलब्धि नहीं,होती | न तो यह कोई प्रेरक तर्क हो है । 
अत: यह अमान्य है ॥ ३०२॥ 


|. इलो० २३०३-४ ] नवममाह्लिकम्‌ ६०१ 


ननु मा भूत्‌ श्रोत्रवृत्तितया शब्दजः ढब्दो दूरप्रतीतिविषय:, प्रथम एवं 
तु श्रोत्रपय॑न्तप्रसरणशीलो दूरदेशस्थतया तथा स्यादित्याशड्ूबाह 


न चासौ प्रथमः शब्दस्तावद्व्यापीति युज्यते ॥ ३०३ ॥ 


तत्रस्थे: सह तीक्ात्मा श्रूयमाणस्त्वनेन तु। 
कथं श्रूेयेतः मन्दः सन्नहि धर्मान्तराश्रयः ॥ ३०४ ॥ 


प्रथमः शब्द इति, दूरदेशस्थमुरजादुदूभूत: | एवं हि प्रथमो«्यं 
मुरजादिशब्दस्तद्वेशसंनिक्ृष्टेः श्रोतृतिः तीब्रतया श्रूयमाण: कथमनेन दूरदेशस्थेन 
श्रोत्रा मन्दतया श्रूवते; नहि स तीव्र एवं शब्दों मन्दत्वाख्यस्य धर्मान्तरस्थापि 
आश्रय: स्यात्‌, एकस्य विरुद्धधर्मायोगात्‌; अतश्व स्वाश्रयमुरजादावेवास्योप- 
लब्धि:,--इत्यसिद्ध एवाय॑ हेतु: ॥ ३०४ ॥ 


प्रइनकर्त्ता कहता है कि शब्दज शब्द यदि दूर प्रतीति-विषय न हो, तो 
न हो। पहला शब्द तो श्रोत्र पर्यन्त प्रसरणशील हो सकता है ? इस आदद्धा 
- का समाधान कर रहे हैं कि, 
वह प्रथम शब्द भी तावदृव्यापी हा सकता है, यह कथन भी युक्ति 
युक्त नहों प्रतोत होता। दूर देश स्थित पुरुष तारस्वर से सघोषोच्चरित 
महाध्वनि का श्रवण भले कर ले, मन्द मधुर मुरज की मृदुल नादनिःस्वनता 
का आनन्द केसे उठा सकता है ? 
दूर देशस्थ मुरज निःस्वन और वोणाक्वणन का मसृण मधुर प्रथम 
शब्द भी उतनी दूर तक नहीं जा सकता | तावदृव्यापी नहीं हो सकता । इसके 
“विपरीत तो सोचा भी नहों जा सक्रता। मुरज के समीपस्थ श्रोता तीब्रतया 
उसे सुन सकते हैं। दूर देश स्थित पुरुष उसी शब्द को मन्द भाव से सुन 
सकेगा--इस कथन का भी व्यावहारिक आधार नहीं प्रतीत होता । 
दूसरी विचारणीय बात यह है कि वह तीव्र शब्द मन्दत्व रूप अलग 
धर्म का आश्रय बने यह भी कल्पना के परे की बात लगती है। तीव्र॒त्व और 
मन्दत्व दोनों विरुद्ध धरम हैं। इनमें धर्मान्तर समाश्रयण की योग्यता नहीं 
होती | इसलिये आश्रय भूत मुरज देश में जिस छाव्द की उपलब्धि होगो 
उससे दूर देश में हुए शब्द की श्रुति नहीं हो सकती । निष्कषंतः शब्दज-दब्द- 
श्रुति रूप हेतु भी असिद्ध हो जाता है। अतएवं अनुभव विरुद्ध और अमान्य 
है ॥ ३०३-३०४ ॥ 


६०२ श्रीतन्त्रालोकः [ इलो० ३०५. 


ननु काणादे: शब्दस्य स्पर्शवद्धम॑तामपाकतु: हेतुत्रयमुपन्यस्तं, तत्‌ कथ-- 
मेतदेकेनेव हेतुना पराक्ृतेन पराकृत स्थात्‌, अन्यस्य हेतुद्दयस्याविकलस्येव: 
भावात्‌ ? इत्याशड्धूबाह 


एतच्चान्येरपाकारि बहुघेति वृथा पुनः । 
नायस्त॑ पतिताघातदाने को हि न पण्डित: ॥ ३०५ ॥ 


प्रइन उपस्थित होता है कि शब्द में स्पर्शवद्‌ ध्मंता के निराकरण के 
लिये काणाद मतवादियों ने तीन कारण उपन्यस्त किये हैं। आपने मात्र तीसरे 
हेतु से ही उसे निराक्ृत करने का प्रयास किया है। अभी दो कारण अवश्िष्टः 
हैं। एक हेतु के निराकरण से समस्या का समाधान नहीं होता। दोनों उन 
अवशिष्ट हेतुओं के विषय में भी तो चर्चा करें ? इस पर ग्रन्थकार का कथन: 
है कि, 

ज्योत्स्ताकार आदि आचार्यों ने इस विषय पर पूर्ण प्रकाश डाला है 
ओर उक्त मत वाद का समथ॑तापूर्ण निरास किया है। सशक्त खण्डन किया 
है। इस विषय में व्यर्थ विचार करने से कोई लाभ नहों । यह पिष्टपेषण मात्र 
होगा । अतः: हम इस विषय का विस्तार नहीं कर रहे हैं । गिरे हुए संघात-- 
शीर्ण घायल को चोट पहुँचाने में तो कोई भी समर्थ हो सकता है । हम ऐसा 
नहीं कर सकते । 

आचाय॑ जयरथ ने ज्योत्स्ताकार आदि आचार्यों के विइलेषण का 
सुक्ष्म पर्यवेक्षण कर सुन्दर समीक्षा प्रस्तुत की है। उस पर विचार करने से 
सन्दर्भ का सुगमता पूर्वक अवगम हो जाता है । 

काणाद मतदादियों का पहला हेतु अकारण गुण पृवंकत्व है। अकारण 
गुण पुर्वकता क्‍या है ? यह संयोग में होती है। संयोग भी स्पर्श के समान ही 
एक गुण है। अकारण गुण पूर्वकता संयोग में है पर स्पर्श में नहीं। स्पर्श के 
लिये कारण का पहले विद्यमान रहना अनिवाय॑ है। संयोग संयुक्त-ब्यवहार 
का हेतु होता है। यह सभी द्रव्यों में होता है । यद्यपि यह भी स्पर्शंवद्‌ गुण है 
पर अकारण गुण पूर्व है। ऐसा न मानने पर कायं द्रव्यों में जो संयोग होगा, 
वह संयोगज संयोग होगा। यह मानना हो पड़ेगा क्योंकि कार्य संयोग कारण 
संयोग पूर्व ही होता है। जैसे हाथ से नदो में खोजते हुए शालिग्राम का स्पर्श 
गवेषक साधक के हाथ से हुआ। यह संयोग है। इसके पहले शालिग्राम शिला 


हि ३०५ ] नवममाह्निकम्‌ ६्०्से 


अन्येरिति ज्योत्स्ताकारादिभि: । ते हि. एवमाहु:--यत्‌ परेः संयोगस्य- 
स्पर्शावद्‌गुणत्वेषषि अकारणगुणपूव॑कतैव प्रत्यपादि, अन्यथा हि कार्यद्रव्येषु संयोगज 
एवं संयोग: स्यात्‌, कारणसंयोगपूर्वकल्वादेव कार्यसंयोगस्थ; ततश्वान्यतरोभय- 
कर्मंज: संयोग: स्थाणुब्येनयो: ध्येनव्येनयोर्वा न स्थातू, न च संयोगो यावदृद्रव्यं 


ने अनन्तवर्षों से पत्थरों के संघ्ंण से यह भाक्ृति प्राप्त की थी। यह भाकृति 
भी संयोग जन्य है। साधक के हाथ और शालिग्राम (संयोग के पहले शिलाओं 
से यह संयोग हुआ था, जिससे उसे वृत्ताकार आदि चित्र-विचित्र आक्ृति मिली 
है। साधक के हाथ का शालिग्राम संयोग कारण गुण पूर्व है पर कार्य संयोग 
उसके शरीर से संयोग है। 

संयोग व्यवहार हेतु संयोग सामान्य संयोग होता है | जेसे दो परमाणुओं 
का संयोग गुण है। यह उभय परमाणु संयोग अकारण गुणपूर्व संयोग है। 
हाथ और द्रव्य का संयोग कारण गुण पूर्व संयोग है, पर शरीर से संयोग 
काय॑ संयोग है। जेसे दिया सलछाई की बत्ती के जलने में गन्धक-लेप-युक्त- 
दीपशलाका फलक पर गन्धकाग्र भागयुक्त बत्ती (तिल्ली ) का संयोग 
हाथ से हुआ। यह हाथ अवयव है। इससे अवयवी हारीर का संयोग कार्य- 
संयोग है। 

काय॑ संयोग में कारणसंयोग पूर्वंकता आवध्यक है। वस्तु स्थिति यह 
है कि द्रव्य की ग्राहिका तीन शाक्तियाँ होती हैं। १--चक्षु, २-त्वक्‌ और 
रे--मन। अन्य इन्द्रियाँ गुण ग्रहण करती हैं। जहाँ द्रव्य से त्वक्‌ इन्द्रिय का 
संयोग होता है, वहाँ द्रव्य वृत्ति में जो लोकिक विषयता है, उसका त्वक्‌ 
इन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है। इसमें हेतु त्वाच प्रत्यक्ष होता है। इसमें हेतु, 
त्वाचप्रत्यक्षावच्छिन्न त्वक्‌ संयोग होता है। 

जहाँ तक द्ाब्द संयोग का प्रदन है, यह स्पर्शवद्‌ गुण होता है। पर 
कणाद मतानृसार अकारण गुणपूर्व है। अन्यतर कर्मज संयोग स्थाणु और 
इयेन का है। संयोग तीन प्रकार के होते हैं। १--संयोगज संयोग, २-- 
अन्यतर कमंज संयोग और ३--उभयकर्मज संयोग | संयोगज संयोग हाथ 
से द्रव्य के संयोग होने पर शरीर का संयोग है। अन्यतर अर्थात्‌ दो में से 
एक का कमंजन्य संयोग श्येन का है जो स्थाणु पर बैठता है। उभयकर्मज 
संयोग दो द्येनों का संयोग है। ये दोनों संयोग अकारण गुण पूर्वकता नः 
मानने पर संयोगज संयोग ही माने जायेंगे। 


दण्ड श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० ३०५ 


भवति, सत्येव द्रव्ये विभागोत्पत्तो तन्निवृत्ते: | अतश्च दययोरपि हेल्वोः संयोगे- 
नानेकान्तिकत्वम्‌, प्रत्युत संयोगमेव दुष्टान्तीकृत्य अकारणगुणपूर्वकत्वायावद्‌- 
द्रव्यभावित्वाभ्यां स्पर्शवदुगुणलवसाधने साधनविपरय॑यसाधनाद्विरुद्वं, पिठरपाक- 
पक्षे च घटपाकजरूपादिभि: स्फुटतरमनेक्रान्तिकरवस अकारणगुणपूर्वकल्व॑ च 


स्थाणु पर ध्येन का बेठना भी क्रिया व्यापार है। यहाँ अभ्यन्तर कर्मज 
संयोग है । इयेन व्येत का संयोग उभय कर्मज संयोग है । 

यह ध्यान देने की बात है कि संयोग में यावद्‌ द्रव्य भावित्व भी नहीं 
होता । किसी समय में संयोग हुआ | इसमें तुरत विभाग भी सम्भव है। 
ज्यों ही विभाग हुआ पदार्थों का बिलगाव हो जाता है। विभाग की उत्पत्ति 
में संयोग नहीं रह सकता | संयोग नाशक गुण ही विभाग माना जाता है । 

इस लिये ये दोनों हेतु अर्थात्‌ अकारण गुण पूर्वकत्व और अयादद्‌ द्रव्य 
भावित्व दोनों ही संयोग में ऐकान्तिक रूप से संपृक्त नहीं हैं अपितु विरुद्धवत्‌ 
हो हैं। संयोग को हो दृष्टान्त मान कर इन दोनों हेतुओं द्वारा संयोग के 
स्पर्शावद्‌ गुणत्व साधन में साधनविपर्यंय ही उपस्थित किया जा रहा है। ये 
कारण काणाद मत के अनुकूल या पक्षधर नहीं प्रतीत होते। एक तरह से 
सर्वथा प्रतिकूल ही हैं । 

अत: शब्द की स्पर्श धमंता का खण्डन करने के लिये जो तीन हेतु 
दिये गये थे, वे तोनों ही बाधित हेतु सिद्ध हो जाते हैं। शब्द में तीन हेतुओं 
का प्रदर्शन कर उसे स्पर्शवद्‌ गुणन मानना उचित नहीं। संयोग भी एक 
गुग है। इसे अकारण गुणपूर्व मानते हुए भी स्पर्श धमंवत्‌ गुण मानते हैं। 
कहीं स्पशंवत्‌ मानना और कहीं नहीं मानना यह कोई शास्त्रीय और वेचारिक 
स्तर को बात नहीं हो सकती । 

संयोग का सम्बन्ध छाब्द से भी है। शब्द भी गुण, संयोग भी गुण 
और स्पर्श भी गुण | तीन का गुण होना सर्व॑मान्य है । शब्द सम्बन्ध कर्णकुहर में 
होता है। कान का आकाश हाब्द संयोग से ही शब्द को सार्थक निरथंक 
रूप से ग्रहण करता है। जब संयोग वहाँ है, तो स्पर्श भी है। पटह से 
निकला शब्द भो पहले तीत्र और दूर होने पर सीधे मन्द रूप से भी कर्ण 
जुहर के आकाश में संयोग पाता है। उसके बाद ही शब्द का अर्थज्ञान होता 
है। इस प्रकार शब्द, स्पर्श और संयोग के सनन्‍्दर्भों का अनुभव कर यह अथ॑ 
“निकलता है कि उक्त तीनों हेतु व्यर्थ हैं। सभी गुण समान समानधर्मा हैं । 


डर ३०६ ] नवममाह्तिकर्त ६०५. 


पर॑ प्रत्यसिद्धं च छब्दगुणादेवापादनात्‌, झब्दगुणस्य कार्य॑स्थोत्यादोपगमातु 

अयावदुद्रव्यभावित्वमपि तथा यावदृद्॒व्यमेव शब्गादो शब्दस्य भावात्‌ कथं न 

श्रूयते,--इति चेत्‌ अनभिव्यक्तत्वादिति ब्रूम:ः | यदनभिव्यक्तशब्दकादभिव्यक्त- 

शब्द: परिणामोध्न्य एवेति । तस्मात्‌ स्पर्शास्पर्शवतोरुभयोरपि धर्म: शब्द इति | 

वृथेति, तत एवावधाय॑मिति भावः || ३०५ ॥ 

एवं शिवादेर्धरान्तस्य तत्त्वजातस्य क्रम॑ निरूप्य व्याप्यव्यापकभावं दर्शयति 
अमीषां तु धरादीनां यावांस्तत्त्वगण: पुरा। 
गुणाधिकतया तिष्ठन्‌ व्याप्ता तावान्‌ प्रकाशते ॥ ३०६ ॥ 


पिठर पाक का दुृष्टान्त वेशेषिक मतवाद है। इसके अनुसार मृद्‌ घट 
अग्नि-विजातोय तेज: संयोग से घट पकता है। इस पक्ष में घट पाक आदि 
पिठर पाक रूपों में रक्त-क्ृष्ण आदि रूप गुण सम्बन्धी अनैकान्तिक स्थिति का 
ही आकलन होता है । अकारण गुण पूर्वकता भो दूसरे के प्रति असिद्ध हो जाती 
है । क्योंकि शब्द गुण से ही उसका उपादान हुआ है | शब्द रूपो गुण भो काय॑ 
है । इसके उत्पाद का दे ज्ञात है। पटह देशीय शब्दार्थ के अवगम के उपरान्त 
अयावद्‌ द्रव्य भावित्व रूप कारण भो असिद्ध हो जाता है । 


यावद्‌ द्रव्य भावित्व और भी विचारणोय है। जब शक्ल से शब्द का 
उद्भव होता है, तभी यह जान पड़ता है कि यह शब्द अभिव्यक्त है। न होने पर 
शब्द अनभिव्यक्त रहता है। तो क्या यावद्‌ द्रव्य भावित्व सिद्ध है? काणाद लोग 
अयादद्‌ द्रव्य भावित्व शब्द का मानते हैं। पर शद्भू के शब्द में यावद्‌ द्रव्य 
भावित्व है। अनभिव्यक्त शब्द से अभिव्यक्त शब्द कुछ बनन्‍्य ही होता है । इसे 
परिणाम कहा जा सकता है। इसलिये स्पर्श और अस्पर्श दोनो का धर्म शब्द 
है--यहू स्पष्ट हो जाता है ॥ ३०५ ॥ 


इस प्रकार शिव से धरा पयंन्‍्त सारे तत्त्वों का क्रमिक निरूपण सम्पन्न 
करने के बाद इनमें व्याप्यव्यापक भाव को स्पष्ट रूप से प्रदर्शित कर रहे हैं-- 
शिव से धरा पर्यन्त इन सभी तत्त्वों में तीन गुण पहले आकलित किये 


गये हैं। वे सभी उत्तर उत्तर से पूर्व पूर्व गण गुणाधिक्य के कारण प्रसिद्ध हैं। 
जो तत्त्ववर्ग जिससे विशिष्ट होता है। वह उससे व्यापक होता है | जैसे शिव 


5६०६ श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० ३०६ 


पुरेति, यो यस्य पू्॑भावीत्यर्थ:। इह खल तत्तानां पर्द्त्रिशत्त्वेषपि 
मुख्यतया वृत्त्या नरशक्तिशिवात्मकत्वेन त्रेविध्यं तेषां प्रकाशमयचिद्धमंताख्यो 
गुणों यथायथमधिकतया स्फुटीभवन्‌ विशिष्यते,--इति यो यतो विशिष्टगुणः 
स॒तस्य व्यापकों, यथा शक्ते: शिवः, शिवशक्ती च नरस्येवि । यदभि- 
प्रायेणेव 
'मायासदेशपर्यन्तमात्मविद्याशिवाह्ययम्‌ । 
तत्त्वत्रयं यथापूर्व चिस्मयत्वप्रकाशभाक्‌ ॥' 


इत्याइ्न्येरक्तम्‌ । एवं च यद्यपि नरात्मके मायादौ तत्त्वजाते चिद्धमंतात्मनो 
-गुणस्थाविशिष्टमेव न्यूनत्वं तथापि एषामबरोहक्रमेण वेद्यताया यथायथं स्थौल्या- 
तिशयात्मगुणो5पि आरोहक्रमेण तारतम्यात्‌ विशेष:,--इत्युक्तम्‌ | गुणाधिकतया 
“तिष्ठत्‌ यावान्‌ पूव॑भावी तत्त्वगुणस्तावान्‌ अमीषां धरादोनां तत्त्वानां व्यापको, 
-यथा धराया जल तस्यापि तेज:--इत्यादि ॥ ३०६ ॥ 


अनुत्तर तत्त्व उसका उत्तर शक्ति तत्त्व है। अत: शक्ति से शिव तत्त्व व्यापक 
है । उसी तरह शक्ति के बाद नर वर्ग है। शक्ति तत्त्व नर वर्ग से व्यापक है। 
“इसो अभिप्रायः से अन्यत्र यह लिखा गया है कि, 


“मायात्मक देश काल पर्यन्त तीन तत्त्व वर्ग है। १--शिव, २-- 
आत्मविद्या और ३--धरापर्यन्त तत्त्वों का प्रतीक नर वर्ग। यह यथा पूर्व 
चिन्मात्र के प्रकाश से ओत प्रोत एवं परिपूर्ण है” । 


इसलिये नरात्मक माया भादि में चिद्धमंता रूप जो गुणवत्ता 
है, वह सामान्य रूप से न्यून मानो जाती है। यह ध्यान देने को बात है जब 
इनमें अवरोह क्रम प्रवत्तित होता है, तो वेद्यता की स्थूलछता का विस्तार होता 
जाता है। ठीक इसो प्रकार आरोह क्रम में सूक्षता का आतिशय्य होते होते 
चिद्धम॑ की पराकाष्ठा आ जाती है | गुणाधिक्य से वर्तमान जो चिद्धर्म विशिष्ट 
पूव॑भावी तत्त्व है वह उतना ही उतना अवरोह की पराकाष्ठा पर पहुँचे धरा 
आदि की अपेक्षा व्यापक हैं। जैसे धरा से जल | जल से तेज और तेज से वायु 
आदि व्यापक तत्त्व हैं ॥ ३०६ ॥ 


ड़ २५२ ] नवममाह्लिकम्‌ ६०७ 


नन्वग्निधूमवत्‌ कारणं कार्याव्यभिचारितया तद्थ्यापकं, काय॑ च तद- 
व््यभिचारितया व्याप्यमु; अथवा तिरस्करिणीतिरोहितनटवत्‌ सूक्ष्म व्याप्यं, 
-स्थूलं च व्यापकम्ु,--इति किमत्र गुणाधिक्यकथ्नेनेत्याशड्क्याह 


व्याप्यव्यापकता येषा तत्त्वानां दरशिता किल। 

सा गुणाधिक्यतः सिद्धा न हेतुत्वान्न लाघवात्‌ ॥ ३०७ ॥ 
किलेति आगमे ॥ ३०७ ॥ 

एतदेव हेतुत्वस्य लाघवस्य व्यभिचारं दर्श॑यन्नुपपादयति 


अहेतुनापि रागो हि व्याप्तो विद्यादिना स्फुटम्‌ । 


प्रइन उपस्थित होता है कि अग्नि धूम का कारण है । कार्य में कारण का 
अव्यभिचरित भाव से व्यापक रहना स्वाभाविक ही है। कार्य भी कारण से 
अव्यभिचरित भाव से स्थित है। अत: कारण सामग्री व्याप्त है। यह एक कारण- 
कार्य दका की वास्तविकता है । 


एक दूसरी स्थिति भी है | नट तिरस्करिणो विद्या का प्रयोग करता है। 
ओर तिरोहित हो जाता है। यहाँ नट स्थल था जो लुप्त हो गया था। इसे 
व्यापक कहा जा सकता है। तिरस्करिणी सूक्ष्म थी। लुप्त कर देने से वह 
व्याप्य हो गयी है । 


इन दोनों स्थितियों में गुणाघिक्य कथन का क्‍या लक्ष्य है जैसा कि 
इलोक ३०६ में कहा गया है ? इस पर अपना विचार व्यक्त कर रहे हैं-- 


व्याप्य व्यापक रूप से तत्त्वों की जो बात कही गयी है, वह गुण के 
आधिक्य के आधार पर हो कही गयो है । यह बात गुण की अधिकता से ही 
सिद्ध होती है। इसमें कारण, कार्य-कारण-भाव या हाथ की सफाई रूप लाघव 
को या विस्तार की बात नहीं है ॥ ३०७॥ 
उदाहरण रूप से कहते हैं कि, हेतु भाव या लाघव गुणाधिक्य में समर्थ 
नहीं होते । जेसे राग तत्त्व उत्पन्त हुआ है, पर इसमें विद्या कला की कारणता 
नहीं है । यह व्यभिचरित हेतु का उदाहरण हैं । कला विद्या के बाद राग की 
गणना है । पर यहाँ हेतु भाव नहीं है। प्रतोत मात्र होता है। इस का यहाँ हेतु 
-उयभिचरित है। 


६०८ श्रीतन्त्राछोक: [ इलो० ३०८-५.. 


अहेतुनेति, विद्यारागयो: “अव्यक्तरागविद्या: कल्ासमुत्या' इत्यायुक्त्या: 
कलातः सहैव समुत्पत्ते: । 

ननु अकारणं च व्यापक चेति विप्रतिषिद्धमेतत्‌,--इत्याशड्क्याह्‌ 

तहिना न भवेचत्तद्व्याप्तमित्युच्यते। यतः ॥ ३०८ ॥ 

न॒लाघवं च नामास्ति किंचिदत्र स्वदर्शने । 

गुणाधिक्यादतो ज्ञेया व्याप्यव्यापकता स्फुटा ॥ ३०९ ॥ 

न भवेदिति, आभास्यतां न यायादित्यर्थ: । नहि आभासवादे विनाभास- 
मन्यत्‌ किचित्‌ भावानां सत्तावेदक॑ प्रमाणं संभवेदिति भावः | अतर्चेह यदनुग्रहं 
विना यन्न भासते तत्तद्रद्याप्यमित्युक्तम्‌, इतरच्च तद्ग्यापम्मिति | अत्र स्वदर्शने 
इति, संविदद्वेतमात्रसतत्वे त्रिकशास्त्रे इत्यर्थ: | नहि परां संविदमधिक्ृत्य स्थूल 
सूक्ष्म॑ वा किचिदस्ति,--इल्यभिश्राय: । अत इति हेतुत्वस्य लाघवस्थ च व्याप्य- 
व्यापकतायां निमित्तत्त्वानुपपत्तेः ॥ २३०९ ॥ 

तनु श्रोपूर्वशास्त्रे गुणाधिक्यादृध्वधिरभावमात्रमेवोक्त न व्याप्यव्यापक- 
कत्वम,--इति किमेतदुच्यते ? इत्याशाडःक्याह 


इस पर यह तक उपस्थित करते हैं कि कोई वस्तु कारण न हो और 
कार्य में व्यापक हो यह सम्भव नहीं है। इस पर कह रहे हैं कि, 


जो जिसके विना नहीं होता वही उससे व्याप्त होता हैं। आभासवाद का 
यह मूल दृष्टिकोण है। आभासवाद में भाव की सत्ता का ज्ञापक प्रमाण आभास 
ही होता है। आभास के विना भाव की सत्ता का आवेदक कोई प्रमाण नहीं. 
होता । इसलिये हमारे संविदद्वेत सिद्ध त्रिकदर्शन में जिसके अनुग्रह के विना 
जो जो भासित नहीं होता वही वही व्याप्य होता है।। अनुग्रह कर्त्ता ही 
व्यापक होता है। यहाँ छाघव आदि का कोई स्थान नहीं । इसी लिये व्याप्य 
व्यापकता गुणाधिक्य के आधार पर निभंर है। यह पूरी तरह परा संविद्‌ का 
महत्त्व है। उसके परिवेश में उसके महत्व के समक्ष न तो कुछ असूक्ष्म है और 
न कुछ सूक्ष्म | इसलिये निष्कर्ष रूप से कह सकते हैं कि हेतुत्व और लाघवत्व 
व्याप्य व्यापकता में निमित्त नहीं हो सकते ॥ ३०८-२३०९॥ 


ल्ड ३१०-११ ] नवममाक्तिकम्‌ ६०९ 


यो हि यस्मादुगुणोत्कृष्ट स तस्मादृध्व॑ उच्यते । 
ऊध्वेता व्याप्तुता श्रोमन्‍्मालिनीविजये स्फुटा ॥ ३१० ॥ 


नहि एवमादावूर्घवत्वं देशकृतं कालक्तं वा विवक्षितं, कि तु चिद्धम॑त्व- 
तारतम्याद गुणोत्कष:, तदेव च व्यापकल्वमित्युक्तम्र ऊर्ष्वता व्याप्तृतेति 
॥ ३१० ॥ 
एवमियता परयंवसितमित्याह 
अतः शिवत्वात्प्रभूति प्रकाशता- 
स्वरूपसादाय निजात्सनि श्रुवम्‌ । 


समस्ततत्त्वावलिधर्मसं चये- 
विभाति भूर्व्याप्तृतगा स्थितेरलम्‌ ॥ ३११ ॥ 


श्री पूर्वशास्त्र में गुणाधिक्य से ऊध्व॑ और अधर भाव होने का उल्लेख 
है। व्याप्य व्यापकत्व का नहीं । यहाँ आप गुणाधिकय से व्याप्य व्यापकभाव 
की स्वीकृति दे रहे हैं। यह शास्त्र विरुद्ध व्यवहार क्‍यों? इस पर कह्‌ 
रहे हैं कि, 


जो जिससे गुणों में उत्कृष्ट होता है, वही उससे ऊपर कहा जा सकता 
है। ऊध्वंता और व्याप्तुता का स्पष्ट अन्तर श्रो मालिनी विजय शास्त्र 
में स्फुट रूप से अभिव्यक्त है । यह ध्यान देने की बात है कि ऊर्ध्वाधर भाव देश 
काल पर निर्भर नहीं मानना चाहिये। सबसे महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त यही है कि 
चिद्धर्म के तारतम्य से गुणोत्कर्ष की दशा व्यापक होती है और ऊध्वंता हो 
व्याप्तृता होतो है ॥ ३१० ॥ 


इसलिये पर्यवसितार्थ निष्कष॑ यहो है कि शिव भाव से ही अवरोह क्रम 
में प्रकाश को भावात्मक दशा का उल्लास प्रारम्भ हुआ है। यह ध्रुव सत्य है 
कि इसी प्रकाश ख्पता को लेकर समस्ततत्त्वों को परम्परा में तात्विक धर्मों का 
संचय हुआ है। इन्हीं धर्मों से हमारी यह अन्तिम तत्त्व रूपा मातृ छक्तिमयी 
पृथ्वी विभासित हो रही हे । इसमें व्याप्तृता का महाभात्र है । 

श्रीत०--३९ 


च्‌१० श्रीतन्त्रालोक: [ इलो० २१२ 


अतो गुणप्रकषंप्रयुक्तात्‌ व्याप्यव्यापकभावात्‌हेतोः, शिवात्प्रभूति 
स्वात्मनि चिद्धर्मताख्यगुणप्रकर्षमादाय समस्तानां तत्त्वानां संबन्धिभिः संग्रह- 
पय॑न्ते: धर्माणां संचर्यनिश्चितमेव पूर्णण रूपेण व्याप्तृतया स्थितैर्भमाति 
समस्ततत्त्वव्याप्येत्यथं: ॥ २११ ॥ 

एतदेवान्यत्रापि अतिदिशति 


एवं जलादेरपि शक्तितत्त्वपर्यन्तथाम्तों वधुरस्ति तादुक्‌ । 
तादूगिति, पूव॑पूर्वस्तत्त्वेव्यप्यमिति भावः । 
नतु व्याप्यव्यापक्रभावे5पि एषां को विशेष: ? इत्याश छुबाह 
कि तुत्तरं शक्तितयेव तत्त्वं पूर्व तु तद्धमंतयेति भेदः ॥ ३१२॥ 
उत्तरमिति धरादि । पूर्व॑मिति जलादि तद्धमंतयेति स धर्मों यस्येति 
दक्तिमद्रूपतयेत्यर्थ: | तेन धरातत्त्वं शक्तिहपं, जलतत्त्व॑ तु शक्तिमद्रुपं; सधरं 
च जलतच्वं शक्ति: तेजस्तत्त्वं तु क्तिमत्‌ | यावत्‌ शक्तितत््व॑ शक्ति: शिवस्तु 
दक्तिमान्‌ येन 


इस तरह गुण प्रकर्ष की यह चमत्कारमयों दशा ही व्याप्य व्यापक भाव 
का आतान वितान तानने में समर्थ होती है-प्रह निश्चित सिद्धान्त है। इसी 
आधार पर यह कहा जाता है कि पृथ्वों समस्त प्रकाश धर्मा तत्तों से व्याप्त 
है अर्थात्‌ स्वयं व्याप्त है | पृथ्वो के अतिरिक्त ऊपर के ३५ तत्वों को इस दृष्टि 
से आकलित करने पर गुण प्रकर्ष का चमत्कार और भी स्पष्ट होता जाता है । 
सबमें चिद्धमंता का प्रकाश पौ की तरह फूटता अनुभूत हो जाता है ॥ ३११ ॥ 

यह तथ्य मात्र पृथ्वी से हो सम्बन्धित नहीं है, अपितु जल से लेकर 
अन्य चार महाभतों, तन्मात्रों, धोकर्मेन्द्रियों अ्त:करणों, प्रकृति पुरुषों, 
कज्चुकों और शुद्ध अध्वा में शक्ति तक यहो गुण प्रकष॑ और चिद्धर्मता का 
चमत्कार भरा हुआ अनुभूत हो जाता है। एक एक तत्त्व व्याप्य होते जाते हैं 
और उममें प्रकृष्ट तत्त्वों को व्यापकता मालूम होने लगती है । 

इस व्याप्य व्यापक के स्पष्ट वेशिष्टय पर, प्रकाश डालते हुए कह रहे 
हैं कि, इनमें जो भेद भासित होता हे, बह मात्र उत्त र-उत्तर और पूर्व-पूव॑भाव 
में चिद्धमता के गुणोत्कर्ष की दृष्टि से हो प्रतीत होता है। पूर्व-पूर्व शक्तिमान्‌ रूप 
का अवभास ही है । सघर जलतत्त्व शक्ति और तेज शक्तिमान्‌। शक्ति तत्त्व 
यय॑न्त सभी शक्ति और शक्तिमान्‌ एकमात्र शिव ! आगम प्रमाण्य हे कि, 


डे ३१३-१४ ] नवममाह्निकम््‌ ६११ 
“वड्वत्रिशत्तत्वी शिवनाथस्येव शक्तिरुक्तेयम्‌ । 
इस्याद्न्येरक्‍्तम्‌ ॥ ३१२ ॥ 

एतच्चान्यत्र वेतत्येनोक्तमिति तत एवावधाय॑मित्याह 
अनुत्तरप्रक्रियायां. वेतत्येन... प्रदर्शितम्‌ । 
एतत्‌ तस्मात्‌ ततः पद्येद्विस्तरार्थी विवेचक: ॥ ३१३ ॥ 
अनुत्तरप्रक्रियायामिति श्रीपरात्रीशिकाविवरणादावित्ययं: ॥ ३१३ ॥ 
एतदेव इलोकस्य प्रथमार्थेनोपसंहरति 


इति तत्त्वस्वरूपस्थ कृत॑ सम्यक्‌ प्रकाशनम्‌ ॥ ३१४ ॥ 
सम्यगिति अनेनात्र भोगकारिकादिश्यो वेलक्षण्यं कटाक्षितमिति शिवम्‌ ॥ 


“३६ तत्त्वों में से ३५ तत्त्व मात्र शिव रूप महामाहेश्वर को शक्ति 
और सबके स्वामी मात्र परमशिव हैं ।” 

इस तरह गुणोत्कर्ष का सिद्धान्त ही परम चरम तथा मान्य है ॥२१२॥ 

यह सब कुछ जो यहाँ प्रतिपादित किया गया है, वह सब इसके 
अतिरिक्त भनुत्तर प्रक्रिया रूप श्रीपरात्रीशिका के विवरणों में विस्तारपूर्वक 
प्रतिपादित हैं । जिज्ञासु साधकों को उन ग्रन्थों का स्वाध्याय करना चाहिये । ; 
रहस्यान्वेषी विवेचक विस्तारपूर्वक प्रतिपादित उन ग्रन्थों का स्वाध्याय करें, | 
जिससे हमारे विचारों को भी निकषायित करने का सुअवसर समुपलब्ध ॥ 
हो ॥ ३१३॥ 


शैली के अनुसार पूर्व इलोक को प्रथम अर्धाली से तत्त्वप्रकाश प्रकरण 
के प्रकाशन की घोषणा करते हुए कह रहे हैं कि यहाँ तक की विरचित इस 
पूर्णार्था प्रक्रिया का यह नवाँ आह्िक तत्त्व प्रकाशन प्रकरण है। इसमें तत्त्वों । 
के 'स्व' रूप का चिद्धर्मोत्कष-चमल्कार पूर्णतया प्रतिपादित है और भोग- ; 
कारिका आदि में जैसा प्रतिपादन किया गया है, उससे विलक्षण शैली यहाँ | 
अपनायी गयी हे । दूसरो अर्धाली दशम आह्लिक का श्रो गणेश कर इस महा | 
ग्रन्थ की माला मन्‍्त्रात्मकता का स्थापन करने के लिये यहाँ अनभिव्यक्त रूप | 
से जिज्ञासु के स्व” भाव का आकर्षण कर रही है ॥ शिवायों नमः ॥ 


६१२ श्रीतन्त्रालोकः 


शंकरनन्दनसद्योज्योतिर्देवबलकण भुगादिसतम्‌ ॥। 
प्रत्याख्यास्यन्नवरसं व्याचख्यावाह्नि कं जयरथाख्य: | 


इति श्रीमन्महामाहेश्वराचायंवरयंश्रीमद्िनवगुप्तविरचिते तन्‍्त्रालोके 
श्रीजयरथाचायंविरचितविवेकाभिख्यव्याख्याख्योपेते तत्त्वप्रकाशनं नाम 


नवसमाह्लिक समाप्तम्‌ ॥ 


शंकरनन्दन, _देवबल, सद्योज्योति, कणाद, 
आदि गुरुजनों के सभी निरसित कर मतवाद। 


तन्त्रालोकाह्चक नव की व्याख्या धीगम्य, 
विसल विवेकाभिध नवल जयरथ ने को रम्य ॥ 


>्५ > 5.4 
माहेश्वरामृतमिंदं सततं॑ निपीय 
राजानकेन विधिता चितिपात्रपूर्णः। 
तत्त्वप्रकाशनविधेः नवमाह्निकस्य 
हंस: सुधां तदनु पाययितु प्रवृत्तः॥ ९॥ 
श्रीमन्‍्महामाहेह्वराचायंवर्य॑ श्रीमदाचार्याभिनवगुप्तपाद विरचित 
श्रीराजानक जयरथाचार्य कृत विवेकव्याख्योपेत 
डॉ० परमहंस मिश्र 'हंस' कृत नीर>क्षोर-विवेक 
हिन्दी भाष्य संवलित 
श्रीतन्त्रालोक का तत्त्वप्रकाशननामक नवम आह्लिक 
सम्पूर्ण, इति शुभ भूयात्‌ ॥ 
[ तृतीयो5्यं भाग: | 


|] 
अष्टममसाह्निकम्‌ 


इलोकाय्यपंक्तयः 


अंशेन मानुषे लोके धात्रा ता ह्यवतारिता: 
अक्रृतादि ततो बुद्धों योगाष्टकमुदाहृतम्‌ 
अक्रृताधिष्ठानतया क्रत्याशक्तानि मूढानि 
अज्भयवमलयदड्ू: कुमुदवराहौ च मलयगोःगस्त्यः 
अणिमाद्यात्मकमस्मिन्पैशाचाद्ये विरिज्चान्ते 
अणिमायुध्व॑तस्तिस्न: पड्क्तयो गुरुशिष्यगा: 
अतत्त्वे तत्त्वबुद्धया यः सन्‍्तोषस्तुष्टिरत्र सा 
अतिगुद्याष्टकमेतन्मरुति च सतन्मात्रके च साक्षे च 
अन्न बद्धानि सर्वाष्यप्यूह्यन्तेशनिलमण्डले 

अत्र वाहुल्यत: कमंभूभावो5त्राप्यकमंणाम््‌ 

अधिका रक्षये साक॑ रुद्रकन्यागणेन ते 

अध्वानं षडबिधं ध्यायन्सद्य: शिवमयो भवेत्‌ 
अध्वा समस्त एवायं चिन्मात्रे संप्रतिष्ठितः 
अनुगृह्या णुमपूर्व स्थापयति पति: शिखण्डिन: स्थाने 
अन्तरालगतास्त्वन्या: पुनः षड्विशतिः स्मृता: 
अन्यवर्षेषु पशुवत्‌ भोगात्कर्मातिवाहनम्‌ 
अन्यानन्तप्रसादेत विबुधा अपि त॑ परम 

अन्ये5पि बहुविकल्पाः स्वधियाचार्ये: समभ्यूद्या: 
अन्ये तु समस्तानां शोध्यत्व॑ वर्णयन्ति भुवनानाप््‌ 
अपरा ब्रह्मगोः5ण्डे ता व्याप्य सब॑ व्यवस्थिता: 
अपि सव॑सिद्धिवाच: क्षीयेरन्दीघ॑कालमुद्गोर्णा: 
अप्रमेयं ततः शुद्धं शिवतत्त्वं पर॑ विदुः 

अप्सर: सिद्धसाध्यास्तामुत्तरेण विनायका: 


६१४ श्रीतन्त्रा छोक: 


अब्धेदक्षिणत: खाक्षिसहस््नातिक्रमादगिर: 
अभिमाने5हड्डा रच्छगलाद्यष्टकमथान्तरा नभोःहंकृत्‌ 
अर्धमात्र: स्मृतो विन्दुव्योमरूपी चतुष्कल: 
अर्धरात्रोश्मरावत्यां याम्यायामस्तमेव च 
अववरकाण्येकस्मिन्यद्वत्साले बहुनि बद्धानि 
अवसितपतिविनियोग: साध॑मनेकात्ममन्त्रकोटिभि: 
अविमुक्तरुद्रकोटीवस्त्रापद इत्यद: पवित्र खे 
अवीचिकुम्भीपाकाख्य रौरवास्तेष्वनुक्रमात्‌ 

अव्यक्तं बुद्धितत्त्वस्य करण क्षोभिता गुणा: 
अव्यक्तकलेगुद्या प्रकृतिकलाभ्यां विकार आत्मीय: 
अव्यक्तमिष्टा: साम्य॑ तु सद्भमात्रं न चेतरत्‌ 
अव्यवच्छिन्नसं वित्तिभै रव: परमेश्वर: 
अव्याहतविभागो5स्मिभावो मूल तु बोधगम््‌ 
अष्टादशभुवना स्यात्‌ झान्त्यतोता त्वभुवनैव 
अष्टावन्त: साक शर्वेणेतोदृशी निवृत्तिरियं स्यात्‌ 
अष्टाविद्वतिभुवना विद्या पुरुषान्निशान्तमियम्र्‌ 
अष्टौ षट्पञ्चाशदूभुवना तेन प्रतिष्ठेति कला कथिता 
अस्यां मोक्षावृतौ रुद्रा एकादश निरूपिता: 
आकर्षादर्शों चेत्यष्टकमेतत्प्रमाणानाम््‌ 
आकाशावरणादृध्व॑महद्भा रादघः प्रिये 

आक्रान्ता सा भगबिले: प्रोक्त शेव्यां तनौ पुनः 
आाद्यां वायुपथस्तत्र विततः परिचच्य॑ते 
आध्यात्मिकाश्चतस्र: प्रकृत्युपादान कालभाग्याख्या: 
आनन्दनिष्ठास्तत्रोध्वेंकीटिवे रिश्वमासनस्‌ 
आप्यायकः स जन्‍्तूनां ततः प्राचेतसो भवेत्‌ 
आरभ्यदेहपाशाख्यं पुर बुद्धिगुणास्ततः 
आलोकयन्ति देवं हृदयस्थं कारणं परमम्र्‌ 
इच्छावुतेः प्रबुद्धाख्य॑ दिग्रुद्राष्टकर्चाचतम 

इतढच क्रतुहोत्रादि क्ृत्वा ज्ञानविवर्जिता: 
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इति जलतत्त्वान्मूल॑ तत्त्वचतुविशति: प्रतिष्ठायाम्र्‌ डश्ट ः 
इति पञ्च तेषु पञ्चसु षट्सु च पुटगेषु तत्परावृत्त्या ३१९. ॥ 
इति षोडपुरमेतन्निवृत्तिकलयेह कलनीयम्‌ डड० 

इत्थं य एब लवणसमुद्रः प्रतिपादित: १०२ । 
इत्यष्टकं जलेझनौ वह्लयतिगुह्मद्रयं मरुति वायो: डर ५ 
इत्येष गणवृत्तान्तो नाम्ना हुलहुलादिना ४० ; 
इद॑ं तत्त्वमिदं नेति विवदन्तीह वादिनः ३३४ 

इन्द्र: कशेरुस्ता म्रा भो नागोयः प्राग्गभस्तिमान्‌ <८ड |! 
इन्धिका दीपिका चेव रोधिका मोचिकोर्ध्वगा ३८९ 

इलावृतं केतुभद्रं करुहैरण्यरम्यकम्‌ ७९, 

इष्टा च तन्तिवृत्तिह्यंभवस्त्वधरे न भूयते यस्मातु रेप४ 

उक्त च गुरुभिरित्यं शिवतन्वाद्येषु शासनेष्बेतत्‌ रे४ड५ | 
उक्त च तस्य परत: स्थानमनन्ताधिपस्य देवस्य ३०३ न 
उक्त च शिवतनाविदमधिकार॒पदस्थितेन गुरुणा नः २३० 

उक्त श्रीपूर्वशास्त्रे च धराव्यक्तात्मक द्वयम्‌ श्र५ | 
उक्तानुक्तास्तु ये पाशा: परतन्त्रोक्तलक्षणाः २०४ |! 
उम्रश्चेत्येषु पतयस्तेभ्यो5केंन्दू सयाजको २१९५ 
उत्तरेणोत्तरेणैनां वसुविद्याधरा: क्रमात्‌ ५३ 

उदयो योज्मरादत्यां सो<व॑रात्रो यमालये ११२ ॥ 
उद्रिक्ततेजसत्त्वेन हेम्तों भूपरमाणव: ३८२ | 
ऊर्ध्वाधरगकपालकपुटषट्कयुगेन तत्परावृत्त्या ३२० ॥| 
ऊर्ध्वे ध्रुवावृतेरिच्छावरणं तत्र ते शिवाः रे६रे ॥ 
ऊर्ध्वे विद्वावृतिर्दीप्ता तत्र पद्मं शशिप्रभम््‌ ३७७ | 
उपसंजिहीर्षुरिह यस्चतुरानपद्भुजं समाविष्य र्‌र्‌थ | 
ऊह: शब्दोध्ध्ययनं दुःखविघातास्त्रयः सुहृत्प्राप्ति: २८१ ॥| 
ऋते ततः शिवज्ञानं परम मोक्षकारणम १९१ | 
एकेकार्बुदलक्षांसा: पद्माकारपुरा इह्‌ ३४० । 
एतानि देवयोनीनां स्थानान्येव पुराण्यतः २२७ | 


एतानि यातनास्थानं गुरुमन्त्रादिदूषिणास्‌ डरे 


१६ श्रीतन्त्राछोक: 


एतेर्भवमवष्टभ्यमेरुस्तिष्ठति निक्चल: 

एवं भूमेश्नुर्वान्तं स्थाल्लक्षाणि दश पञ्च च 

एवं मेरोरधो जम्बूरभितो यः स विस्तरात्‌ 

एवं रसादिमात्राणां मण्डलानि स्ववर्णत: 

एवं शिवत्वमापन्‍्नमिति मत्वा न्यहूप्यत 

एषु च चतुष्व॑चलेषु त्रय॑ त्रयं क्रमशः एतदाम्नातम्र 
कज्चुकवच्छिव सिद्ध तावति भवसंज्ञयातिमध्यस्थो 
कण्ठ्यौष्ठ्यमष्टमं किल सकलाष्टकमेतदाम्नातम््‌ 
कथ॑ सुवीत तत्राद्ये क्षोमे स्यादतवस्थिति: 
कन्याद्वीपे च नवमे दक्षिणेनाब्धिमध्यगा: 

कलान्त॑ कोटिधा तस्मान्माया विद्ृशकोटिधा 
कलायां स्यान्महादेवत्रयस्य पुरमुत्तमम््‌ 
कामादिसप्तविशकमागल्तु तथा गणेशविद्येशमयौ 
कारणान्यणिमादिगुणा: कार्याणि प्रत्ययप्रपञ+चश्च 
कार्य हेतुर्द:खं सुखं च विज्ञानसाध्यकरणानि 
कालान्ने्दण्डपाण्यन्तमष्टानवतिकोटय : 

कुबेर: कमंदेवाइच यथा तत्साधका अपि 
कुरुवर्षस्योत्तरेउ्थ वायव्येऋधो क्रमाच्छरा: 
कृष्माण्ड ऊर्ध्वे लक्षोनकोटिस्थानस्तदीशिता 
कृष्माण्ड: सप्तपाताली सप्तइलोको महेब्वरः 
कोटि: षोडशसाहस प्रत्येक परिवारिण: 
क्रमादूध्वोध्विसंस्थानं सप्तानां नायकों विभु: 
क्रमाद्विगुणिता: षड्भिर्मनुपुत्रे रधिष्ठिता: 

क्रीडन्ति पव॑ताग्रे ते नव चात्र कुलाद्रय: 
क्रोधेशाष्टकमानीलं संवर्ताद्यं ततो विदुः 
क्षोभान्तरं ततः काय॑ बोजोच्छूनादूरादिवत्‌ 
गहनसाध्यौ हरिहरदशेश्वरौ त्रिकलगोपती षडिमे 
गहनादं निरयान्तं सुजति च रुद्रांदच विनियुडस्ते 
गान्धर्वेण सदार्चन्ति विषावर्ततें5थ ते स्थिताः 
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“गिरिसप्तकपरिकल्पिततावद्खण्डास्तु पशञ्नशाकाद्या: 
गुणकारणमित्येते मायाप्रभवस्य[पर्यायाः 
गुणतन्मात्रभूतौघमये तत्त्वे प्रसज्यते 
गुणसाम्यात्मिका तेन प्रकृति: कारणं भवेत्‌ 
गुणानां यत्परं साम्य॑ं तदव्यक्तंगुणोध्व॑तः 
गुरवो गुरुशिष्या ऋषिवर्ग इडादिश्च विग्रहाए्कयुक 
चक्रवाटइचतुदिक्को मेरुरत्र तु लोकपाः 
चक्राष्टकाधिपत्येन तथा श्रीमालिनीमते 
चतुदिड्नेमिरोद्यान॑ योगिनीसेवितं सदा 
चतुर्मू तिमय॑ शुअ्र॑ यत्तरसकलनिष्कलम 

जाठर: कूटहिमवद्यात्रजारुधिश्‌ज्िण: 
जीमूतमेघास्तत्संज्ञास्तथा विद्याधरोत्तमाः 
ज्ञात्वा समस्तमध्वानं तदीशेषु विलापयेत्‌ 
ज्ञानहीना अपि प्रौढ्धारणास्ते5ण्डतो बहि: 
ज्योतिष्कशिखरं शम्भोः श्रीकण्ठांशश्च स प्रभु: 
तच्छक्तीद्धस्ववला गुहाधिकारान्धका रगुणदीपा: 
ततस्तु तैजसं तत्त्वं शिवाग्नेरत्र संस्थिति: 
ततो<पि सकलाक्षाणां योनेर्बु दृष्यक्षजन्म न: 
ततोष्प्यजु्मात्रान्तं महादेवाष्टक॑ भवेत्‌ 

तत: श्रिय: पुरं रुद्रक्रोडावतरणेष्वथ 

ततो वागादिकर्माक्षयुक्तं करणमण्डलम्‌ 

तत्त्वं तत्र तु संक्षुब्धा गुणा: प्रसुवते घियम््‌ 
तत्त्व सर्वान्तरालस्थं यत्सर्वावरणैव्‌ तम्‌ 

तत्वदं ते समासाद्य क्रमाद्यान्ति शिवात्मताम्‌ 
तत्र भीमेलेकिपुरुषे: पीडयन्ते भोगपर्य॑न्तम्‌ 

तत्र वे वामतः इ्वेतनोलयो रम्यकोःन्तरे 

तत्र स्थाने महादेवजन्मानस्ते विनायका: 

तत्र स्थित: स स्वयम्भूविद्वमाविष्करोत्यद: 
-क्षत्राध्वेव॑ निरूप्योध्यं यतस्तत्प्रक्रियाक्रमस्‌ 


६१८ श्रीतन्त्रालोक: 


तत्रेव दक्षिणे हेमहिमवद्‌ द्वितयान्तरे 

तत्रेव दक्षिणे मेरोहिमवान्यस्य दक्षिणे 
तत्समस्तं स्वसंवित्तों सा संविदूभरितात्मिका 
तत्सरव॑ प्राकृतं प्रोक्तं विनाशोत्पत्तिसंयुतम्‌ 
तथाधितिष्ठति विभुः कारणानां तु पशञ्चकम्‌ 
तथापि शिवमग्नानां द्क्तीनामण्डता भवेत्‌ 
तदथ महादेवाष्टकमिति बुद्धौ सप्तदश संख्या 
तदर्थ भेदकान्यन्यान्युपात्तानीति दर्शितम्‌ 
तदिह प्रधानमधिक  संक्षेपेणोच्यते शोध्यम््‌ 
तदीदतत्त्वे लीयन्ते क्रमाच्च परमे शिवे 
तदूर्ध्व॑ वीरभद्राख्यों मण्डलाधिपति: स्थित: 
तदूर्ध्व नर॒काधीशा: क्रमाददु:खैकवेदना: 
तदेव पुंस्त्वमापन्‍्ने पूर्णंकपि परमेह्वरे 

तदेव बुद्धितत्त्वं स्थात्‌ किमन्ये: कल्पतेर्गुणे: 
तद्क्ष्यते समासादुबुद्धौ येनाशु संक्रामेतु 
तद्धत्ते शिवरुद्रा ब्रह्माण्डमसंख्यपरिवारा: 
तनुभोगाः पुनरेषामधः प्रभूतात्मका: प्रोक्ताः 
तन्मण्डल् वा दृष्ट्वेव मुक्तद्वेता हृतत्रया: 
तन्मात्रेशा यदिच्छात: शब्दाद्या: खादिकारिण: 
तन्मात्रेषु च पदश्च स्युविश्वेदेवास्ततो52कम्‌ 
तन्वक्षसमुदायत्वे कथमेकस्वमित्यत: 
तन्वक्षादौ मा प्रसाइक्षीदण्डतेति पदान्तरस्त्‌ 
तमोलेशानुविद्धस्य कपाल॑ सत्त्वमुत्तरम्‌ 
तस्मन्निरयाद्येक॑ यत्परोक्तं द्वारपालपय॑न्तम 
तस्मिन्सदाशिवो देवस्तस्य सव्यापसव्ययो: 
तस्याभवन्नव सुतास्ततो5यं नवखण्डक: 
तस्याष्टी तनया: साक॑ कन्यया नवमों5शक: 
तस्योत्सज्े परा देवी ब्रह्माणी मोक्षमार्गगा 
तारतम्याच्च योगस्य वेदात्फलविचित्रता 


|| श्श्द 


तावतीं गतिमायान्ति भुवने5त्र निवेशिताः १९६ | 
तावल्संस्कारयोगाथ॑ न पर॑ पदमीहितुम्‌ २११ 
तावदसंख्यातानां जन्तूनां निरव॒ त्ति कुरुते ३५० 

तावन्ति रूपाण्यादाय पूर्णतामधिगच्छति २८६ | 
तिम्नो द्वात्रिशदेकातस्त्रिशदप्येकविशति:ः २६१ ॥। 
तिष्ठन्ति साध्यास्तत्रेव बहवः सुखभागिन: श्षर 

ते कालवह्निसंतापदीनाक्रन्दपरायणा: ३७ 

तेजस्व्यावरणं वेदपुरा मानावृतिस्ततः ३६० 

ते तेनोदस्तचित: परतत्त्वालोचनेडभिनिविशन्ते ३४७ 

तेन कलादिधरान्तं यदुक्तमावरणजालमखिलं ततु शेर४ 

तेन द्वितीयं भुवनं तयो: प्रत्येकमुच्यते २३९ 

तेभ्य ऊध्व॑ शतान्मेघा भेकादिप्राणिवर्षिण: १२५ 

तेभ्य: परतो भुवनं सत्त्वादिगुणासनस्य देवस्य २६७ 

ते मायातत्त्व एवोक्तास्तनौ शंव्यामनन्ततः ३०१ 

ते मेरुगा: सकृच्छम्भं ये वार्चन्ति यथोचितम््‌ ५८ 

ते यान्ति बोधमैशान॑ वीरभद्र महाद्युतिम्न १०८ 

तेषां स्वरे पतयो रुद्रा एकादश महाचिषः १८० 

तेषु क्रमेण ब्रह्माण: संस्युद्धिगुण जीविता: १८५ ॥ 
तेषूमापतिरेव प्रभु: स्वतन्त्रेन्द्रयों विकरणात्मा ररेरे 

ते सर्वेधत्र विनिहिता रुद्राइच तदुत्थभोगभुज: २७५ | 
ते हाटकविभो रग्र-किद्धुरा विविधात्मका: ३ 
त्रयोदशभिरन्येद्च भुवनेरुपशोभिसस्‌ २०० 

त्रिगुणं ज्ञानश्शक्तिः सा तपत्यकतया प्रभो: शढरे 

त्िनेत्रा: पाशनिर्मुक्तास्तेअ्त्रानुप्रहका रिण: २६२ 
त्रिपज्चाशच्च लक्षाणि द्विकोल्ययुतपञ!"्चकम््‌ १०६ | 
त्रिशिर: शासने बोधो मूलमध्याग्रकल्पित: १२ ॥ 
दक्षिणे दक्षिणे ब्रह्माश्विनौ धन्वन्तरि: क्रमात्‌ ५६ || 
दश तन्मात्रसमूहे भुवनं पुनरक्षवर्गविनिपतिते ४१४ 


दह्मे वसवो रुद्रा आदित्याइच मरुत्पथे १४२ 


२० श्रीतन्त्रालोक: 


दशाष्टादश रुद्राइच तैरेव सुशिवों वृतः 
द्वादशेकशिवाद्या: स्युविद्यायां कलने दश 
दिदुक्षयेव सर्वार्थान्‌ यदा ब्याप्यावतिष्ठते 
द्वितीये तत्परे सिद्धचा रणा निजकमंजाः 
दीक्षाकालेःधराध्वस्थशुद्धो यत्त्वाधराध्वगम््‌ 
दीक्षिता अपि ये लुप्तसमया न च कुर्व॑ते 
देवदेवस्य सा शक्तिरतिदुर्घटकारिता 
देवाग्तिद्रव्यवृत्त्यंशजीविनद्चोत्तमस्थिता: 


देशाध्वनो5प्यथ समासविकासयोगात्‌ संगोयते विधिरयं शिवशास्त्रदुष्ट: 


द्वीपोपद्वीपगा: प्रायो म्लेच्छा नानाविधा जना: 
धरातो&त्र जलादि स्यादुत्तरोत्तरत: क्रमात्‌ 
धर्मज्ञानविरागानैश्वय तत्फलानि विविधानि 
धर्मातणिमादिगुणाउज्ञानानि तपःसुखानि योगांइ्च 
धियि देवीनामष्टो क्रत्तेजोयोगसंज्ञक त्रय॑ तदुमा 
धियि योन्यट्टकमुक्त प्रकृती योगाष्टक॑ किलाक्तप्रभृति 
ध्यात्वा त्यक्त्वाथ वा प्राणान्‌ कृत्वा तत्रेव धारणाम््‌ 
छ्यानपूजाजपैविष्णोर्भक्ता गच्छन्ति तत्पदस्‌ 

न प्रराहेत्पुनर्नात्यो हेतुस्तच्छेदनं प्रति 

न यज्ञदानतपसा प्राप्यं काल्या: पुरं जयस्‌ 
नरकेभ्य: पुरा व्यक्तस्तेतासी तदधों मतः 

नरि वामो भीमोग्रौ भवेशवी रा: प्रचण्डगौरीशो 

न ह्मकर्ता पुमान्कर्तु: कारणत्वं च संस्थितम्‌ 
नाडीविद्याप्टक चोध्व॑ पड्क्तीनां स्थादिडादिकस 
नाड्या ब्रह्मबिले लीनः सोडव्यक्तध्वनिरक्षरः 

नाद: किञ्जल्कसदृशो मह॑द््रि: पुरुषेवृतः 

नाद: सुषुम्नाधा रस्तु भित्वा विश्वमिदं जगत 
नादविन्द्रादिकं का्य॑मित्यादिजगदुुड्भ व 
नादोध्वंतस्तु सोषुम्नं तत्र तच्छक्तिभृत्यभु 
जानावर्णाश्रमाचारसुखदु:खविचित्रता 


| 


नान्यथा मोक्षमायाति पशुर्शानशतैरपि 

नियतौ शद्भुरदशक॑ काले शिवदशमिति पुरद्वितयम्‌ 
निर्बीजदीक्षया मोक्ष ददाति परमेश्वरी 
निय॑न्त्राणि सदा तत्र द्वाराणि बिलसिद्धये 
निवृत्यादिकलावगंपरिवा रसमावृतः 

निवृत्यादे: सुसृक्ष्मत्वाद्धराद्यारब्धदेहता 

नेता कटाहरुद्राणामनन्त: कामसेविनाम्‌ 
पज्चत्रिशत्कोटिसंख्या लक्षाण्येकोनविष्यति: 
प्रञ्चवर्णयुतं गन्धतन्मात्रमण्डल महत्‌ 
पञ्चान्तकेकवीरौ च॒ शिखोदद्चाष्ट तत्र ते 
पञ्चाशत्कोटयब्चोध्व॑ भूपृष्ठादधरं तथा 
पञ्चाददुध्व॑ तत्रेव दुदिनाब्दा हुतादजा: 
पण्चाददूध्व॑ वज्ञाद्वाद्वेद्युतो5शनिवर्षिणः 
पञ्चाशदृध्व॑ वज्ञाद्ली वायुस्त्रोपलाम्बुदा: 
परतो लिज़ाधारे: सुक्ष्मैस्तन्मात्रजेम॑हा भूतै: 
परनादो ब्रह्मबिलं सुक्ष्मादियुतोर्ध्वकुण्डली शक्ति: 
पररूपेण यत्रास्ते पठचमन्त्रमहातनुः 
परमेदनियोगाच्च चोद्यमानाइच मायया 
पशुखगमुगतरुमानुष-सरीसूपे: षड्भिरेष भूलेक: 
पशुपतिरिल्द्रोपेन्द्रविरिज्चेरथ तदुपलम्भतो देवेः 
पाताराष्टकमैकेकमष्टमे हाटक: प्रभु: 

पातालोध्वें सहस्नाणि विशतिर्भकटाहक: 
पात्यन्ते मातृभिर्षोरयातनौघपुरस्सरम्‌ 

पाशा: पुरोक्ता: प्रणवा: पञच मानाष्टक मुनेः 
पाशा आगस्तुकगणेशवेद्येश्वर भेदिता: 
पितृदेवपथावस्थोदग्दक्षिणगौ स्वजात्परे वीथ्यौ 
पीता शुक्ला पीतनीले नीला शुक्लारुणा क्रमातु 
पुरेषु बहुधा गद्भा देवादो श्री: सरस्वती 

पुंस ऊध्व॑ तु नियतिस्तत्रस्था: शंकरा दह 


२२ श्रीतन्त्रालोक: 


'पुंसां सितासितान्यत्र कुर्वतां किल सिद्धबतः 
पुंस्तस्वे तुष्टितव्क सिद्धयोः्ट्टी च तत्युर: 

पुरं चाशुद्धविद्यायां स्याच्छक्तिनवकोज्ज्वलम््‌ 
पूर्णस्योर्ध्वादिमध्यान्तव्यवस्था नास्ति वास्तवो 
पूर्वपद्चिमतः सव्योत्तरत३्च क्रमादिमे 
प्रकाशमण्डलं तस्माच्छ त॑ बुद्ध्यक्षपड्चकस्‌ 
प्रकाशमण्डलादूध्व॑ स्थितं पठ्चार्थमण्डलम््‌ 
प्रजापतीनां तत्राधिकारो ब्रह्मात्मजन्मनाम््‌ 
प्रतिकल्प॑ नाममभेदेर्भण्यते सा महेश्वरी 
प्रतिभगमव्यक्ता: प्रजास्तदास्था: प्रजायन्ते 


प्रत्येकमस्य निजनिजपरिवारे पराध॑कोटयो5संख्या: 


प्रत्येकममेषामेकोना कोटिरुच्छितिरन्तरमस्‌ 

प्रत्येक भौमतः सूर्यसुतान्ते पऊ्चक॑ विदु: 
प्रभाससुरेशाविति सलिले प्रत्यात्मक॑ सपरिवारे 
प्राक्तती पारमेशी सा पौरुषेयी च सा पुनः 
बाह्यदेवेष्वधिष्ठाता साम्यैश्वर्यसुखात्मकः 
बुद्धितत्व॑ ततो देवयोन्यष्टकपुराधिपम्‌ 
बोधमध्यं भवेत्किड््चिदाधा राधेयलक्ष णम् 
बोधाग्र॑ं तत्तु चिदुबोधं निस्तरज् बृहत्सुखम्‌ 
ब्रह्मणो5ण्डकटाहेन मेरोरघेंन कोटय: 
ब्रह्मणोञ्त्र स्थिता मेघाः प्रढये वातकारिण: 
ब्रह्माण्डधा रक॑ तच्च स्वभावेनेव स्वतः 
ब्रह्माण्डाघव्च रुद्रोध्व॑ दण्डपाणे: पुरं स च 
ब्रह्मा मुनिलोकेशो रुद्रा: पञ्चान्तरालस्था: 
ब्रह्मेवापरखूपेण ब्रह्मस्थाने ध्रुवोध्चलः 
ब्राह्मणाद्या: शब्दूरान्ता: पशव: स्थावरान्तगा: 
भग्नानि महाप्रलये सुष्ठो नोत्यादितानि छीनानि 
भद्रकाल्या: पुर यत्र ताभि: क्रीडन्ति साधका : 
भारते नवखण्डे च सामुद्रेणाम्भसात्र च 
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हू | श्लोका दिपंक्तिक्रम: 


-भारते यत्कृत॑ कर्म क्षपितं वाप्यवीचितः 
भीमादिगयपय॑न्‍्तमष्टक वायुतत्त्वगस््‌ 
भुवनं देहधर्माणां दश्ानां विग्रह्मष्टकात्‌ 
भुवनं भुवनं निशि पुटपुरत्रयं वाक्‍्पुरं प्रमाणपुरम्‌ 
भुवने: पद्मभिगर्भीकृतानन्तसमावृत्ति 
भुवर्लोकस्तथा त्वार्काल्लक्षमेक॑ तदन्तरे 
“भुगो वह्नौ जले ये च संग्रामे चानिवर्तिनः 
भैरवादिहरीन्द्वन्त तेजसे नायकाष्टकम्‌ 
“अमयत्येव तान्‌ माया ह्यममोक्षे मोक्षलिप्सया 
मग्नस्तन्मूलविस्ता रस्तदूद्येनो ध्वविस्तृति: 
मथनी दमनी मनोन्‍्मनी च त्रिदृः पीता: समस्तास्ता: 
मध्यतो व्यापिनों तस्यां व्यापीशो व्यापिनीधरः: 
मध्ये त्वनाश्रितं तत्र देवदेवों छयनाश्रितः 
मध्ये पुटत्रय॑ तस्या रुद्रा: षडधरेषन्तरे 
मध्योर्ध्वाव: समुद्वृत्तर रावचतुरश्रक: 
मनो: स्वायम्भुवस्यासन्‌ सुता दश् ततस्त्रयः 
मन्दरो गन्धमादइच विपुलोअथ सुपाष्व॑क: 
मलदिग्धा दीर्घकेशइमश्रवों गोसधर्मका: 
महाकालादिका रुद्रकोटिरत्रेव भारते 
महादेवाष्टकान्ते तद्‌ योगाष्टकमिहोदितम्‌ 
महान्तराले तत्रान्ये व्धिकारभुजो जना: 
महापरिवहास्तोज्यमृतद्धें: प्राडः्मरुत्पथ: 
महावहे त्वीशकृता: प्रजाहितकराम्बुदाः 
माकोटाण्डद्वि तबच्छगलाण्डा अ्ष्टक ह्यहद्धारे 
मातुतन्दा स्वसंख्याता रुद्रास्तत्साधकास्तथा 
मानुषान्तेषु तत्रापि केचिन्मन्त्रविद: क्रमात्‌ 


मा भूदण्डस्वमित्याहुरन्ये भेदकयोजनस््‌ 


मायातत्त्वं विभु किल गहनमरूपं समस्तविलूयपदस्‌ 
-मायातत्त्वाधिपतिः सो&नन्‍्तः समुदितान्विचार्या णून 


| श्रोतन्त्राकोक: 


मायापटले: सूक्ष्म: कुडयेः पिहिता: परस्पर्मदृत्याः 
मायाबिलमिदमुक्त परतस्तु गुहा जगद्योनिः 
मायामयशरीरास्ते भोगं स्व परिभुड्जते 
मार्कण्डाद्या ऋषिमुनिसिद्धास्तत्र प्रतिष्ठिता: 
मुकुटविसरेन्दुविन्दुप्रोद्गीता ललितसिद्धरुद्रो च 
मुख्यमन्त्रेश्वराणां यत्‌ साध॑ कोटित्रयं स्थितम्त्‌ 
मृतंयः सुशिवा वीरो महादेवाष्टक वपु: 
मुह्य॑ष्टकोपरिष्टात्त, सुशिवा द्ादशोदिता: 
मूर्धशिखावमंदुगस्त्रमज्भानि षट्‌ प्राहु: 

मृता गच्छन्ति तां भूमि धरिव्या: परमां बुधा: 
भेघाः स्कन्दोदुभवाइचान्ये पिशाचा ओघमारुते 
भेधातिथिवंपुष्माजज्योतिष्मान्युतिमता हवी राजा 
भेरोरुदक शुद्भवान्यस्तदुबहिः कुर्वषंकम्‌ 
भेरोदक्षिणतो हेमनिषधों यौ तदन्तरे 

मेरो: पश्चिमतों गन्धमादो यतस्तस्य पर्चिमे 
भेरोः पूर्व: माल्यवान्यो भद्राइवस्तस्य पूर्वतः 

मेरोः षडेते मर्यादाचला: पूर्वपरायता: 
यत्किड्चित्परमाद्वेतसंवित्स्वातन्त्रयसुन्दरात्‌ 

यद्यपि गुणसाम्यात्मनि मूले क्रोवेह्वराष्टकं तथापि धियि 
यस्येच्छातःसत्त्वादिगुणशरीरा विसुजति रुद्राणी 
याच्ति ते नरकयुजः कृष्ण तेषां सुखाल्पतादायि 
या प्रभोरडूगा देवो सुषुम्ना शशिसप्रभा 
येनोमागुहनोलब्रह्मऋभुक्षकतादिभुवनेषु 

ये ब्रह्मणादिसगें स्वशरीराल्नि्मिता: प्रभ्ताख्या: 
ये यात्त्यखण्डान्तरे रौद्वं पुरं नाध: कदाचन 

ये विद्या पौरुषे ये च श्मश्ानादिप्रसाधने 
योगाष्टक क्रोधसंज्ञं मुले काले सनेयते 
योगाष्टकपदे यत्त्‌ सोमे श्रेकण्ठमेव च 
योनिविवरेषु नानाकामसमृद्धेषु भगसंज्ञा 


| धर 


योनोरतीत्य गोणे स्कन्धे स्युर्योगदातारः रष्ढ 
यो ब्वेतशुज्धिणौ मेरोवमि मध्ये हिरण्यकस्‌ एड 
रक्तोदमानससितं भद्रं चेतच्चतुष्टयं सरसाम्ु 34 
रक्षांसि सिद्धगन्धर्वास्तूत्तरेणोत्तरेण ताम् प्र 
रुद्रस्य सृष्टिसंहा रकतुब्रह्माण्डवत्मंनि १५७ 
रुद्रा: शतं सवीरं बहिनिवृत्तिस्तु साष्टशतभुवना स्थात्‌ ४०८ 
रुद्राणां भुवनानां च मुख्यतो&न्ये तदन्तरे रध्रे 
र॒द्राण्डं सालिलं त्वण्डं शक्रचापाकृति स्थितम््‌ शरद 
रद्रो ग्रन्यां च मायायामीशः सादाख्यगोचरे १० 
रुन्‍्धनी रोधनो रोद्ध्री ज्ञानबोधा तमोपहा रे८४ड 
रूपमुक्त॑ यतस्तेन तल्समूहो$ण्ड उच्यते १७७ 
रूपावरणसंज्ञं तत्तत्त्वेईस्मिन्नेइवरे विदु: ३५६ 
रोचनाञ्जनभस्मादिसिद्धास्तत्रेव रेवते १३३ 
लक्ष॑ सहस्नतवतिस्तदद्यीतिरिति क्रमात्‌ ध्ड 
लक्षमात्र: स नवधा जातो मर्यादपव॑तैः ध्रे 
लक्षैकमात्रो लवणस्तद्बाह्ये 5स्य पुरोद्धयः ९७ 
लघुनिधिपतिविद्याधिपशम्मूर्ध्वान्तं सवी रभद्रपति ४३९. 
लोकानां भस्मसाउ्भावभयान्नोध्व॑ स वीक्षते र३ 
लोकानामक्षाणि च विषयपरिच्छित्तिकरणानि ररे४ 
लोकालोकदिगष्टकसंस्थं रुद्राष्टकं सलोकेशम्र्‌ १०८ 
वराहनन्दनाशोका: पश्चात्‌ सहबलाहको ९८ ॥| 
वस्तुपिण्ड इति प्रोक्त द्िवशक्तिसमूहभाक्‌ १७१ | 
बस्त्रापदान्तं स्थाण्वादि व्योमतत्त्वे सुराष्टकरम् २०९. । 
वागीइ्वरी च तत्रस्थं कमादिनवसत्पुरम्‌ ३३८ । 
वामेशरूपसूक्ष्मं शुद्धं विद्याथ शक्तितेजस्विमितिः डरे | 
विचारितो5यं कालाध्वा क्रियाशक्तिमयः प्रभो: २्‌ ॥ 
विजयाख्य॑ पुरं चास्य ये स्मरन्‍्तो महेश्वरम्‌ १९७- | 
विद्यातत्वोध्व॑मैशं तु तत्त्वं तत्र क्रमोर्ध्वाा् ३४१ ।( 
विद्याभृतां च कि वा बहुना स्व॑स्य भूतसर्गस्य १२० ॥ 


श्रोतृ०--४० 


है श्रोतन्‍्त्रालोक: 


'विद्यायां विद्येशास्त्वष्टावीशें सदाशिवे पञुच ४५१ 
“बिनापि वस्तुपिण्डाख्यपदेनेकेकेकशो भवेत्‌ १७५ 
विन्दुर्ध्वेन्दुरेतस्थ कला ज्योत्स्ता च तद्ठती ३८३ 
विभर््यण्डान्यनेकानि शिवेन समधिष्ठिता ४०१ 
विश्वेदेवा विश्वकर्मा क्रमात्तदनुगाइच ये ५० 
वीणासरस्वती देवी नारदस्तुम्बुरुस्तथा ५४ 
वेद्युताद्रेवतस्तावांस्तत्र पुष्टिवहाम्बुदा: १३२ 
व्यक्तेरभिमुखीभूतः प्रच्युत: दक्तिरूपत: श््द 
व्यज्यन्ते तेन सर्गादौ नामरूपेरनेकधा र्र५ 
शक्ति: सुप्ताहि-सदृशी सा विश्वाधार उच्यते इ्थ्द्‌ 
शक्त्यावृति: प्रमाणाख्या ततः शास्त्रे निरूपिता ३५९ 
हतरुद्रावधिहु फट्‌ भेदयेत्तत्तु दुःशमम्र्‌ १६७ 
शर्वरुद्रो भीमभवावुग्नो देवों महानथ १६१ 
शर्वादिक यस्य सृष्टिध॑राद्या याजकान्तत: २४५ 
शिखण्डी श्रीगलो मूतिरेकनेत्रेकरुद्रकौ ३४२ 
शिवगुणयोगे तस्मिन्‌ महति पदे ये प्रतिष्ठिताः प्रथमम््‌ ३०७ 
'शिवतत्त्वं ततस्तत्र चतुदिक्क व्यवस्थिता: ३९८ 
'शिवतत्त्वोध्व॑तः शक्ति: परा सा समनाह्वया ४०० 
'शिवशुद्धगुणाधिका रान्तः सो5प्येष हेयश्च ३५३ 
शीघ्रो निधीशो विद्येश: शम्भुः सवी रभद्रकः १८१ 
शुद्धावरणमित्याहुरुक्ता शुद्धावृते: परस््‌ ३५८ 
शुश्रूषाशौचसन्तोषा ऋणजुतेति दशोदिता: २८९ 
शोषकार्यात्मतैष्टव्यान्यथा सत्कार्यहानित: २८५ 
शेवा: केचिदिहानन्ता: श्रेकण्ठा इति संग्रह: ४३४ 
शोधनमथ तद्धानो शेष त्वन्तगंत॑ कार्यंम् ४२५ 
अ्रीकण्ठ: स्फटिकाद्रौ सा व्याप्ता तन्वष्टकेज॑गत्‌ २४६ 
श्रीकण्ठ एवं परया मूर्त्योमापतिरुच्यते २४१ 
श्रीकण्ठाधिष्ठितास्ते च सृजन्ति संहरन्ति च १८३ 


व्ोकामिकायां कठ्मी रवर्णने चोक्तवान्विभुः २१३ 


हे 


ओमद्दीक्षोत्तरे चेतान्वेशान्‌ गुरुरब्रवीत्‌ 
ओओमन्मतज्ज्शास्त्रे च क्रमो5यं पुरपुगग: 
श्रोमन्मतज्शास्त्रे च लयाख्यं तत्त्वमुत्तमम्रु 
श्रो शैलहरिद्चन्द्राविति गुद्याष्टकमिदं महसि 
ओसारशासने पुनरेषा षट्‌ पुटतया विनिदिष्टा 
बष्ठं च परममनाश्रितमथ समनाभुवनषोडशी यदि वा 
षष्ठे गरुत्मानन्यस्मिज्भज्भान्यत्र वृषो विभुः 
संवर्तों ज्योतिरथो कलानियत्यां च॒ सूरपश्चान्तो 
संविद्द्वारेण तत्सुष्टे शून्ये धियि मरुत्सु च 
सत्पथं तान्परित्याज्य सोत्पर्थ नयति ध्रुव 

स देवं भैरवं ध्यायत्‌ नागेश्च परिवारितः 
सप्तदशपुरा शान्‍्ता विद्येशसदाशिवपुरत्रितययुक्ता 
सप्तमजल्घेर्बाह्ये हैमी भू: कोटिदशकमथ लक्षमु 
सप्तसागरमानस्तु गर्भोदाख्य: समुद्रराद्‌ 
सप्तानुध्यायन्त्यपि मन्त्राणां कोटय: शुद्धाः 
समना करण तस्थ हेतुकतुमंहेशि तु: 
समन्‍्ताच्चक्रवाटाधो५्नकेंन्दु चतुरश्र कम्‌ 
समहातेजा वामो भवोद्भवश्चेकपिज्धलेशानौ 
सम्भवन्त्यप्यसंस्कारा भारतेषन्यत्र चापि हि 
सर्वाभया: खड़गधारात्रतास्तत्तत्त्ववेदिन: 

सर्वे देवा निलोना हि तत्र तत्यूजितं सदा 


सर्वेषामुत्तरो मेरलोकालो कब्च दक्षिण: 
सर्वेषामेतेषां ज्ञानानि विदुः स्वतुल्यनामानि 

स व्यापिन॑ प्रेरयति स्वश क्त्या करणेन तु 
सव्पोत्तरायतौ तो तु चतुस्त्रिशत्सहस्रकौ 
सहखथा व्यक्तमत: पौंस्नं दश सहस्रधा 

सादाख्य॑ व्यब्नुते तच्च शक्तिवृन्देन संख्यया 
साधनभेदात्केवलमष्टकपञ्चकतयोक्तानि 

साध्यो दाता दमनों ध्यानो भस्मेति विन्दव: पश्च 


डे०२ 


११० 
३७३ 


१८५९ 
२३२ 
डे२८ 


ड श्रीतन्त्रालोक: 


सारस्वतं पुर तस्माच्छब्दब्रह्मविदां पदम्‌ 
सिद्धातन्त्रेत्त्र गर्भाव्धेस्तीरे कौशेयसं ज्ञितम्‌ 
सिद्धातन्त्रे तु हेमाण्डाच्छतकोटेब हि: शतस्‌ 
सिद्धीर्ददत्त्यसावेव॑ श्रीमद्रौरवशासने 
सुशिवावरणे रुद्राः सर्वज्ञा: सर्वशक्तिसम्पूर्णा: 
सुशिवासनमतिसितकजमसंख्यदलम् 
सुशुद्धावरणादुष्ब॑ दोवमेकपुरं भवेत्‌ 
सुषुम्नो्ध्वे ब्रह्मबिलसंज्ञयावरणं त्रिदुक्‌ 
सूक्ष्मसुतेज: शर्वा: शिवा: दद्षेतेउत्र पूर्वादे: 
तमीशतत्त्वे गुरूत्तमे: 
सूर्याल्लक्षेण शीतांशु: क्रियाशक्ति: शिवस्य सा 
सृष्ट्यादिपश्नकृत्यानि कुरुते स तयेच्छया 
सेनानीवायुरत्रेते मूकमेघास्तडिन्मुचः 
सौषुम्नं ब्रह्मबिल कुण्डलिनी व्यापिपश्चकं समना 
स्थानानां द्विशती भूमिः सप्तपश्नाशता युता 
स्थानान्तरेपि कर्मास्ति दृष्टं तच्च पुरातने 


स्थाने सायुज्यगताः सामीप्यगता: परे सलोकस्था: 


स्थूलेविशेषेरा रब्धा: सप्त लोका: परे पुनः 
स्वच्छन्दं ता निषेवन्ते सप्ततेयमुमा यतः 
स्वस्वरूपानुसारेण मध्यादित्वादिकल्पना: 
स्वात्मानमेव जानन्ति हेतुं मायान्तरालगाः 


सो5्व्यक्तमधिष्ठाय प्रकरोति जगन्नियोगतः शम्भो: 


हेतून्त्रह्मादिकान्‌ रुच्द्े रोधिकां तां त्यजेत्तत: 


| 


अष्टमाह्निकस्य 
उद्धरणाद्पंक्तयः 


शहर अन्तर्भुवनानि विशोधयेत्‌ 
““ उन्मन्यन्ते पर: शिव: 
““ दशोत्सेधा नवान्तराः 


:- पुरुष: पश्चविशकः 

““'प्रोक्तोड्नन्तो5सिते प्रभु: 

““ विद्यातत्त्वात्सदाशिवम्‌ 

अक्रृतं च कृतं चेव वेभवं ब्राह्ममेव च 
अगस्त्यशिखरं तत्र मलये भूधरोत्तमे 
अग्तिरुद्रों हुताशी च पिज्धल: खादको हर: 
अग्नी ध्रतस्तु जाता वे शूराबचातिबलोत्कटा: 
अग्तीध्रदचाग्निबाहुश्च मेधा मेधातिथिर्व॑पु: 
अग्नी ध्रस्तु समाख्यातो जम्बुद्दीपे वरानने 
अग्तौ होमो गुरौ दान ज्ञानिनां पर्युपासनस्‌ 
अध्यर्धानि सहस्नाणि द्वादशायुहिरिण्मये 
अज्भुद्वीपो यवद्वोपो मलयद्वोप एव च 
अद्भुष्ठाद्यास्तु रागेष््टौ द्वादशेकशिवादय: 
अजश्च भुवनेशइच मृत्यु: कापालिकस्तथा 
अट्टहासो दारुकदच लाज्ुलिदच त्रिदण्डक: 
अणिमा रूघिमा चेव महिमा प्राप्तिरिव च 
वन्तरमास मत 

अत ऊध्व॑ हरिहरौ रागतत्त्वे निबोध में 
अत: परं वरारोहे तरका: प्ररिकीतिता: 


पृष्ठाड्ाः 
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६३० श्रीतन्त्रालोक: 


अतदच पुष्कराख्ये च संवरस्तत्र नायक: 
अतो भुवनदीक्षान्या श्यूणु पार्वति तत्त्वतः 
अत्र चाज्भारकः सर्पिनेऋतः सदसत्पतिः 
अत्राधिकारवानेवमीश्वर: शिवचोदित: 
अत्रिदचेव वशिष्ठश्व पुलस्त्य: पुलह: ऋतु: 
अथ कालाग्निरुद्राध: कटाहः संव्यवस्थित: 
अथर्वाञउजनवच्छयाम: स्थितो दक्षिणतस्तथा 
अथ सकलभुवममान यत्यूव॑ निगदितं निजे्गुरुभि 
अथ हृहुककालाग्निरुद्रो हाटक एव च 
अथोपरिष्टात्तत््वानि उदकादिशिवान्तकसम््‌ 
अथोध्व॑ गुरुशिष्याणां पड्क्तित्रयमतः श्वृणु 
अदम्भित्वममानित्वमकल्को ज्ञानशीलूता 
अधघ: कालाग्निरुद्रोधन्य मा] 

अधः कालान्तगो रुद्रो दशेशस्थानमध्यग: 
अध:ः पुटे तु विज्ञेया मायातस्वे वरानने 
अधद्चोध्वँ कटाहोण्डे स घन: कोटियोजन: 
अधुना संप्रवक्ष्यामि अण्डानां नामगोचरस्‌ 
अधो ब्रह्मबिलं देवि शक्तितत्त्वं तत: परम 
अध्वानं निखिल देवि तत्त्वषद्त्रिशदुज्ज्वलम्ु 
अनन्त: प्रथमस्तेषां कपालीशस्तथापरः 
अनन्त: संस्थितो5धस्तात्पोतारूढो जलान्तरे 
अनन्तभुवनस्यानु कालाग्निभुवनं महत्‌ 
अनन्तशक्तिचन्द्रांशुपीयूषो मिभिरुल्बणे: 
अनन्तस्त्रितनु: सूक्ष्म: श्रीकण्ठश्च शिवोत्तम: 
अनन्तोथ्नन्तवीर्यात्मा सर्वेषां मूध्नि संस्थित: 
अनन्तोपरमे तेषां मह॒तां चक्रवर्तिनाम्‌ 
अनाश्ितं तु व्यापारे निमित्त हेतुरिष्यते 
अन्तर्भूता अवीचौ तु कुम्भीपाकस्य श्रूयतास 
अन्यथा प्राकस्वरूपेण ये पदयन्ति नराधमा: 


| श्लोकादिपंक्तिक्रमः ६३१ 


अन्यथा ये तु वतंन्ते तःड्गोगनिरतात्मकाः ५७ 
अपरिमितगुणनिधानं भुवनवरं तदुपरि प्रचण्डस्य २१९ |! 
अमरेशं प्रभासं च नेमिषं पुष्करं तथा १५२ 
अमात्सय॑ममानित्वं शिवभक्तिरचापलम्‌ २४ 
अमोघे विनायका घोरा महादेव समुद्भवाः १०० 
अम्बा च सलिला ओधघा वृष्टि: सार्ध च तारया श््द्‌ ' 
अम्बुहर्ता च नारीश: ब्वेत ऋग्वेद एव च १८७ 
अध॑नारीइवरइचेव पिज्जलश्व तथा पर: २०५ 
अरध॑रात्रो5्मरावत्यामस्तमेति यमस्य च <७ । 
अर्बुदान्यथ वृन्दानि सर्वाणि च तथेव च ५. 
अवीचिः क्ृमिनिचयों नदी वेतरणी तथा २१ 
अव्यक्त चतुर्टाश्रवृत्तभागोपलक्षितम््‌ हरे 
अव्यक्तमधिष्ठाय प्रकरोति जगद्यत: स देवेश: २२१ 
अव्यापार: परार्थेषु औदासोन्यमनागसः र४ 
अव्युच्छेदाय रुद्राणुं कृत्वा शक्तिबलान्वितस्‌ २४७. " 
अश्योको5थ वराहश्व नन्‍्दनश्च तृतीयक: ७१ ॥| 
अश्विनो तत्र देवेशि तथा धन्वन्तरि: स्मृतः ४१ 
अष्टावन्त: साक॑ शर्वेण' १४,१६ 
अष्टौ भुवनपाला ये क्रोघेशश्वण्डसंज्ञक: १्ण्ड 
असुर्या नाम ते लोका अन्धेन तमसा वृता: १्ण्डः ॥ 
अस्योपरिष्टादुदेवेशि पदञ्मकोख्यो वरानने २० । 
महडूारस्तदूध्व॑ तु बुद्धिस्तु शतधा स्थिता १७४१ 
आकाशावरणादूध्व॑महद्भारादध: प्रिये १५७ 
आग्नेया धूमजा मेघा: शीतदुरदिनदा: स्मृताः १८० 
आग्तेय्यामग्निसंकाशो वेद्युत १३५ 
आदो कालाग्निभुवनं शोधितव्यं प्रयत्नत: २९० | 
आदो तु गन्धतन्मात्र॑ विस्ती्ण मण्डल महत्‌ १६० | 
आभास वरतालं च शार्कर॑ च गभस्तिमतु २५ ॥ 


आमेघादभास्करात्सोमाजन्नक्षत्रादुग्रहणमण्डलातु ११९. | | 


३२ श्रीतन्त्राछोक: 


आलय: सर्वदेवानां तेन लिज्भत्वमागतम््‌ 
आवृत्याण्डं स्थिता होते मधु यद्वन्मधुत्र ता: 
आश्यानं चिद्रसस्यौघं साकारत्वमुपागतम््‌ 
आस्ते भगवती साक्षात्‌ सप्तस्वरविभूषणा 
इच्छाधीनानि पुननविकरणसंज्ञानि 

इडा च चन्द्रिणी चेव शान्ति: शान्तिकरी तथा 
इत्थं गुणवतस्तस्मात्तत्त्वात्तत्व्मनिन्दितम्र 
इन्दूर्ध्वे लक्षमात्रेण स्थितं नक्षत्रमण्डलमु 
इन्द्रद्वी पं कशेरुं च ताम्रवर्ण गभस्तिमत्‌ 
इष्टापूर्तरता देवि ये नरा: पुण्यभारते 

ईशस्य दक्षिणे भागे नाम्ना पद्मावतीपुरी 
ईशान इति प्रथितो यञ्चक्र पञ्चमं प्रवर्तयति 
ईशानद्चाप्युमाभर्ता अजेशोउनन्त एव च 
ईइवर॒स्य तथो्ध्वे तु अधक्चेव सदाशिवात्‌ 
उम्रेशाधिष्ठितं तस्मादुध्व॑ वे वेदमण्डलम् 
उत्तमाम्मसिका चेव तुष्टयो नव कीतिता: 
उत्तरेण यजुर्वेद: शुद्धल्फटिकसन्निभ: 


उदयः केसरइचेव जठरो5थ सुरेवत: 


उपरमति पतिरनन्‍्तस्तत्पदमधितिष्ठति प्रभु: सूक्ष्म: 


उपरिष्टात्कपालोत्था संवर्ता नाम वे घना: 
उपलब्धवेदनीया अतिभीमपदेप्सवो निजशिरोभि: 
ऊध्वंगा तु कला तस्य नित्यमुत्सद्भगामिनी 

ऊध्व॑ कालानलं नाम ब्रह्माण्डं द्विगुणं स्थितम््‌ 
ऊध्वँ तु भवति रुद्रो वृत्ताकार: समन्ततः 

ऊध्व॑ सत्त्वविद्ञालस्तमो विद्ञालस्तु मूलतः सर्गः 
'ऊर्ध्वबाहुर्महाकायो नागरूपी महाबल: 
ऊध्व॑मुन्मनसो यक्ष्च तत्र कालो न विद्यते 

ऋतक्षे भ्यव्च तथेवोध्व॑माग्रहाद्विवहस्तु सः 

ऋषभो दुन्दुभिर्धृम्र: प्रविष्ट: पूर्वभागत: 


|॥ 


'एकपादो5थ जक्न शव कपिलब्चासुरिस्तथा 
'एकादशानां रुद्राणां वज्नप्राकारतोरणा 
'एकादशान्तविज्ञेया: कुम्भीपाकस्य दारुणा: 
एकाधिकानि विस्तोण चन्द्रद्वीपं प्रकीरतितम्‌ 
'एतेअतिघोरा नरकास्त्रिकोणा: परिकीतिता 
तेषां तु अधस्तादे कालाग्निभुवनं ततः 
एम्य: परतरं चापि मण्डल करणात्मकम् 
एभ्य: परतरं चास्ति चन्द्र मण्डलसन्तिभसु 
“एभ्यो5व: संस्थितो ग्रन्यिर्दृर्भयर्चातिविस्तृत: 
एवं कोटिशतं ज्ञेयं पार्थिवं तत्त्वमुच्यते 

एवं तु सव॑तत्त्वेषु शतमष्टादशोत्त रम् 

एवं ते भाषित॑ लिज़ू त्रिषु लोकेषु पूजितम्‌ 
एवं त्रिपव॑णि प्रोक्‍्त॑ भुवनानां शतत्रयम््‌ 

एवं द्विगुणवृद्धया तु समुद्रा द्वीपसंस्थिताः 
एवं वे शिवतत्त्वं तु कथितं तब सुब्रत 

एवं शिवोत्तमस्यापि सुक्ष्मस्योपरमे शिवे 
एवं संख्याविहीनास्तु महाचण्डेश्वरेरणात्‌ 
ऐेशान्यामीश राजस्य पुरो नाम्ता यशोवती 
ऐश्वरयंमदमाविश्य मन्‍्यमाना महोदयाः 

ओघे वसन्ति वे दिव्या: पिशाचा:ः स्कन्ददेहजा: 
ओज: प्रश्ञान्ति: सन्‍्तोषो5प्रियवाक्यविवज॑नम्‌ 
कटहाध: स्थितं देवि ! हुहुक॑ भुवनेश्वर्म्‌ 
कथित त्वेह्वरं तत्त्वमत ऊध्वँ सदाशिवः 
-कथितो मलग्रद्वीपे मलग्रो नाम पर्वत: 
कदम्बो मन्दरे ज्ञेयों जम्बूर्वे गन्धमादने 
कन्याख्ये यत्कृतं कम जन्तुभिस्तु सितासितम्‌ 
-कपालो भूर्भुवश्चेव वषट्कारस्तथेव च 
-कपालीशो ह्यजो ब्रुध्तो वज्ञदेह: प्रमर्दनः 
करालवदना दोप्ता सर्वाभरणभूषिता 
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कर्दम: शंखपालइच पर्जन्य: स्वर्णलोमकः 
कर्मज्ञानेन संसिद्धा अद्वेतपरिनिष्ठिताः 
कर्मदेवा: प्रवर्तन्ते तस्माद्दे सवदेहिनाम्‌ 
करमेंन्द्रियाणां;पतयो वह्नीन्द्रहरिवेघस: 

कल्पे पूर्वे जगन्माता जगद्योनिद्वितीयके 
कल्याण: पिड्जलो बच्चुर्वी रक्च प्रभवस्तथा 
कात्यायनीति दुर्गंति विविधेर्नामपर्यये: 
काम: क्रोधक्च लोभदच मोह: पेशुन्यमेव च 
कारणमापूरक॑ च तस्येव 

कालसूत्रों महापद्म: कुम्भ: संजीवनेक्षुकौ 
कालाग्निपूर्वकेरेभि्भवनेः पञ्चभि: प्रिये 
कालाग्निर्नरकाणां तु चत्वारिशच्छतं ततः 
क्रियादिभेदभेदेन तन्त्रभेदो यतः स्मृतः 
क्रीडन्ति मातरस्तत्र मधुपानविधूणिता: 
कुमार्याख्यस्य निकटे मध्यस्था वारुणोदघेः 
कुमुदब्चोव॑दब्चेव वराहो द्रोणकद्भूतो 

कुशे वपुष्मता पूर्व॑ सप्त पुत्रा निवेशिताः 
कृष्णाज्भारा तु नेऋत्यां राक्षेसेशस्य कीतिता 
कोटिद्वयं त्रिपद्चाहल्लक्षाणि च ततः परस्‌ 
कोटिमात्र॑ पुरं तस्य तज्ज्वाला दश्यकोटय: 
कोटियोजनत:ः स्थोल्य॑ ब्रह्माण्डस्य कठाहके 
कोटियोजनमानेन सत्यलोकोध्व॑त: प्रिये 
कोौमारी पद्मगर्भाभा हारेकयूरभूषिता 
कौरञ्जः ह्वेतपर्णश्च नीलो माला ग्रकस्तथा 
क्रीडन्ति साधकास्तत्र ते: साध॑ तु महाबला 
क्रीडामो विगतक्लेशा: स्वाजितेषु बुभुक्षवः 
क्रोधेशचण्डसंवर्तज्योति: पिड्जलसू रकाः 
क्रोधेश्वराष्टकादूध्व॑स्थित॑ तेजोडष्टक॑ महत्‌ 
क्रोश्योष्य वामनश्चेवाप्यन्धकारो दिवाकृति: 
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क्षार: क्षीरं दधि घृतं तथा चेक्षुरसो5पि च ७३ 

क्षेमकद्च ध्रुवश्चेति वर्षनाम्ना तु तेडड्धिता ७५ ॥ 
गदिता ये>ब्धयः सप्त तेअत्र गर्भे यतः स्मृताः <९, 
गन्धर्वे्गीयमाना सा तत्र देवी सरस्वती ४० 

गयां चेव कुरुक्षेत्र नाखलं कनखलं तथा १५४ 

गर्भोदस्य परे तीरे कोशेयं नाम मण्डलम्‌ ९० 

गहनइच असाध्यदच तथा हरिहरः प्रभु: २२७ 

गद्धरं शतम विद्धि सर्वेषामुपरि स्थितस््‌ १३९. 

गुणतत्त्वे निलीयन्ते ततः सृष्टिमुखे पुनः ५४ 

गुणस्त्वेक: स्थितस्तत्र शुभाशुभफलाज॑नम्‌ ५३ 

गुणेष्वष्टो तथाव्यक्ते क्रोधाद्या: परतस्ततः २८७ । 
गुहेशान: शिखण्डी च जटी माली तथोग्रकः: १८८. | 
गोध्तानां च क्ृृतघ्नानां मित्रविस्रम्भघातिनास्‌ रे | 
गोधर्माणो जना नग्ना वत्सराशीतिजीविनः छ२ ॥ 
गोपतेर्भवनं दिव्य॑ त्रिकलस्याप्यनन्तरस्‌ २२९. 
गोमेधइचन्द्रसंज्ञक्च नारदो दुन्दुभिस्तथा ; ७५. | 
गौतमइचेव योगीशो दधिबाहुस्तथापर: १८८ | 
ग्रन्थेरुघ्व॑ कपालानि षट्संख्यातानि सुत्रत र्र८ ॥ 
ग्रत्थ्यूध्व॑ संस्थितो विद्वस्त्रिकल: क्षेम एव च २२८: | 
प्राणादिश्रोत्रपय॑न्ता पृथिवी च अपां पतिः > हे । 
चक्र भवोद्भवाख्यस्तृतीयमधितिष्ठति स्ववीर्येंण २१८ | 
चक्रपाणिश्च कूर्मक्षस्त्वध॑नारीश एव च १८९ | 
चक्रो मेनाकसंज्ञरच तृतीयशच बलाहकः ७१ | 
चतुरश्रमधो ब्रह्मा" ३५ ॥| 
चतुर्णा लोकपालानां पुरीछ्चात्र निबोध मे ७७- । 
चतुर्थे पथि चेवात्र वसन्त्यायुधदेवता: ११४ । 
चतुविशतितत्त्वानि ब्रह्मा व्याप्य व्यवस्थित: १८५ 

चतुष्षष्टि: सहस्नाणि यक्षिणीनां पुराणि तु ७ 


चन्द्रर्पेण तपति क्रियाशक्ति: शिवस्य त॒ ११७७ 
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चित्स्पन्दप्राणवृत्तीनामन्त्या या स्थूलता सुषिः 
छगलाण्डं दुरदण्डं च माकोटं मण्डलेश्व रमस्‌ 
जठरो हेमकूटइच पूर्वभागे व्यवस्थितो 

जना रोगभयग्रस्ता दु:खिता मन्दसंपद: 
जम्बुद्वीपं च शाक॑ च कुछ क्रोड्चं सशल्मल्सि 
जम्बुद्वीपं स्मृतं लक्ष॑ं योजनानां प्रमाणतः 
जम्बुद्वीपे तथाग्नी ध्रस्तस्य पुत्रा नव स्मृता: 
जम्बुद्वीपे भारतवर्ष तत्राहितस्थितिविदधे 
जयकीतिरयं जयताज्जगदम्भोज॑ विभक्तभुवनदलस्‌ 
जयन्तो वर्धभानइच अश्ोको हरिपव॑तः 
जीमूता नाम ये मेघा देवेभ्यो जोवसम्भवा 


ज्ञातज्ञेया विप्रा: कपालब्रतभूता विगतसज्भा: 
ज्ञानशक्ति: परस्यैषा तपत्यादित्यविग्रहा 
ज्योतिष्मता सप्त पुत्राः क्रौश्दद्वीपे निवेशिता 
तच्छत्र॑ कुक्‍्कुटाण्ड च"” 
तत ऊर्ध्व॑ सुर्यसंज्ञ यत्र रुद्रो विभुः स्थित: 
तत ऊर्ध्वे शक्तितत्त्वं कथ्यमानं निबोध में 
ततस्तानप्यतिक्रम्य उत्यितस्तु महाचल: 
ततः साक्षादूभगवती जगन्माता व्यवस्थिता 
-ततोथ्प्यर्धादुलव्याप्त्या पुरघट्कमनुक्रमात्‌ 
-ततो हुहुकरुद्रस्य चूडामणिनभ(विव)स्वत: 
ततो हेममयी भूमिदंशकोल्यो वरानने 
-तत्तन्त्र: पदमानन्तमधिष्ठाय महायशाः 
-तत्प्रमाणा स्मृता जम्बूर्गन्धमादनमूर्धनि 
तत्त्वभेदत्रिभागेन स्वभावस्थितिलक्षणम्रु 
-तत्र गान्धव॑कुशला गन्धर्व-सह-धर्मिण: 
-तत्र मध्ये महाद्वीपं कुमारीद्वोपसंज्ञितस्‌ 
व्तत्न योजनकोटियें विष्कम्भादूध्व॑मुच्यते 
>तत्र शुलूधरा रुद्रा यमस्य परिचारका: 
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तत्र सन्निहिता मेघाः संवर्ताद्या महारवा 
तत्रस्थ ईद्वरो देवों वरद: सर्वंतोमुखः 
तत्रानघप्रभाव: प्रथमश्चक्राधिपो महातेजाः 
तत्रेहवरस्तु भगवान्‌ देवदेवो निरझजनः 

तत्रेव दुज॑या नाम इन्द्रस्य परिरक्षका: 

तत्रेव मण्डले देवि ईशान: संव्यवस्थितः 

तत्रेव यल्कृतं कर्म शुभ वा यदि वाशुभम्‌ 
तत्रोपरतेडनन्ते परिपाट्या नायकास्तदधिकारमस्‌ 
तस्संपर्कात्‌ समुत्पन्नं कनक॑ देवभ्षणस््‌ 

तथा चान्यद्च विख्यातो भारभूतेश्वरो प्रुवः 
तदतीतं विजानीयान्मध्यमं प्राप्त्यवस्थितम्‌ 
तदूध्वँ चेव सौवर्ण पातालं परिकोतितम््‌ 

तदूर्ध्व योजनानां तु पञ्चाशद्रंबतः स्थित: 
तद्बहिः शतरुद्राणां भुवतानि पृथक्‌ पृथक्‌ 
तद्विधामेव पह्यन्ति स्वां सूर्षि रचनोज्ज्वलास 
तन्‍नाम्नैव तुं विज्ञेयं भारत वर्षमुत्तमस्‌ 
तन्मात्राण्यविशेषास्तेभ्यो भूतानि पद्म पज्चभ्यः 
तप्तलोहश्च विज्ञेय: क्षुरधारपथस्तथा 

तस्मात्तु मण्डलादूध्व॑ रसतन्मात्रमण्डलम 
तस्मात्तु मण्डलादूध्व॑ रूपतन्मात्रमण्डलम्ु 
तस्मात्तु मण्डलादूध्व॑ शब्दतन्मात्रमण्डलम्तु 
तस्मात्तु मण्डलादूध्व॑ स्पर्शतन्मात्रमण्डलस्‌ 
तस्मादृध्व॑ तु तावद्भ्य "7 

तस्मादूर्ध्व॑ तु तावद्भ्यों देव्यमोघ: स्थितो मस्तु 
सस्मादेव पर॑ तत्त्वमचल सर्वतोमुखस्‌ 
तस्मादगुणैविचित्रर्भृव॒नवरं चक्रवोरस्य 
तस्मिन्नुदितमुदारं शाद्भुरमारोहति प्रभौ धाम 
तस्मिन्पद्‌म॑ सुविस्तोणंमूध्व॑गेश: स्थित: प्रभुः 
तस्य चोत्तरदिग्भागे प्रविश्य लवणोदधिस्‌ 


|] ८ श्रीतन्त्रालोकः 


तस्य बाह्य तमो घोरें दुष्परेक्षय जीवर्वाजितम्‌ 
तस्याः पूर्व शुभा नाम्ना जाम्बूनदमयीपुरी 
तस्याधस्तान्मह।माया षट्‌पुटा संव्यवस्थिता 
तस्यान्तर्भासते भानुर्न बहि: सुरसुन्दरि 
तस्या मध्ये महामेरु: सौवर्ण”” 
तस्या वै दक्षिणेनान्‍्या पद्मरागोपशोभिता 
तस्यास्तु पछ्तिचमे देवि दिव्या वे विद्वकमंण: 
तस्यास्तूत्तरतो देवि नाम्ता सिद्धवती पुरो 
तस्योध्व॑ च न किब्नचित्स्याद्यावल्लक्षाइचतु्दश 
तस्योध्व॑ च पुनर्लक्षं तमच्चेवातिदुस्सहम 
तस्योध्व॑ नरका घोरा एकविशतिकोटयः 
यस्योर्ध्वे तु सभा दिव्या नाम्ना चेव मनोवती 
तानहूं संप्रवक्ष्यामि भेदत्रयविभागदाः 
ता्वाद्धियोंजनेरेव ततो वे वैद्युतोईनिल: 
तावद्यावल्स्थितं शेषं गह्नरं तु महाण्डकम्त 
ते क्रोधरागबहुलं संग्रामबहुल॑ तथा 
तेजस्वीशो प्रुवेशश्व प्रमाणानां पर पदस्‌ 
तेजेश्वरो ध्रुवेश्ञश्व शाक्तयावरणसंस्थितौ 
तेजोबती तथाग्नेय्यां चित्रभानोः प्रकीतिता 
ते तु तत्रापि देवेशं भक्त चेत्पर्युपासते 
तेन जम्बूनदी जाता प्रिये वेगवती भृशस््‌ 
तेन शुद्धेन शुद्धानि त्वण्डान्यत्रोहके: सह्‌ 
तेभ्यः प्रकाशक नाम परितः सू्यंसस्तिभस्‌ 
| तेषां विभागमधुना श्वृणु वीरेन्द्रवन्दिते 
तेषु मध्ये शर्त चत्वारिशाधिक प्रिये 
तेषूमापतिरेव प्रभु: स्वल्त्रेन्द्रियों विकरणात्मा 
त्रयोअ्सुरास्तथा नागा राक्षसाश्वाविभागतः 
त्रयोदश्शाब्दसाहखमायुस्तेषां प्रकीतितत्‌ 
त्रिशदुद्रा: समाख्याता द्वितीया प्रडिक्तरुत्तमा 


२३० 
<१ 
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अत्रिगुणी ब्रह्मवेताली स्थाणुमत्यम्विका परा २३८ 
त्रिदशाब्दसहख्रायु: कुस्वृक्षफलाशन: ५० 
त्रिनेत्र: स चतुर्वकत्रो वह्निज्वालावलीधर: १९ 
'तज्रिभि: श्वुज्जे: समायुक्तो रुक्मकाञ्चनरत्लजे: 53] 
दक्षिणेनामरावत्या: कामवल्यप्सरः पुरी ३८ 
दण्डयन्त्रस्त्वमेध्यश्व घोररूपस्तथापर: २१ 
ददात्यनुज्ञां सुक्ष्मस्थ विद्येशस्य महात्मन: २४५ 
दयादाक्षिप्पहीनानां पैथशुन्यानृतचेतसाम्‌ २३ 
दशकोटिमितं तत्तु पोते: सर्वत्र तत्समस्‌ श्र 
दश दर क्रमेणेव दद्दिक्षु समन्ततः १२७ 
दर पड्च च शोध्यानि भुवनान्येश्वरे क्रमात्‌ २५१ 
देवारुणो दीघंबाहुररिर्भूतिश्व॒ स्थाणुकः १८९ 
देवी नन्दिमहाकालो गणेशौ वृषभस्तथा रश्र 
दिड्मातज्भसमाकीर्णा समन्तात्परिशोधिता ९१ 
द्वाविद्वतिगृंस्‍ुवरा: प्रथमा पहिस््तरिष्यते २०४ 
द्वीपं कुमारिकाख्यं तु हिमवन्निकटे मतम््‌ ५८ 
द्वीपं कुमारिकासंज्ञमतों ह्यंतत्प्रगीयते ५८ 
देवयोनिसमायुक्त॑ प्रोक्तं संसारमण्डलम्‌ र्ड 
'धातकी मध्यमे राजा महावीतो बहिन्‌पः ७७ 
धाता श्रुवदरच सोमश्च वरुणश्चनिलो5नल: ११५ 
अयानाश्रयोध्थ दीघंश्व होताजगर एव च २०४ 
न चाधिकारिता दीक्षां विना योगेषस्ति शाहूरे १४३, १५५ 
न तत्र दुःखिता कश्चिन्मुक्वा दुःखमनज्भजम्‌ १८ 
न त्यजन्ति हिता देव॑ सर्वभावसमन्वितमु १७५ 
'नयते परम स्थानमुन्मन्या परमेश्वर: र४३ 
नरकेकादशगतमवीर्ि द्योधयेत्प्रिय २१ 
नवनवतिको स्यद्चाप्यण्डानां तु सहस्रकम ५ 
व भेदा: स्मृतास्तत्र सागरान्तरिता: प्रिये ५७ 


जवयोजनसाहसं धन्वाकारं प्रकीतितस््‌ ५० 


६४० श्रीतन्त्राोक: 


नवाब्श्स्रोतसि द्वीपा नवैवात्रार्थकस्थले 
नाड्याधारस्तु नादो वे भित्वा सर्वमिदं जगतु 
नाड्या ब्रह्मबिले लीनस्त्वव्यक्तध्वनि रक्षर: 
नाभे: पुत्रो महावीर्य ऋषभो धर्मतत्परः 
नास्ति दीक्षासमो मोक्षो न विद्या मातृकापरा 
नास्योच्चारयिता कश्चित्प्रतिहन्ता न विद्यते 
नाष्टासु विद्यते काचिद्युगत्रयवती स्थिति: 
निधीशो रूपवान्धन्य: सौम्यदेहो जटाधरः 
निरयेभ्यः पुरा कालवह्लेव्य॑क्तियंतस्ततः 
निर्वाति क्तक्ृत्यत्वादनन्तो5नन्‍्तवीर्यवान्‌ 
निवृत्तिदच प्रतिष्ठा च विद्या शान्तिस्तथेव च 
निवृत्यभ्यन्तरे पृथ्वी शतकोटिप्रविस्तरा 
निस्त्रिशकमंकतृ णां शठानां पापकमंणाम्र्‌ 
निश्लिशा नाम तत्रेव व्सन्ति राक्षसा: सदा 
निषध: पारियात्रश्व॒ अपरेण महीधरों 
नीलजीमूतसंकाद्या सर्वाभरणभूषिता 

नीलइच निषधइचेव माल्यवान्‌ गन्धमादनः 
नेऋते विकटो नाम ** 

नेऋतो दारुणो हन्ता ऋरदृष्टिभंयानकः 
नोध्व॑ निरीक्षते देवो मेद॑ भूद भस्मसाज्जगतु 
पञ्चमे पथि देवेशि वसन्त्येरावतादय: 
पञ्माद्द्योजनादूध्व॑ वायुरोधः प्रकोतितः 
पद्चाष्टकानां द्वात्रिशत्ततो भूतचतुष्टये 
पश्चाष्टकानां षष्ठ यत्‌ सेन्द्रिये गव॑ एवं ततु 
पश्चाशीतिर्योजनानां नियुतानां तथा परा 
पदमेक मन्त्र एको वर्णा: षोडश कीतिता: 
पदात्पदं विचरतो ह्येकेकस्य महात्मन: 
पद्मपत्रायताक्षस्य ब्रह्मण: पद्मजन्मन: 
पदह्मदचेव महापद्मः हद्भपालो5्य वज्ञिणः 
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परतो गुहा भगवती जगतामुत्पत्तिकारणं माया र्रर 
परदाररतानां च॒ शिवशास्त्रस्य दूषिणाम्र्‌ र३े | 
परां काष्ठामनुप्राप्तो भिषग्भि: परिवर्जितः १०३ 
परार्ध॑कोटया ह॒त्वा तु शक्तिकालमनाश्रिते रछ४ड 

पव॑तान्‍्ते पुनस्त्रिशन्नयों योजनविस्तरा: 834 

पर्वतो वलयाकारो योजनायुत विस्तृतः ७९. 
पशुपक्षिमृगाइचेव तथान्ये च सरीसुपा: ९्ड 
पश्चिमेउण्डस्य यो रुद्दों महावीय॑ इति स्मृतः १२५ 
पश्चिमेनेशराजस्य विष्णोवें श्रीमती पुरी ४१ 

पाताल्सफ्तके ज्ञेयास्तथान्ये भुवनाधिपा: २५: 

पातालोध्व॑ भवेड्भूदं भद्रकालोगृह शुभम्र ३० 
पारिभाषिकमित्येतन्नाम्ता विन्दुरिहाच्यते २६३ 

पिप्पलादश्व सौमित्रो वायुपुत्रो भदन्‍्तकः २०४ 

पुसां सितानि कर्माणि कुर्वतामसितानि च ध्ष 
पुस्तत्त्वाद्यावन्मायान्तं विद्याया व्याप्तिरिष्यते २८४ 
पुनस्तदापगातीरे वन नेमे रपुष्पकम््‌ ९१ | 
पुरुषस्य दर्दानार्थ: केवल्याथ॑स्तथा प्रधानस्य २०८ | 
पुरुषे वामभोमोग्रमवेशानेकवी रका: २१५ 

पूर्वेण माल्यवान्मेरो: पर्वतस्तु विराजते ४५. 

पूर्वेण वे तु सोमस्य नाम्ना चित्रवती पुरो ४० 
पृथरद्दयमसंख्यातमेकैक॑ च पृथर्द्र यम १३९, २२१ 

पुथिव्या: प्रथम: स्कन्ध आमेघेभ्यो य आवहः ११९. 

पेशाचं राक्षस याक्ष॑ गान्धर्व॑ ल्वेन्द्रमेव च ९२, १६४ 

पौरुषं दशसाहख्र॑ नियतिलंक्षधा स्मृता १४१ 

प्रजानां पतयस्तत्र मानसा ब्राह्मण श्र्र 

प्रणवेन ततः शक्तिन्य॑सितव्या वरानने २७३ 

प्रतिछोके नियुक्तात्मा श्रीकण्ठो भगवानसौ २६ 

प्रतिष्ठायां भवेद्ब्याप्तिर्वतुविदश्ञतितात्त्विका र्८१ 
प्रत्यग्राम्बुजपत्राभा जनाश्वातीव कोमला: ध्ढ 


श्रोत०--४१ 


हैँ ४२ श्रीतन्त्रालोकः 

प्रथम काञ्ननं प्रोक्त रौक्‍्मं चेव द्वितीयक्ु २४० 
प्रथमा तमस: पडद॒क्तिर्परिष्टाद्‌ व्यवस्थिता १८७ 
'प्रथमा पद्क्तिरुद्िष्टा रुद्रेर्कात्रिशता वुता १८८ 
प्रथमेन तु भेदेन रुद्रा द्वादश कीतिताः २२७ 
अधित: पुरः:सराख्यो यः सप्तमचक्रनायको देव: २१८ 
प्रबुद्धावरणं चोध्वें कथयामि समासतः र५६ 
प्रभव: समय: क्षुद्रो विमलुश्व शिवस्तथा २५६ 
प्रभवन्ति हि लोकानां मेरोर्भासा प्रभासितम््‌ 5] 
प्रमुदिता मोदमाना रम्यका च ततः परस्‌ १९६ 
प्राग्जात्युदी रणाद्वेवि प्रायक्चित्तो भवेन्नरः २८ 
प्राचेतसो नाम वायु: प्रचेतोभिविनिनितः ९८ 
प्रान्तावस्थितिविज्ञानं स्थौल्यं बोधस्य भैरवि ९ 
प्रायश्चित्तमकुर्वाणो मन्‍त्री विधिविलड्घने २७ 
प्रालेयरोधसो याम्ये सौम्ये वे वीचिमालिन: ५८ 
बलो ह्यतिबलश्चेव पाशहस्ती महाबल: १२८ 
बाह्ये तस्यैश्वरं तत्त्वं भुवनान्यत्र मे ध्युणु २३५ 
बुद्धबस्मितासुसंरूढो गुणान्पूर्व विभेद्य च < 
बुह॒त्सुखेति कथितं चिद्‌बोधं तु निगद्यते ९, 
ब्रह्मजा नाम वे मेघा ब्रह्मनि:श्वाससम्भवा: १०९, 
ब्रह्मणोःण्डस्य दकलं कोटिमानं प्रमाणतः १३ 
अह्मदन्किदिण्डिमुण्डा: सौरभइच तथेव च २५५ 
ब्रह्माण्डबाह्यतो5नन्तो विश्वाधारस्तु कथ्यते श्र 
ब्रह्माण्डमण्डपस्यान्तर्भुवनानि विशोधयेत्‌ १३ 
ब्रह्माण्डमण्डपान्तर्‌ १४ 
ब्रह्म दिस्तम्बपयंन्ते जातमात्रे जगत्यलूम २४१ 
ब्रह्मा रुद्र: प्रतोदरच अनन्तश्च चतुर्थकः २५४ 
अह्वापररूपेण श्रुवस्थाने नियोजित: ११८ 
ब्राह्मणा: क्षत्रिया वेश्या शूद्रा वा वीरबन्दिते २७ 


ज्ाह्मो कमलपत्राभा दिव्याभरणभूषिता १७३ 


हू ६४३ 
अगविलसहस्रकलितं गुहाशिरो यत्प्रपश्लसवंगतम्‌ २१८ 
भद्राश्वः केतुमालश्र रम्यकद्च हिरण्मयः ६७ 
भवो ह्यधिपतिस्तत्र एक एवं वरानने ३६० 
भावसंज्ञा त्वभावाख्या तस्मिञ्छक्तिद्वयं स्थितम््‌ र्प३े 
भारते त्वष्टद्वीपेत्त्र अष्टौ पुत्रा निवेशिताः ड्८ 
भोमस्तत्राधिपत्येन एक एवावतिष्ठते श्६२ 
भोभेश्वरमहेन्द्राटूहासा: सविमलेश्व रा: १५३ 
भुवनं तस्य वीरस्य भात्यनन्तस्य स्वश्रिया १५ 
भुवनस्यास्य देवेशि ह्य ,पर्यावरणं महत्‌ १३४७ 
भुवनेद् त्ववा नास्य साधकस्य शिवाज्ञया श्८ 
भूतानां सिद्धसेता तु वरुणस्य तु दक्षिणे ३९ 
भूपृष्ठाद्यावदादित्य॑ त्वक्षमेक प्रमाणतः प्‌ 
भुगो च स्मूतेर्लप्त १०२ 
भुगौ वह्नौ जले वा5थ संग्रामेष्वनिवर्तंका: ३०४ 
मैरवीयमहारज्जुप्रबद्धानि महेश्वरि १५ 
मध्ये अष्टाश्रको विष्णु: ३५ 
मन्‍्त्रयोगाल्मिकां दिव्यां ततो मोक्ष ब्रजेत्पशु: १४४ 
महाकल्पे क्षयं यान्ति सदेवा: सपितामहा: १४० 
महाकालस्तथैका म्रमेवमादि वरानने ६३ 
महादेवों महातेजा महाज्योति”” २१७ 
महादेवो महातेजा वामदेवभवोड्ूवों १८९ 
महापानरतः श्रीमान्महामत्त: सदाम्भसि १८ 
महाभद्रमुत्तरतस्ततदचे त्रर्थं वनम्र ४रे 
महारौखसंज्ञ चाप्येवमेव विशोधयेत २१ 
महावहस्ततो वायुयंत्र द्रोणाः समाश्रिताः ५११ 
महावोर्यंबलोपेता दशकोख्य: प्रकीतिता: ११० 
महेन्द्रों दिनकृच्चेव प्रतोदो दक्ष एव च १८७ 
महेन्द्रो मलयः सह्यः शुक्तिमानृक्षपवंतः च० 


मातज्भा हुलहुलाइचान्ये हेतुका दिव्यरूपिण: २९, 


६४४ श्रीतन्त्रालोक: 


मातृद्रोही पितृद्रोही गुरुद्रेही च भ्रणहा 
मानस: सुब्रतर्चेति वर्षनाम्नेव चाड्िता: 


माया तु कोटिधा व्याप्य स्थिता सर्व॑ चराचरस्‌ 


माया मात्सय॑ धर्मश्व अधर्मश्वास्वतन्त्रता 
मित्रदचेव समाख्यातस्त्वजघन्यो जघन्यकः 
मित्रो वसति तत्रेव बहुभृत्यजनावुततः 
मूछनातानचित्राज्जी नानातानकलोदया 
मेधातिथेः सप्तपुत्रा: शाकद्वीपेईभिषेचिताः 
मेधा सत्रो$ग्निबाहुश्व॒ एते प्रव्नजिताख्रय: 
मेरो: समन्‍्ततों रम्यमिलावृतमुदाह्नतम््‌ 
मेर्बघो वलयाकारो जम्बुद्वीपो व्यवस्थित: 
यतो&धोदृष्टय: सर्वे स्वसुष्टिमदमोहिता: 
यत्तदुभूम्यण्डक॑ भाति पीतमम्बुजजन्मनः 
यत्र शर्वो भवश्चेव उम्रो भीमश्व वीर्यवान्‌ 
यदा तु करणच्छक्ति्भवेन्निर्वाणकारिका 
यदेव चामरावत्यामुदयस्तस्य दृश्यते 

यन्न दृष्ट पशुज्ञाने: कुपथश्नान्तदृष्टिभि: 
यम: कऋरश्व विख्यातो गद्भाधर उमापतिः 
यस्य प्रकाशितं सर्व॑ शिवेनानन्तरूपिणा 
यस्त्वेतान्भजते धर्मान्‌ सो5मृतत्वाय कल्पते 
यस्य चित्तमसंश्रान्त॑ निविकल्पमकल्मषम् 
यस्य बुद्धिरसंमूढा सर्व भूतेष्वपातकी 
याम्येःण्डस्य महाकाल" 

याम्ये हिमाचलेन्द्रस्थ उत्तरे लवणोदघे: 
याम्योत्तरायतों भाति सहस््न॑ तस्य विस्तृति: 
याम्यो मृत्युहंरो धाता विधाता कतुंसंज्ञक: 
युक्ता वर्णाश्रमाचारे: कुमारयस्ये परं प्रजा: 
ये च रूपब्रता लोकास्तेषां तत्र समाश्रयः 


ये च वाग्धारणां ध्यात्वा प्राणान्मुझ्चन्ति देहिनः 


शी 


| क्रम 


ये निवृत्तधिकारास्तु लोकत्रयनिवासिनः 

ये पूर्वोक्ता गुणा लोके भारते वरर्वाणिनि 

ये भूतभावतत्त्वाख्या मायात: क्षरिता: सदा 
ये मृता जन्तवस्तत्र ते ब्रजन्तीह तत्पदस्‌ 
योगाष्टक प्रधान च 

योजनानां चतुदिक्षु चतुरश्र॑ समन्‍्ततः 
योजनानां तु वुन्द॑ वे शक्तिव्याप्य व्यवस्थिता 
योजनानां दतादुध्व॑ मेघा: सत्त्ववहाः स्मृता: 
योजनानां शतादुर्ध्व॑ वायुरोध: प्रकीतितः 
योजनानां सहज्नाणि चतुरशीतिरुच्छित: 
योजनानां सहस्नाणि समतिक्रम्य विशतिस्‌ 
यो यत्राभिलषेद्भोगान्स तत्रेव नियोजितः 

यो बिवर्ध॑यते पुष्टिमोषधीनां बल तथा 

यो हि यस्मादुगुणोल्कृष्ट: स तस्मादुध्व॑मिष्यते 
रत्तजं त्यम्बकस्योकत राजतं तु त्रिविक्रमे 
रथकारइच लवणो धृतिमान्सुप्रतारक: 

रमन्ते विविधेभेगिस्तेषपि पातालवासिनः 
राजा क्रौज्चे5्थज्योतिष्माऊछल्मली द्युतिमान्‌ स्मृतः 
रुद्र: पशुपतिस्तत्र एक एवावतिष्ठते 
रुद्रइचेत्यण्डमध्ये5्यं ततो रुद्रशतं बहिः 
रुद्राण्ड इति विख्यात॑ रुद्रलोक इति प्रिये 
रैवते तु महात्मानः सिद्धा वे सुप्रतिष्ठिताः 
लकुली भारभूतिशच दिण्ड्याषाढी च पुष्कर: 
लयभोगाधिकाराह्नित्रि तत्त्वोक्तिनिदर्शनातु 
लये च शिवतत्त्वाख्य॑ व्यक्तो बिन्द्वाह्नयं पद 
लवणोदधिपर्यन्ता: सहस्तद्व वविस्तृता: 
लिजुरूपी भवेन्मेरुः 

लोकालोकमतो देवि तत्र रुद्रा व्यवस्थिताः 
स्तोकालोकोपरिष्टात्तु सवितुर्दक्षिणायनम्‌ 


१५६, २ 


[ड श्रीतन्त्रालोक : 


बज्जसाराधिकसार  दुर्भेद्यं त्रिदशेरपि 
वज्ञाड्रेंडपि तथा वायो मातज्भः ऋ्रकरमिणः 
बच्चाड्री नाम वे वायुः पज्चाशद्योजने स्थित: 
वज्ञात्रेयो विशुद्धश्व॒ शिवश्वारुरथानुग: 

वनस्य बाह्यस्य भूमिः सर्वतः संव्यवस्थिता 
वसवः कथिता होते आदित्यांश्व निबोध मे 
वसामिश्रो ह्ययस्तुण्डस्त्रपुलेपश्च कीतितः 
बस्त्रापदं रुद्रकोटिमविमुक्तं महालयम्‌ 

वागेव विश्वा भुवनानि जज्ञे 

वामदेवस्तथा शर्व॑स्तथा चेव भवोज्भूवो 
वामस्य ततो भुवनं तस्मादभेम॑ ततो5पि चोग्रस्य 
वामा ज्येष्ठा च रौद्री च काली विकरणी तथा 
वामाद्यान्नव विभवान्भगवान्निजतेजसः समुद्योत्य 
वामो भीमस्तथोग्रश्च शिव: शर्वस्तथेव च 
वायब्यां तु पुरी वायोर्नाम्ता गन्धवहा प्रिये 
वायव्यां दिशि चाण्डस्य वायुवेग''* 

वायो: पूर्वेण गान्धर्वी हैमी चित्ररथस्य तु 
वायोर्दक्षिणतो देवि सिद्धा नाम पुरा स्थिता 
वारिलुप्तं न यन्मान दुहित्रे तदददो भुवः 
विज्ञाय भवं देवं भीतानामभयदानसंसिद्धाः 
वितानमिव तद्भद्रमन्तरे समवस्थितम्‌ 
विद्याधराणामधमा मनः पवनगामिनः 
विद्याधरो नाम रुद्र ऐशान्याम्‌ 

विद्याधिपो&थ सर्वज्ञो ज्ञानदुग्वेदपारग: 
विद्येश्वरानतो वक्ष्ये पूर्वादीशान्तगान्क्रमातु 
विना प्रसादादीशस्य ज्ञानमेतन्न लभ्यते 
विन्दुतत्त्वं समाख्यातं 

विन्दुसर: प्रभृत्येव कुमार्याह्वं प्रकीतितम्‌ 
विमुखः स्वजनत्यक्तो देहत्यागोद्यतो नरः 


| ट 


विरूपाक्षस्तथा ज्येष्ठो विप्रो नारायणस्तथा 
विश्वेशबच महातेजा विद्येशानः परस्ततः 
विश्वेशश्च शिवइचेव अनन्त: षष्ठ उच्यते 
विषयेष्वेव संलीनानधो5ध: पातयन्त्यणून्‌ 
विषादश्च भयं चेव मदो हषंणमेव च 
विषावत्ते महावायौ विद्याधरगणा: स्मृता: 
विषावर्तो नाम वायु: पद्माशदुपरि स्थित: 
विष्णुमंदन एवाथ गहन: प्रथितस्तथा 
विहितोग्रयोगविधयो ये धीरा दुष्करे तपस्युग्रे 
वीरभद्रो वृतो रुद्रेरुपयंण्डस्य संस्थित: 
वृत्रारिभयसंत्रस्ता: प्रविष्टास्तत्र पव॑ता: 
वृद्धिस्तेषु स्मृता देवि द्विगुणा वोरबन्दिते 
वृषो वृषधरोः्नन्तोहक्रोधनों मारुताशनः 
वेदादिभ्यः पर॑ शेवस्‌*** 

वेद्युतेःप्स रसस्तस्मिन्वासवे न प्रयोजिता: 
वेद्रमो हेमनाभश्च द्यतिमान्पुष्पदन्तक:ः 
व्यापिनी व्योमरूपा चानन्तनाथा त्वनाश्रिता 
ब्रतं पाशुपतं दिव्यं ये चरन्ति जितेन्द्रिया: 
ब्रतानि नियमाइचेव स्वाध्यायश्व त्रिसन्ध्यता 
शक्ति: स्वकालविषये व्यापिन्यां लीयते पुनः 
शत्तिज्ञानं विजानीयात्परमानन्दलक्षणस्‌ 
शक्रेण पक्षा ये चिछन्ना पव॑तानां महात्मनाम्र 
शद्भकुन्देन्दुधवला हारकुण्डलमण्डिता 
शद्भगोक्षी रसंकाशा त्वेशान्यां तु बरानने 
शतकोटिगुणेनेव व्याप्तासावीश्वरेण तु 
शतरूुद्राः इति ख्याता ब्रह्माण्ड व्याप्य संस्थिता: 
शते: समावृतो रुद्रो 

शब्द: स्परशंब्च रूपं च रसो गन्धदच पद्म: 
शम्भुविभुगुणाध्यक्षस्त्यक्षस्तु त्रिददेब्वर: 
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स्थितो वे पूर्वतो5ण्डस्य ब्वेत'। १३५ 
स्थूलस्थूलेब्वरो दाद्भुकर्णकालड्जरावपि 02. 


स्निग्धनीलोत्पलनिभा हारकुण्डलमण्डिता १७३ 


६५० श्रीतन्त्राकोक: 


स्नग्वस्त्रालड्भूगरैर॒भिरामं रूपमात्मनः कृत्वा 
स्वकायंकरणै: सम्यक्संहारे स्वापमागताः 


स्वच्छन्दादच पराद्चान्या: परे व्योम्ति व्यवस्थिताः 


स्वामिनदचात्मसंस्थस्य भावजातस्य भासनम््‌ 
स्वर्गाष्टक॑ तदृद्टिष्टं तत्र तिष्ठन्ति लोकपा: 
स्वात्मनि संस्थित॑ विन्यादुबोधमध्य॑ तदुच्यते 
स्वायंभुवों मनुर्नाम तस्थ पुत्र: प्रियव्रतः 
स्वाहाकारवषट्कारो रहस्यानि तथेव च 
हठेन भड्छत्त्वा यन्त्राणि पातालेषु महोदया: 
हरिश्चन्द्रं च श्रीशेल जल्पमाम्रातकेद्व रम् 
हरो जण्ठी प्रतोदर्च अमरेशश्चतुर्थक: 
हव्यराज: सुतान्सप्त गोमेधे चाभ्यषेचयत्‌ 
हाटकेन विशुद्धेन सर्वेषां शुद्धिरिष्यते 

हा हा हहृश्चित्र रथस्तुम्बुरुर्ारदस्तथा 
हुलहालवरक्रोधा: कोटको मूलपव॑तः 
हेमकूटस्य याम्येन हिमवतस्तथोत्तरे 
हेमकूटस्य सौम्येन निषधस्य च दक्षिणे 
हेमाभाः शाद्ू-राः प्रोक्ता: शिवा स्फटिकसंनिभा: 
हेयाध्वानमधः कुव॑त्र्‌ रेचयेत्तं वरानने 


मूलश्लोकादिपंक्तिक्रमः 
नवमस्याह्विकस्य 
इलोका च्पंक्तय: 


अकालकलिते व्यापिन्यभिन्ने या हि संस्क्रिया 
| सर्व॑ कायँ यथा घट: 
अज्ञस्थेति ततः सूते किचिज्ज्ञत्वात्मिकां विदम्‌ 
अणूनां छोलिका नाम निष्कर्मा याभिलाषिता 
अतएव घटोद्भूतो सामग्री हेतुरुच्यते 

अतएव विशुद्धात्मस्वातन्त्रयाहं स्वभावत: 
अतएव विद्ठीने5पि बुद्धि-कर्मेन्द्रिये: क्वचित्‌ 
अत एवाध्वनि प्रोक्ता पूर्व मया द्विधा स्थिता 
अतः शिवत्वात्प्रभूति प्रकाशतास्वरूपमादाय निजात्मनि प्रवस््‌ 
अतः सच्छन्न चैतन्यसमुद्वलनकार्य॑कृत्‌ 

अत: सांख्यदृशा सिद्ध: प्रधानाधो न संसरेत्‌ 
अत: सुशिवपयंन्ता सिद्धा भुवनपद्धति: 
अतो5सामान्यकरणवर्गात्‌ तत्र पृथक्‌ कृता 
अतो यन्नियमेनेव यस्मादाभात्यनन्तरस्‌ 
अत्राविवाद: सर्वस्य ग्राह्योपक्रम एव हि 

अथ तत्त्वप्रविभागो विस्तरत: कथ्यते क्रमप्राप्त: 
अनया विद्वस्य पशोरुपभोग-समर्थता भवति 
अनहंयुतया प्रोज्झेत्‌ ससंकोचो5पि सोउकल: 
अनुत्तरप्रक्रियायां वेतत्येन प्रदर्शितमु 

अन्त: प्राणाश्रयं यत्तु कर्मात्र कारण हि वाक्‌ 
अन्यथेक॑ भवेद्विस्वं काययित्यन्यनिक्नवः 
अपध्वस्तमलस्त्वन्त: शिवावेशवशीक्षृत: 
अपूर्णमन्यता चेयं तथारूपावभासनम् 


पृष्ठसंख्या 
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६५२ श्रीतन्त्रालोकः 


-अभिसन्धानविरहे त्वस्य नो फलयोगिता 
अभिसन्धिमत: कर्म न फलेदभिसन्धित: 
अभेदभूमिरेषा च भेदवचेह विचार्यते 
अमीषां तु धरादीनां यावॉस्तत्त्वगण: पुरा 
अमृत्र श्रुतिरेषेति दूरे संवेदन॑ कथम्‌ 
अलक्ष्यान्तरयोरित्थं यदा पुंस्कलयोर्भ॑वेतु 
अवसायो5भिमानश्ञ कल्पना चेति न क्रिया 


अस्मिन्‌ सति भवति भवो दुष्टो भेदात्मनेति भवदोष: 


अस्य कार्ममलस्येयन्मायान्ताध्वविसारिण: 
अहंतानुगमादाहंका रिकत्व॑ स्फुट्ट स्थितम्‌ 

-अहं ममेति संत्यागो नेष्कर्म्यायोपदिब्यते 
अह्ेतुना5पि रागो हि व्याप्तो विद्यादित्तास्फुटम्‌ 
आत्मनामध्वभोक्तृत्वं ततोथ्यत्तेत सिद्धबति 
आलोचतने शक्तिरन्तयोजने मनसः पुनः 
आवरीतुं न वाच्यं च मलावृत्तिनिदर्शननु 
आस्ते सामान्यकल्पेन तननादुब्याप्तुभावत: 
इति तत्त्वस्वरूपस्य कृत सम्यक्‌ प्रकाशनम् 
इति न्यायोज्ितो वाद: श्रद्धामात्रेककल्पित: 
इति मातज्भशाख्रादौ या प्रोक्ता सा कला स्वयम्र 
इति व्याख्यास्मदुक्तेडस्मिन्‌ सति न्यायेडति निष्फला 
इत्ययं करणस्कन्धो5हंका रस्य तिरूपित: 
इत्यत्र राजसाहंक्रद्योग: संश्लेषको द्ये 

इत्येष क्रम उद्दिष्टो मातज्े पारमेश्वरे 
इन्द्रियाणि समस्तानि युक्त चेतद्विभाति नः 
ईश्वरेच्छावशक्षुब्ध भोगलोलिकचिद्गणानु 
ईश्वरेच्छावशक्षुब्धलोलिक पुरुषं प्रति 
ईढ्वरेच्छावशादस्य भोगेच्छा संप्रजायते 

उक्त शिवतनुशास्त्रे तदिदं भद्भबन्तरेण पुनः 
उक्तं श्रोपूव॑शास्त्रे च तदेतत्परमेशिना 


| ; 


उक्त इन्द्रियवर्गोष्यमहंकारातु तु राजसात्‌ 
उक्तमत्र विभात्येष क्रम: सत्यं तथा ह्यलम्‌ 
उत्तमेवेति शास्त्रें$स्मिन्‌ गुणास्तत्त्वान्तरं विदुः 
उच्छिद्यतामन्ह्यंदशं निरोद्धुं नहि शक्यते 
उच्छूनतेव प्रथमा सूक्ष्माद्भुरकलेव च 

उच्यते कत्त्‌ तैवोक्ता करणत्वे प्रयोजिका 
उपलम्भं विहन्त्येतत्घटस्येव पटावृत्ति: 
एतच्चान्येरपाकारि बहुधेति वृथा पुनः 

एतत्‌ कतंव्यचक्र तदसांकर्येण कुव॑ते 
एतत्कार्ममल॑ प्रोक्तं येत साक॑ लयाकला: 

एवं कलाख्यतत्त्वस्य किश्वित्कतृत्वलक्षणे 

एवं जलादितत्त्वेषु वाच्यं यावत्सदाशिवे 

एवं जलादेरपिदक्तितत्त्वपर्यन्तधाम्नो वपुरस्ति तादूक्‌ 
एवमेषा कलादीनामुत्पत्ति: प्रविविच्यते 

एषां कलादितत्त्वानां सर्वेषामपि भाविनाम्‌ 
करणान्यपि वाच्यानि तथा चारक्षेष्वनिष्ठिति: 
करणीक्ृततत्स्वांश-तन्मयीभावनावश्ञात्‌ 
कर्तृविभिन्‍नं करण प्रेय॑त्वात्‌ करण कुतः ? 
क्तृत्वं चेतदेतस्य तथामात्रावभासनम्त्‌ 

कर्तेति पंंसः कतुंत्वाभिमानो5पि विभो: कृति: 
करमंणो हेतुतामेतु मलः कथमिवोच्यताम्र्‌ 

कम तज्ज्ञानदीक्षाये: शण्डीकर्त्तु' प्रसह्मते 
कलां विनां न तस्याश्व कत्तु त्वे ज्ञातृता यतः 
कला मायाणु संयोगजाप्येषा निविकारकम्ु 
कला हि किश्चित्कतृंत्व॑ सुते स्वालिज्भधनादणो: 
कला हि शुद्धा तत्तादुक्‌ कर्मत्वं संप्रसुयते 
काणादेस्तत्स्वप्रतीतिविरुद्धं केन गृह्मयताम््‌ 
कार्यका रणभावस्य लोके शास्त्रे च चित्रता 
कार्यावच्छेंदि कतुत्वं कालोध्वश्यं कलिष्यति 


चद्प४ श्रीतन्त्रालोक: 


कालो मारयेति कथित: क्रम: किरणशाख्तरग: 
फकिचिद्रपतयाक्षिप्य कत्त त्वमिति भज्ितः 
किन्तु सामान्यकरणबलाढरेच्ये ईपि तादुशि 
कीद॒शं प्रत्यणुमिति प्रदने नास्त्युत्तरं वच' 
कृषिकर्म मधौ भोग: शरघ्यत्या च सा तनुः 
क्रमान्मन्त्रेशतन्नेतुरूपो याति शिवात्मताम्‌ 
क्रमेण चित्राकारो5स्तु जडः कि नु विरुद्धयते 
क्रमोपलम्भरूपत्वात्‌ क्रमेणोपलभेत चेत्‌ 
क्रिया च कतुंतारूपात्‌ स्वातन्त्यान्न पुनर्मलात्‌ 
क्षोभो5स्य लोलिकाख्यस्य सहकारितया स्फुटम्‌ 
खपुष्पाद्यस्तितां ब्रूमस्ततो न व्यभिचारिता 
गन्धादिशब्द पर्यन्तचित्ररूपा घरा तत 
गर्भीकृतानन्तभाविविभासा सा परा निशा 
गहनोपभोगगर्भे पशुरवशमधोमुख: पतति 
गणेभ्योबुद्धितत्त्वं तत्‌ सर्वतो निर्मल तत 
गरूपासां विनेवात्तपुस्तकाभीष्ट दृष्टय 
चतुदंशविधं भूतवेचित्र्यं कर्मज॑ यत 
चित्रेहेंत्वन्तरं किश्वित्ततच क्मेंह दर्शनात्‌ 
चिदचिद्रपताभासी पुद्गल: क्षेत्रवित्पशु 
चेत्रवत्सौशिवान्तं तत्सब॑ तादृशदेहवत्‌ 
जडमेव हि मुख्यो5थ पुंस्प्रकाशो5स्य भासनम्र्‌ 
जाडबं प्रमातृतन्त्रत्वं स्वात्मसिद्धिमपि प्रति 
ज्ञान चाक्षुषरब्मीनां तथा भावे सरत्यपि 
ज्ञानं नादानमित्येतत्‌ स्फुटमान्ध्यविजुम्भितम्‌ 
ज्ञानेन वा निरुध्येत फलपाकेष्वनुन्मुखम्‌ 

त एते क्षोभमापन्ना गुणा: कार्य॑ प्रतन्‍्वते 

तत एव क्रमव्यक्तिकृतो धीमेद उच्यते 

तत एव त्वहंकारात्‌ तन्मात्रस्पशिनो5घिकस््‌ 
-तत एवं मरुद्‌ व्योम्नोरवियोगो सिथः स्मृतः 


| 


सततः प्रबुद्धसंस्कारास्ते ययोचितभागिन: 
ततश्च चित्रकारो्सौ तावान्कश्चित्प्रसज्यते 
ततदच सुप्ते तुर्ये च वक्ष्यते बहुभेदता 

ततो जडटत्वे कारय॑त्वे पृथक्तत्त्वस्थितों श्रुवम् 
तो यावति याद्रष्यान्नियमों बाधर्वाजित: 
तत्तत्प्राधान्ययोगेन स स भेदो निरूप्यते 
तत्तस्थ हेतु चेत्सोथ्यं कुण्ठतर्को न नः प्रियः 
तत्त्वभाव॑ तथान्यो5पि कलादिस्तत्त्वविस्तर: 
तत्र प्रत्यक्षतः सिद्धों धरादिगुणसंचय: 
तत्रस्थे: सह तीब्रात्मा श्रूयमाणस्त्वनेन तु 
तत्रानुसंन्धि पद्चात्मा पद्म कर्मेन्द्रियाण्यतः 
सत्रेषां दब्यंते दृष्ट: सिद्धयोगीश्वरीमते 
तत्रोपलम्भमात्रं तौ उपलम्भदच कि तथा 
तत्सद्वितीया साशुद्धि: शिवमुक्ताणुगा न किम््‌ 
तत्स्थाने वृत्तिमन्‍्तीति मतज़े गुरवो मम 
तथापि ज्ञानकाले तत्सव॑मेव प्रदह्मते 

तथापि मालिनोशास्त्रदृशा तां सं प्रचक्षमहै 
तथापि वस्तु सत्तेयमिहास्माभिनिरूपिता 
तथाभावे तु बुध्यक्षेरपि कि स्थात्‌ प्रयोजनम्र 
तथाभूते च नियमे हेतुतद्वत््वकारिणि 
तथाहि कालसदनाद्वीरभद्रपुरान्तगम्‌ 
तथावभासचित्र॑ च रूपमन्योन्यवर्जितम््‌ 
तथेवास्येति शास्त्रेषु व्यतिरिक्त: स्थितो मल: 
तदभावों मलो रूपध्वंसायेव प्रकल्पते 
तद्वव्यं परस्यापि सतस्तदुदुष्क्ृतं भवेत्‌ 

तदा मायापुंविवेक: सर्वकर्मक्षयाद्‌ भवेत्‌ 
तदेतद्‌ व्यतिरिक्त हि न कम क्वापि दुश्यते 
तदेव॑ पशञ्चकमिदं शुद्धोड्ध्वा परिभाष्यते 
'तदेषु तत्त्वमित्युक्त कालाग्न्यादेध॑रादिवत्‌ 


द्प५ 


४४२ 
534 
४०८ 
४५९ 
३४६ 
३६५ 
३४८ 
४५८ 
५०९० 
६०१ 
५६८ 
३०२ 
३३६,३३७ 
३८२ 
५६४ 
४३८ 
४७२ 
५२४ 
५६० 
३४६९ 
२९७ 
४६० 
३८० 
३८८ 
४२१ 
४८८ 
५७१ 
३७३ 
३६९ 


६५६ श्रोतन्त्रालोक: 


तद्ढ्॒यालम्बना मातुव्यापारात्मक्रिया इति 
तमी३ां प्रति युक्त यद्‌ भूयसां स्थात्सधमंता 
तया पद्चनविधइचेव वायु: सं रम्भरूपया 

तस्मात्‌ कलादिको वर्गो भिन्न एव कदाचन 
तस्मादस्य न कर्मास्ति कस्यापि सहकारिताम् 
तस्मात्स्वातन्त्रययोगेन कर्त्ता स्व भेदयन्‌ वपु: 
तस्माद्विप्रतिर्षत्ति नो कुर्याच्छात्नोदितेविधो 
तस्मिन्सति हि तड्भाव इत्यपेक्षेकजोवितम््‌ 
तस्यैव तत्फलं चित्र कर्म यस्य पुरातनम्र्‌ 
तेजस्तत्त्वं त्रिभिधमे: प्राहु पुर्ववदेव तत्‌ 

तेन च्छन्नकरस्यास्ति हस्त: करमेंन्द्रिया्मक: 
तेन धर्मातिरिक्तो5त्र धर्मी नाम न कश्चन 
तेन यच्चोद्यते सांख्य॑ मुक्ताणुं प्रति कि न सा 
तेनाशुद्धेव विद्यास्य सामान्य करणं पुरा 
तेषामणूनां स मल ईव्वरेच्छावशाद्‌ भृशम्‌ 
त्यक्तं वाउच्छति न यतः संसृतिसुखसंविदानन्दस्‌ 
दण्डाहतेवामलकी फलानि किल यद्यपि 
दद्शास्वन्तः कृतावस्थान्तरासु स्वक्रमस्थिते: 
दुःखं मे दुःखहेतुर्वा स्तादित्येष पुन्न॑ तु 

दुःखं रजः क्रियात्मत्वातु क्रिया हि तदतत्क म: 
दूराबच भाविनद्चेत्यं हेतुत्वेनेति मन्‍्महे 
दृष्टमित्यन्यदेहस्थं कारणं कम॑ कल्प्यते 
देहपुयंष्टकाच्ेषु वेद्येषु किल वेदनस्‌ 

देहानां भुवनानां च न प्रसद्भस्ततो भवेत्‌ 
दोषबीजं पशुत्व॑ च संसारांकुरका रणम्‌ 
धरादिवत्‌ तथात्यन्ताभावोश्प्येवं विविच्यतासु 
घर्माधर्मात्मक कम सुखदुःखादिलक्षणम्र्‌ 

धो पुंविवेके विज्ञाते प्रधानपुरुषान्तरे 

न च बुद्धिरसंवेद्या करणत्वान्मनो यथा 


|| 


न च हेतुत्वमात्रेण तदादानत्ववेदनात्‌ 

न चेशशक्तिरेवास्य चेतन्यं वलयिष्यति 

न जडश्चिदधिष्ठानं विना क्वापि क्षमो यतः 

न जायेत घटो नून॑ तत्प्रत्यूहव्यपोहितः 

न तद्भवड्िरुदितं कणभोजनशिष्यवत्‌ 

ननु चोभयत: शुन्नादर्शदशीयधोगतातु 

ननु श्रीमतज्भादो कलाया: कर्तृतोदिता 

ननु श्रोमद्रौरवादो रागविद्यात्मक दयम््‌ 

न फल क्षोवमूढादे: प्रायश्चित्तेड्य वा कृते 

नभ: दब्दोध्वकाशात्मा वाच्याध्याससहो यतः 

न छाघवं च नामास्ति किचिदत्र स्वदर्शने 

नहिं हेतुः कदाप्यास्ते विना कार्य॑ निज॑ क्वचित्‌ 

नह्यस्वच्छमितप्राये:जंलेस्तृप्यन्ति बहिण: 

नाथस्य शक्ति: साथस्तात्पु सः क्षेप्त्री कलोच्यते 

नाहं कर्तेति मन्वान: कर्मसंस्कारमुज्ञति 

निःसंख्येबंहुभी रूपेर्भात्यवच्छेदवर्जनातु 

नियतिर्नास्ति वैरिञ्चे कलोथ्वें नियति: श्रुता 

नियते शिव एवेक: स्वतन्त्र: कतृंतामियातु 

नियमछ्च तथारूपभासतामात्रसा रकः 

निरवच्छेदक कर्माशमात्रावच्छेदस्तु सा 

निर्णीतं वितत॑ चेतन्मयान्यत्रेत्य्ल पुनः 

निर्मले पुसि नेशस्प प्रेरकतल्व॑ तथोचितम 

परस्मै स्थान्न विज्ञातं॑ भवता तात्त्विक बच: 

पराभिसन्धिविच्छेदे स्वात्मनामभिसंहितो 

परैगंमौतु करण नेष्यते चेति विस्मयः 

पुनर्गुण: क्रिया स्वेषा वेयाकरण दर्शने 

पूर्वकस्य तु हेतुत्व॑ पारम्पर्येण कि च तत्‌ 

प्रकृतं ब्रूमहे ज्ञानाकलस्योक्तचरस्य यत्‌ 

प्रत्यात्मभिन्‍नमेवेतत्‌ सुखदुःखादिभेदत: 
श्रीतृ०--४रे 
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फ्च्५्८ श्रोतन्त्रालोकः 


प्रसिद्धा सान संकोच विनात्मत्ति मलइच सः 
प्राणश्च नान्‍तः करणं जडल्वात्‌ प्रेरणात्मनः 
'फलोपरक्तां विदधत्कल्पते फलसम्पदे 
बीजमदूर इत्यस्मिनु सतत्त्वे हेतु तद्वतो: 
बीजमडूरपत्रादितया परिणमेत चेतु 
बुद्धिस्तु गुणसंकीर्णा विवेकेन कथं सुखम््‌ 
बुद्ध्यहंकृन्मन: प्राहुबोधसंरम्भणैषणे 
बुद्वेरहंक्रत्‌ तादुक्षे प्रतिबिम्बितपु सकते: 
भवदोषोश्नुप्लवश्च ग्लानि: शोषों विमूढता 
भावानां प्रतिबिम्बं च वेच्यं धीकल्पता ततः 
भिन्‍नकल्पा यदि क्षेप्या दण्डचक्रादिमध्यत: 
भूतादिनाम्नस्तन्मात्रपञ्चक॑ भूतकारणमस्‌ 
'भेदावभासस्वातन्त्रयं तथाहि स तया क्ृतः 
भोक्तर्यात्मनि तेनेयं मेदरूपा व्यवस्थिति: 
भोक्‍तुभोग्यात्मता न स्याद्वियोगाच्च परस्परस्‌ 
भोगोपायेप्सुको नित्यों मूर्तिवन्ध्य: प्रभाष्यते 
भोजयेत्यनुसन्धानाद्विना प्राप्तोति तत्फलस्‌ 
भोत्स्यते यत्ततः प्रोक्तं तत्साम्यात्मकमादित: 
“भौतिकत्बमतो प्यस्तु नियमाद्विषयेष्वलूम्‌ 

मद्य सूते मदं दुःखसुखमोहफलात्मकम्‌ 

मनो यत्सव॑विषयं तेनात्र प्रविवक्षितम्‌ 

अन्त्रा इति विशुद्धा स्युरमी पद्मगणा: क्रमात्‌ 
मलश्चावा रको माया भावोपादानका रणम्‌ 
मलादूविविक्तमात्मानंपदयँस्‍्तु शिवतां ब्रजेत्‌ 
महान्तं ते तथान्तस्थ: भावनापाकसौष्ठवात्‌ 
मायाकला रागविद्ये कालो नियतिरेव च 
मायाकार्ये5पि तत्त्वौधे कायंकारणता मिथ: 
सायागर्भाधिकारीयो द्योरन्त्ये तु निमंल: 
मायां विक्षोभ्य संसार॑ निर्मीमीते विचित्रकम् 
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आया हि चिन्मयादमेदं शिवाद्विदधती पशोः ४७८ 
मुखे ग्षपि यदादानं तत्‌ तत्र करणं स्थितम्‌ ५५९ 
महुर्तान्नि्वहित्सव॑ देहस्थमकृत॑ कृतम्‌ ४३८ 
मूर्तानां प्रतिघस्तेजो5णूनां नामूर्त ईदृद्मम्‌ शे०२ 
यतोवायुनिजं रूपं लभते न विनाम्बरात्‌ ५८७ 
यत्साधनं तदक्षंस्यात्‌ किन्तु कस्यापि कर्मण: ५६६ 
यत्सामान्य॑ हि गन्धत्वं गन्धतन्मात्रनाम ततु ५८४८ 
यथागुणगुणिद्वेतवादिनामेकमप्यद: ५९१ 
यथा च विस्तुते बस्त्रे युगपल्भाति चित्रता ५०९१ 
यथा पृथिव्यधिपतिन्‌ पस्तत्त्वान्तरं नहि ३७३ 
यथा हि घटसाहित्य॑ पटस्याप्यवभासते ३२९५ 
यदा यदा विन्येत कर्म ध्व॑स्तं तदा तदा ३७ 
याति ककिसुमेर्वाद्यास्तद्वत्स्वस्थावधि स्थिता: ३५० 
यान्युक्तानि पुराण्यमूनि विविधेभेंदेय॑देष्वन्वित् २९६ 
ये पुनः कर्मसंस्का रहान्ये प्रारब्धभावनाः डढर 
योगीच्छातो द्रव्यमन्त्रप्रभावादेश्च वृश्चिक: ३५५ 
योगीच्छानन्तरोद्भूततथाभूतादुरो यतः ३४४ 
योग्यतामात्रमेवेत:ड्भाव्यवच्छेदसं ग्रहे ३७७ 
यो हि यस्माद्‌ गुणोस्कृष्ट: स तस्मादुध्व॑ उच्यते ६०९ 
रागतत्त्वमिति प्रोक्तं यत्तत्रेवोपर|ञ्जकम्‌ ५०३ 
रागविद्याकालय तिप्रकृत्यक्षांसंचय: ४७७ 
राजसाद ग्राहकग्राह्मभागस्पर्शीनि मन्वते ५०६ 
राजसाहंकृतेर्जातो रजसः कर्मता यतः ५७८ 
बच्म्पराददेत्यजाम्याशु विसुजामि ब्रजामि च ५५६ 
वर्णात्मको ध्वनि: छब्दप्रतिबिम्बान्यथाम्बरे ५९५ । 
वस्तुत: सर्वंभावानां कर्तेशानः पर: शिवः ३०४ | 


वायुतामेति तेनात्रशब्दस्परशॉमियात्मता ५८६ 


3 मीरा मई 


६६० श्रीतन्त्रालोकः 

विज्ञानाकलता तस्य संकोचो ह्यस्ति तादुद्: ४१९ 
विज्ञानकेवली प्रोक्त: शुद्धचिन्मात्रसंस्थित: ४०२ 
विना भुडक्ते फल हेतुस्तत्र प्राच्या ह्मकम्पता ४३२ 
विरक्तावपि तृप्तस्य सूक्ष्मरागव्यवस्थिते: ५०४ 
विशेषणतया योथ्त्र किड्चिदूभागस्तदोत्थितम्‌ ५२० 
विशेषाणां यतोवश्यं दक्ा प्रागविशेषिणी ५८६ 
विषयप्रतिबिम्बं च तस्यामक्षकृतं बहिः ५३३ 
वृत्तिभागीति तदुदेशं शब्दं गृह्मत्यलं तथा ५८९९, 
वृत्तिबोधों भवेदुबुद्धे: सा चाप्यालम्बनं श्रुवम् ५३३ 
वेचिश्यका रणाभावान्नोध्व॑ सरति नाप्यध: ४०२: 
व्यापिनी विशटवहेतुत्वात्‌ सुक्ष्मा कार्येककल्पनातु ४५२ 
व्याप्यग्यापकता यैषा तत्त्वानां दरशिता किछ ६०७ 
शच्धूरनन्दन सद्योज्योतिदेववल कणभुगादिमतम् ६१२ 
शब्दजः शब्द आगत्य शब्दबुद्धि प्रसुयते ५९९, 
शब्दतन्मात्र हेतुत्वविद्चिष्टा या त्वहंकृति: ५४५ 
शास्त्रेषु युज्यते चित्रात्‌ तथाभावस्वभावतः ३२५८ 
शिव एवं च तत्पष्येत्तस्येवासौ मलो भवेत्‌ ३८७ 
शिव एवं हि सा यस्माद्‌ संविदः का विशिष्टता ३५१ 
शिवदहनकिरणजालेदाह्मत्वातु सा यतोन्यरूपैव ५१५ 
शिवशक्तिमया एव प्रोक्तन्यायानुसारत: ४५०९, 
शिवशक्तिसदेष्ानविद्याख्यं तत्त्वपश्चकम््‌ ३६५ 
शुक्लभास्वरतौष्णस्व॑ चित्रा शब्दाश्व पावके ५९५ 
शोषास्तु सुगमरूपाः शब्दास्तत्रार्थभूहयेदुचितम्‌ ३९८ 
श्रापूर्वशास्त्रे कथितां वच्म: कारणकल्पनाम्र्‌ ३६३ 
श्रीपूर्व तु कलातत्त्वादव्यक्तमिति कथ्यते ३५३ 
श्रोत्राकाशगतस्यास्ति दूरादूरस्वभावता ६०० 
षट्‌के कारणसंज्ञेड्धंजरतीमियं कुतः ३७२ 
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संस्पर्श: पाकजोथ्नुष्णाशीत: शब्दो विचित्रकः 
स तत्फलत्यागक्रृत॑ विशिष्टं फलमब्नुते 

स तत्स्वभाव इति चेत्‌ तहि बीजाडुरा निजे 
स तु सवंत्र तुल्यस्तत्परामशेक्यमस्ति तु 
सत्त्वप्रधानाहंका रद्‌ भोकत्रंशस्पर्शिन: स्फूटस 
सदाशिवाद्यास्तु पृथग्‌ गण्यन्त इति को नयः 
सद्योनिर्वाणदीक्षोत्थपृंविइ्लेषे हि सा सती 

स पूर्वमथ पश्चात्स इति चेत्पूर्वपश्चिमौ 
सममेत्र हि भोग्यं च भोक्तारं च प्रसूयते 
समस्तेन्द्रिय संचारचतुरं लघुवेगवत्‌ 

सवगेण ततः सर्व: सर्वज्ञत्व॑ं न कि भजेत्‌ 

स विज्ञानाकलस्यापि न सूते कमंसंततिम्‌ 
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९ श्रीतन्त्रालोकः 


तदेवमयं वस्तुस्वभाव एवं कार्यका रणभावो- 
तहिनप्रक्षये विश्वं मायायां प्रविछीयते 
तद्योगादभवत्‌ पुमान्‌ 
तद्वन्मायाणुसंयोगाद्यज्यते चेतना कला 
तमोमोहोमहामोहस्तामिस्रो ह्यन्धसंज्ञित: 
तस्मात्‌ कर्मेन्द्रियाण्याहुस्त्वग्वद्‌ व्याप्तृणि मुख्यतः 
तस्मादेवाशयाद्राग: सुक्ष्महपो5भिजायते 
तस्मात्सवत्मगता तेभ्यस्त्वन्या विभात्यनन्येव 
तस्मात्‌ कला समुत्यन्ना विद्यारागस्तथैव च 
तुल्ये गुणान्वितत्त्वे तु 

तेन प्रदीपकल्पेन तदास्वच्छचितेरणो: 
त्यक्त्वा कमंफलासड् नित्यतृप्तो निराश्रय: 
त्रिबद्धचित्कला योगा 

त्रीणि द्रव्याणि चक्षुक्च॒ तेषु रूपाणि चेव हि 
त्रेगुण्यात्मा विवेकेन शक्ता दश्ंयितुं नहि 
दूरान्तिकतयार्थानां परोक्षाध्यक्षतात्मना 
दृष्ट्वा शिष्यं जराग्रस्तं व्याधिना परिपीडितस्‌ 
देवादीनां ज सर्वेषां भाविनां त्रिविधं मलम्‌ 
धर्मादयोध्प्यभिष्वड्भवासनाया एवं पल्‍लवा: 
न चाप्यहंक्ृतो जन्म नियमे करणं मम 

न मां कर्माण लिम्पन्ति न में काम फलेष्वपि 
नागृहीतैस्तु गन्धाद्येर्जातुचिज्जायते मतिः 
नासमीहितं फल भर्वाति 

नासिद्धे भावधर्मो$स्ति व्यभिचार्युभयाश्रय: 
निजाशुद्धचासमर्थस्य कर्तंव्येष्वभिलाषिण: 
निमित्तमभिलाषाख्यम्‌ 

नियतिरयोंजयत्येनं स्वके कर्माणि पुदूगलम्‌ 


ड़ 


निराझंसात्पूर्णादहमिति पुरा भासयति यत्‌ 
निविकल्पदशायां हि सोयमेश्वरो भाव: पशोरपि 
पश्चकर्मकृतो वायोर्जीवनाय प्रवत्तंक: 
पद्मत्रिशत्तत्त्वी शिवनाथस्येव दाक्तिरक्तेयम्‌ 
परिच्छिन्न प्रकाशत्वं जडस्य किल लक्षणम्‌ 
पशुनित्यों ह्यमूर्तोज्ञो निर्गणो निष्कियो5प्रभुः 
पाप॑ कृत्वा तु संतप्य तस्मात्पापाद्विमुच्यते 
पारमेश्वरशास्त्रे हि न च काणाददृष्टिवत्‌ 
पा्थिवाणुसमूहस्य विध्रकीर्णस्य सर्वतः 

पाशं विना न झम्भुव्य॑जयति यतो न सवंविषयं तत्‌ 
पु स्तत्त्व॑ तत एवाभूत्‌ पु स्प्रत्यय निबन्धनम्‌ 
प्रकाश कम कृद्वर्गवेलक्षण्यात्‌ तमो भवा: 
प्रतिविषयाध्यवसायो दुृष्ट्स्‌ 

प्रतिशब्द जसंघातो नभस्येवोदितो बुधै: 
प्रायश्चचित्तमकामानां सकामानां तथेव च 
प्रारब्ध्रेकं न शोधयेतु 

प्रीत्यप्रीतिविषादात्मका: प्रकाशप्रवृत्तिनियमार्था: 
प्रोक्तो येन मल ज्ञानं मलस्तद्भिन्‍नलक्षण: 
फलभेदादारोपितमेद: पदार्थात्मा शक्ति: 
बोधादिलक्षणेक्ये5पि येषामन्योन्यभिन्‍नता 
ब्रह्मण्पाधाय कर्माणि सज्ू त्यक्ववा करोति यः 
भिन्‍नावभासच्छायानामपि मुख्यावभासत: 
भूयस्तस्पोपसंहार: प्रोक्तो द्वादशभिस्त्वतः 
भोक्‍्तू भावेतिष्ठद्‌ भोक्‍्तृत्वपूरितम्‌ 
भौक्‍्तेव भोग्यभावेन सदा सर्वत्र संस्थितः 
भौतिकत्वाच्च नियमे कर्मसामान्ययो: स्फुटम्‌ 
मनसि जन्ये सव॑तन्मात्रजननसामर्थ्ययुक्त: 
मन्त्राणां च प्रल्याकलानां सतामनुगृहोतानाम 
मलमज्ञानमिच्छन्ति संसाराद्धु रका रणम्‌ 


डरे४, ४२५ 


६६८ श्रीतन्ब्वालोकः 


मलशक्तयों विभिन्‍ना: प्रत्यात्मानं च तद्गुणावरिका: 


मल: कमंनिमित्त तु नैमित्तिकमतः परस्‌ 
मात्रावर्गश्प्यहुंका राहगद्यविलक्षण : 

माया एवं परस्येह कार्यताभाव'* 

माया कलाशुद्धविद्या राग: कालो नियन्त्रणा 
मायातत्त्वं जगद्बोज नित्यं विभु तथाव्ययम््‌ 
मायातत्त्वात्काल्तत्त्वं संस्थितं तत्पदद्वये 
मायातो&व्यक्तकलयो: कलातो रागविद्ययो: 
मायामाविश्य शक्तिभिः 
मायासदेदपर्यन्तमात्मविद्याशिवाह्मयम्‌ 
मायासहितकज्चुकषट्कमणो रन्तरज्जमिदमुक्तम्‌ 
मायोध्वें शुद्धविद्याध: सन्ति विज्ञानकेवला: 
मालिनोविजये तन्त्रे कोटिब्रितयलक्षिते 
मृत्त्वमस्ति मृदस्तत्र येनासावुपदिब्यते 
-यत्करोषि यदइनासि यज्जुहोषि ददासि यत्‌ 
यदच्युत॑ स्वकाबृवृत्तात्ततं चात्मवर्ं जगत्‌ 
यज्जनिताभिष्वज्धे भोग्याय नरि क्रिया स रागोछ्त्र 
यदसत्तदसदुक्ता नासत: सत्स्वभावता 

यद्यथा चाभिसंधत्ते तत्तत्तस्य तथा फलेतु 
यान्युक्तानि पुराण्यमूनि विविधेभेंदेय॑देष्वन्वितम्‌ 
ये त्विहगन्तव: प्रोक्तास्ते प्रशाम्यन्ति मेषजैः 
““येनेदं तद्धि भोगतः 

थोगयुक्तो बिजुद्धात्मा विदितात्मा जितेन्द्रियः 
योगिनामपि मुृद्‌बीजे विनेवेच्छावशेन यत्‌ 
रसायनतपोजापयोग सिद्धे महात्मभि: 
रागोनुरड्जयत्येन॑ स्वभोगेष्वशुचि७ष्वपि 
राजसस्तेजसाद्र्ग: कर्माक्षाणां तु क्मक्ृत्‌ 
लेशोक्तो बुद्धिबोधो5्यं चेतनेनोपभुज्यते 
वसुधादिकलाप्रान्ता भोगसाधनसंहतिः 


हू! श्लोकादिपंक्तिक्रमः 


वस्तुत: पुरुष: सक्ष्मो व्यक्ताव्यक्त: सनातनः 
वस्तुमेदे प्रसिद्धस्य शब्दसाम्यादभेदिन: 

वाणी पाणी भगः पायु: पादो चेति रजोड्भवाः 
वायुनमिरुत्थित उरसि विस्तीर्ण: कण्ठे विवर्तते 
विज्ञानामृतसरिता शिवशशित: स्यन्दमानयामलया 
विद्यारागो5्थ नियति: कालब्चेतच्चतुष्टयम््‌ 
““विद्यारागों ततोब्सुजत्‌ 

विद्या विवेचयत्यस्य कर्म तत्कायंकारणे 
विनिवारयितु शकयां नाव्यवस्था विकारगा 
विप्रतिबिद्धधम समवाये भूयसां स्यात्सधमंत्वम्‌ 
विशेषणविशेष्यल्वव्यपदेशस्य धोभिदाम्‌ 
वोचीसंतानक्रमेण कर्णशष्कुल्यवच्छित्त॑ 
व्यापिनी पुरुषानन्त्यभोगाय कुरुते यत: 
शक्तयो5स्य जगत्कृत्स्न"* 

शब्द: प्रत्यक्षस्वे सत्यकारणगुणपूव॑ंकत्वात्‌"** 
शब्द: स्पर्शश्च रूपं च रसो गन्धरच पद्चम: 
शब्दस्पशंगुणाभ्यां तु क्षुभिताभ्यां समीरण: 
शब्दस्पर्शरूपरसे: क्षुभितेः वारिसम्भव: 
शब्दादिभि: पञ्नभिदच क्षुभितैर्भूसमुद्भव: 
शरीरभुवन्ताकारं मायीय॑ परीकी्तितम्र्‌ 

“'शिव एवं गृहीतपशुभाव: 
शिवशक्तिसदाशिवतामीञ्व रविद्यामयी च तत्त्वदशाम्ू 
शुक्लमधुरद्दीता एव रूपरसस्पर्शा: 
शुद्धबोधात्मकत्वे5पि येषां नोत्तमकतृंता 

शुद्धे5ध्वनि शिव: कर्ता प्रोक्तोध्नन्तो$सिते प्रभु: 
श्रोत्रं त्वक्चक्षुषो जि्ना नासा चित्तं च धोब्नज: 
श्रोत्रं त्वक्‌ चक्षुषी जिल्ला नासा च मनसा सह 
दिलट्टा यस्मादात्मस्वनादिकालानुबन्धिनी चितिवतु 
संबद्धा युगपत्‌ सा तु कुव॑तो कमंकतृभि:ः 


"६७० श्रीतन्त्रालोक: 


सत्त्वं लघुप्रकाशकमिष्टमुपष्टम्भक चल॑ च रज: 
समनोबुद्धिदेवानां गणोयस्मात्‌ प्रकाशक: 
“““समुत्थानात्‌ क्रियादय: 

स सिसुक्षुजंगत्सुष्टेरादावेव निजेच्छया 
सांख्यवेदादिसंसिद्धाज्‌ श्रीकण्ठस्तदहर्मुखे 


सा चेका व्यापिनी सुक्ष्मा निष्कला जगतो निधि: 


सात्त्विक एकादद्दाक: प्रवर्तते वेकृतादहंका रात्‌ 
सिद्धयोगीव्वरीतन्त्रं शतकोटिप्रविस्तर: 
सुर्गान्धि शीतलां दोर्घामइनतः शुष्कदष्कुली म्‌ 
स्कन्धोपर: कलायास्तु यस्मादेता: प्रजज्निरे 
स्पर्शष्स्या अनुष्णाशीतले सति पाकज: 
स्पर्शोष्स्यानुष्णाशीतत्वे सति अपाकजः 
-स्वभावों जनको्ष्थानामभूताकारभावक: 
स्वातन्त्रयहानिर्बोध ध्य स्वातन्त्रयस्याप्यवोधता 
्वातन्त्यस्याप्यबोधता 
स्वातन्त्र्यामुक्तमात्मानं' 
स्वामिनव्चात्मसंस्थस्य भावजातस्य भासनस्‌ 
ड्वेलादण्डाहतायास्तु बदर्या वा फलानि तु 


|] 


आाब्दाः पृष्ठाडुः 
अकारण गुणपूर्वकत्वम्‌ 5 पद 
अख्याति: न २१८ 
अघोरेश: २०७ ३७३ 
अज्भषट्कस्‌ पु] २ ५ २ 
अजवीथी ब्लड 5 
अज्जनं संब्लेष: 8 
अगु संघा:ः.....*<|<|+ #« २४१ 
विश 5 5 0.  अख्क कक 
मी डक. 2 5० . अनज ३६८ 
अधोमुख: 3 पल 
अनन्य: ००० बा 
अनवस्थिति:........... «&* दे 
अनामयम््‌ ० २४१ 
अनाश्रित: हल २७२ 
अनाश्रितः शिव: हर न 
अनुत्तर प्रक्रिया **० ६११ 
अनेकान्तिकत्वम्‌ ८ ३ 
अन्यथासिद्ध: पट 
४०० ५५४ 
अन्योन्यानुर्बाज्भिता कक इ्र२ 
अपहतेश्वयय सवेस्व:......... ४+ ५१० 
अबाधितम्र्‌ ही ५०७ 
अभिमानः न ५४३ 


अभिसन्धचानमू...........|| ४#४/ ४२१-९२ 


|| 


अमेद भूमिः 


अभ्युच्चय बुद्धि निर्ग्रह्यत्वम 


अयावद्‌ द्रव्य भावित्वम्‌ 
अलुप्तविभवा: 
अव्यवच्छिन्न संवित्ति: 
अहर्मुखम्‌ 
अवसाय: 
अविद्यामलिनः 
अवेराग्यमात्रस्‌ 
अशुद्धविद्या 
असमञ्जसस्र 
अहंकृति: 
आगसन्तुकः 
आदानत्ववेदनम््‌ 
आदानसम्‌ 
आभासवाद: 
आवरणमस््‌ 
आश्रमः 


आश्रयात्‌ अन्यत्रोपलब्धिः 


आहंकारिकत्वस्‌ 
आव्यानम्र्‌ 

इदमहस्‌ इति न्यायेन 
उच्छूनता 

उपलब्भ: 

उद्धलनमु 

ऊर्ध्व: 

ऊर्ध्वता 

ओषधि: 

ओत प्रोतः 


५१७, ५१८ 
५०४ 
५७५१ 
४८ 
५४५ 
१९५४: 
५९८. 
५्ए्‌थ 
घ्०्८ 
५१४ 


| 
इच्छावरणस्‌ 
उत्सज्भगामिनी 
उल्लिलसिषा 
उपलब्भः 
कज्चुकस्‌ 
कज्चुकानि 
कटाक्षितम्‌ 
कटाह: 
कपालपुटषट्कयुगस्‌ 
कम्बु 
कम्बकवत्‌ 
करणं 
करणस्कन्ध: 
कर्त्ता 
कर्तुता 
कर्मबीज प्ररोहावह क्षेत्रम्न्‌ 
कर्म भू: 
कर्म संस्कार: 
कर्मेन्द्रियाणि 
कला 
कला कार्यम््‌ 
कलादि धरान्तस्‌ 
कलान्‍्तगम््‌ 
कल्पना 
कब्मीरस्‌ 
कारणता 
कार्यका रणभाव: 
कार्यता 
श्रीत०--४२र 


४४७ 
५३,६९४ 
५७८ 
५५६ 
४५८,५१७,५२०,५२१,५५१,५०८, 
५०८ 
5 र्‌ रे ५ 
> हर दर 
हह०न० ५००, ५४३ 
#ननमन २ ५६ 
#ह६६७% २ "४९, 
#ब्ब> रे ५्‌ ् 
१ २४९ 


“६७४ श्रोततन्त्रालोक: 


काछ:......***|_|__<्य्य्य|य|॥ &#*/*« 


५०५, ५ 
कालाध्वा *** ९ 
७0 ५५१ 
7 जय र्र४ 
कुण्ठतर्क: हक “ 
कुम्भीपाक: *०*- २१ 
कुलाद्रय: न ० 
क्ृषीवल: ०० ३३१ 
केतुमालम्‌ ०२३० कि 
कौम्मकारी संवित्ति:....... ४४ ३५१ 
क्षेत्रज्ञा: शहर १९६ 
क्षोभ: हट 
क्रमवन्ध्या न ब्र५ 
कऋ्रमव्यक्तिकृत: धीमेदः >०*० कु 
बलप्त: रा ९५ 
क्षेत्रवित्‌ ४४६ 
खपुष्पम््‌ कर है 
ग्रन्थि: पड 2 
गुणप्रक्ष: क्र ६१० 
गुणप्रकर्ष प्रयुक्त... ४४ ६१० 
गुणोत्कृष्ट: ह& ६०० 
गुहा जगद्योनि: हर २२२ 
गोग्रहः न १०२ 
गोसधममंका: सर दर, 
चल च रज: इक ५२८ 
चितिपात्रपूणं........ ६१२ 
वित्तम..... ४ ४५ 
चिदचिद्रपताभासी 2 ४४६ 


वचिद्धमंता (9० 5१० 


|] की मन्‍्य 4.५ 
पैक क्यू...“ “ ौाा ८27 
चतत्य॑ हक ४८४, प५्‌० १ 
जनकः न ५ 
जन्तुविमोहिनी रा रहे 
ज्ञप्ति: लक ण्प्‌ 2 
ज्ञातेयम्‌ ढर्े ३२२ 
तत्त्वत्रयम्॒ क कर 
तत्त्व पञचकम््‌ रेष५ 
ताकिकता #क>कक ५४७४ ५ 
तिरस्करिणीतिरोहित नटवत्‌ ल्डः हर 
लिाधाप हो ०» अं । नै 92,4४५ 
हुक  - ४ झट 
तुषतुरुष्कादि 09 4 5 रे४३े 
तुषवत्‌ #++ ५ १५ 
तुष्टि >> " अइआ १९५७ 
तेजस्व्यावरणस्‌ ्ट र्पर 
त्रिपुटिका माया 2 09 
ज्ेगुण्यात्मा | /४ हक 
दी वंकेशइम अव: ९० ६९ 
दुःख मोहात्मकम् ् कट 
दुःख॑ रजः काका ५२६ 
द्वारपालक: श 20९० 
चन्वन्तरिः दर ४९ 
धर्मान्तराश्ाय:....... ४४ हिट 
धीब्जः पद ५८ 
धघ्यामल्वसू............ /४ २९७ 
प्रुवावरणम््‌ का र५र 


श्रुवावृतिः ह८ २५२ 


५ श्रीत्तनत्रालोकः 


नादः सुषुम्नाधारः के 
समता सर्वभावानां चेब सबंध: ४7 
नन्दिशिखा न्ज् 
नरशक्तिशिवात्मकत्वसू ४” 
निऋतिः 2 
निरयः ब्द्द 
निजास्थति:........||| // 
नियतिः ँ. ९ 
निमंलः ् 
निविवांदसिदम... *“” 
निर्वेर परिपन्थिनी कफ 
निशा है 
निस्तरज़म्‌ 


न्यायोज्यितो वाद... ४४ 
व्योमपञ्चकमा विष्टा: परात्मपदास्पदा'** 
पजु: कप 
पञण्चगणाः 

पञचर्त्रिशत्तत्त्वो बडे 
पन्मं्ररक कि 0 ७. ०5 
पञ्चशक्तिः 
पञ्चावयववा क्यप्रयोगः 
पटहे ध्वनि: 
पतिताघातदानम्र्‌ 

परम पदस्‌ 
परार्थातुमानस 
परावृतिः 

पलल्‍लवा: 

पशु: 

षाकज: 


पु 


| 
पारमेशी 
'पारिमित्यं 
'पारिशेष्यम्‌ 
पाश: 
“पिठरपाकपक्षः 
पुदुगल: 
'योतारूढ:ः 
"प्रकाशमयचिद्धम॑ताल्यों गुण: 
प्रकाशो ह्वाद: 
“अकृतिस्कन्ध: 
'ब्रणवा: 
प्रतिपत्ति: 
अतिबिम्बस्‌ 
अ्रतिविषयाध्यवसाय: 
“प्रतिशब्द संघातः 
अतोत्यन्तराभ्युच्चयः 
अत्यूहव्यपोहितः 
प्रधानाधिष्ठानम््‌ 
प्रबुद्धावरणस्‌ 
अभूतमणिकाञ्चनाः: 
“प्रमाणाष्टकम्ु 
प्रमा 
प्रमातु तन्त्रम््‌ 
“प्रयोजनम्‌ 
असरा शक्ति: 


प्रागसन्भाव: 
आतिभासिकत्वम्‌ 
'प्रातिस्विकस्‌ 


४८२, 


४४९. 


५५५, 


है. श्रीतन्त्रालोकः 


कर्क ष्डरे 
प्राणः कह 0 
शत न २५ 
बलाध्यक्ष: हट सा 
बुद्धि ##०* ५४५ 
जप हर__ ८्ध 
बोधाग्रम्‌ जा 2११! 
४ ढण्न २२३ 
0078 #-# ४ 0 
भागासिद्ध हेतु: 9 हा 
भास्वरस्‌ भय या 
भुवनदीक्षा कप 
हि. ३०० २६ ६ 
मूपरमाणवः 0 ५2 
सकी हहक+* ६. 
भोगभू: की 6“ 
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उक्तयः 
अकरणिका क्रिया न सम्भवेत्‌ 

अचिन्त्यों हि मणिमन्त्रौषधादीनां प्रभाव: 
अतत्स्वभाववपुष: स स्वभावों न युज्यते 
अतत्त्वे तत्त्वबुद्ध्या यः सन्‍्तोष: तुष्टिरत्र सा 
अतथास्वभावस्य तथास्वभावायोगः 
अतसीषुष्पसन्निभः 

अणवो नाम नैवान्यत्‌ प्रकाशात्मा महेद्वरः 
अणुरज्ञानरहितः क्वचिज्जातो न दृश्यते 
अनक्षरमेवोक्तम््‌ 

अन्त:प्राणाश्रयं यत्तु कर्मात्र करणं हि वाक्‌ 
अभिन्नादभिन्‍्नमभिन्नसु 

अर्थक्रियामर्थथमानो जन: किचिदुपादत्ते, किचिच्च जहाति 
अव्यवच्छिल्न-संवित्तिभें रव: परमेश्वर: 
असतः सत्त्वं विरुद्धम॒ 

अस्वतन्त्रस्य कतृंत्व॑ नहि जातूपपद्यते 
आभासमात्रपरमार्थो हि कार्यकारणभावः 
इच्छाप्रधानं सदाशिवतत्त्वमु 

इदं तत्त्वमिदं नेति विवदन्तीह वादिनः 
ईदवरेच्छावशादस्य भोगेच्छा सम्प्रजायते 
उपरिष्टाद्धियोषधष्च प्रकृतेर्गणसंज्ञितस्‌ 
एवंविध॑ प्रधानं तद्‌ ब्रह्मणा सहित पुरा 
कदम्बकुसुमं यद्वत्‌ केसरैः परिवारितम््‌ 
करणं विना कि सम्भवेत्‌ क्रिया 
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कत्तृ कर्मत्वतत्त्वेव कार्यकारणता ततः 

कत्तृत्व॑ च प्रमातुध॑मं: 

कर्मण: कारणं मलः 

का रणभेदात्‌ कार्यभेदः 

कारणमपि करत्तंय्येव विश्रान्तम् 

कामममेवेक॑ मुख्यं संसारकारणम्र्‌ 

कुण्ठतर्को न नः प्रियः 

'कृतकं हि न जातु नित्य॑ भवेत्‌ 
वलप्त-कल्प्य-विरोधे च वलुप्त: क्लुप्तपरिग्रहः 
क्ृषिकरम मधौ भोग: शरदि 

ऋमवन्ध्यैव सुष्टिः 

क्रमोक्रमो वा भावस्य न स्वरूपाधिकों भवेतु 
क्रिया करणपूर्वा इति 

'क्रियाप्रधानं विद्यातत्त्वस्‌ 

ऋरमात्‌ तमो रजः सत्त्वे गुरूणां पंक्तयः स्थिताः 
क्रिया हि बहिब॑हुनां क्रमिकाणां क्षणानामन्तः प्रमातृमयैकता नाम 
खपुष्प कलादिड्मातृसापेक्षम्‌ 
गन्धादिद्ब्दपर्य॑न्तचित्ररूपा धरा ततः 

चाशेन पशञ्चाशदिव साध्यते 

चित्रों हि कार्यका रणभावः 

चचिदचिद्रपताभासी पुदुगल: क्षेत्रवित्‌ पशुः 
जन्माभिजनिका शरक्तिः 

ज्ञानशक्तिप्रधानम्‌ ईश्वरतत्त्वम््‌ 

ज्ञानं विना न कतुंत्वं 

ज्ञानस्य हि प्रकाशकत्वमेव स्वभाव: 
तस्मिन्सति हि तद्भावः 

ताम्रकालिमा 

तारताम्याच्च योगस्य वेदात्‌ फलविचित्रता 
न्तावत्‌ सर्व एवभाववर्ग: परिनिष्ठितनिजरूप इति 
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दृष्टसिद्धये हि अदुष्टं कल्प्यम्‌ 

देहपुर्यष्टकम्‌ 

ल्लुवावबद्ध हि नक्षत्रचक्र युगपदेव नित्य॑ प्रवहृदवस्थितम् 
न कतृत्वादुते चान्यत्‌ कारणत्वं हि लक्ष्यते 

न जडहदिचिदधिष्ठानं विना क्वापि क्षमः 

न जडेण्योन्यविरुद्धाकार सम्भव: 

न प्रक्रियापरं ज्ञानं 

न वेषम्यमनापन्नं कारण कार्य जनयेत्‌ 

न वैषम्यमनापन्न॑ कारण कार्यसूतये 

नहि आकारघूल्यो5थं: स्थात्‌ अवेद्यं वा वेदनस्‌ 
नहि ज्ञत्वकत्त्‌ ल्वयो: प्रमातृषमत्वे कश्चित्‌ विवाद: 
नहि पर: परस्य स्वरूपमतिशाययति 

नहि भातमभात॑ भवतति 

न ह्मकर्त्ता पुमान्‌ कर्तु: कारणत्वं च संस्थितम् 
न ह्यस्वच्छमित प्रायैज॑लेस्तृप्यन्ति बहिण: 
नासतः सत्स्वभावता 

नासिद्धे भविधर्मो$स्ति 

नास्ति दीक्षा समो मोक्ष: 

नाई कर्त्तेतिमन्वान: कर्मसंस्कार मुज्ञति 
नियतियोंजनां पत्ते विशिष्टे कार्यमण्डले 

नियमे हि अन्‍्योन्यापेक्षा जीवित 
निविकल्पदशायां हि सोयमैश्वरोभाव: पशोरफि 
निर्बीजदीक्षया मोक्ष ददाति परमेश्वरो 

नेतत्का रणतारूपपरामर्शावरोधि यत्‌ 
न्यायोज्म्ितों वाद: 

पतिताघातदाने को हि न पण्डित: 
परममतमप्रतिषिद्धम्र अनुमतमेव 


परामिसन्धौ स्वानुसन्धानविरहान्न फलोदय: 
पाश्यत्वात्‌ पशु: 


न्८६ श्रीतन्त्राछोक: 


पुंस: क्षेप्तरो कला 

प्रकाशों विषयाकारो देवद्वारो न वा क्वचित्‌ 
प्रकृतिर्मलम्‌ 

प्रतिघात्य-प्रतिघातकभावों नावार्यावारकभाव इति 
प्रतिविषयाध्यवसायो दुष्ट 

प्रधानमव्यक्तम्‌ 

प्रपञ्नो5्यं धरान्तकः 

प्रयत्नहचेच्छापूवंक: इच्छा च बोधपूर्विका 
प्रयोज्यनिष्ठो हि प्रयोजक व्यापार: 
फलभेदादारोपित भेद: पदार्थात्मा शक्ति: 
बहुवचनादाद्यर्थों लभ्यते 
बीजापेक्षसत्तास्वभावोडूर: 

भिन्नस्यैव हि आगमापायौ भवतः 
भेदाभेदमयसंबन्धमूलो5न्तर्योज नात्मा मनसो व्यापारः 
भोक्‍्तेव भोग्य भावेत सदा सर्वत्र संस्थितः 
भेदछूपा व्यवस्थितिः 

अमयत्येव तान्‍्माया द्यमोक्षे मोक्षलिप्सया 

मधु यद्वन्मधुव्रता: ( आवृत्य तिष्ठन्ति ) 
मल्लग्रामवद्‌ 

मलमंज्ञानमिच्छन्ति संसाराद्धूरकारणम्र्‌ 

मा किचित्त्यज मा गृहाण 

मायादिरवीच्यन्तो भव: 

मुलतों ध्वस्तं गणितम््‌ 

यत्तत्र नहि विश्रान्तं तन्नभः कुसुमायते 

यदनुग्रह विना यन्न भासते तत्तद्रयाप्यम 

यदा क्षोभ: प्रोयेत तदा स्यात्‌ परम पदम््‌ 
यद्यथा चाभिसंधत्ते तत्ततस्य तथा फलेत्‌ 
यस्मिन्नगृहीते हि यद्‌ गृह्यते तत्ततोथ्न्यत्‌ 
अदेवकार्य तदेवका रणम्‌, यदेवकारणं तदेव कार्य॑म्र्‌ 


ह| 


यो यस्मात्‌ गुणेत्कृष्ट: स तस्मादुर्ध्व उच्चते 
रज्यमानो वेद सर्व विदँश्चाप्यत्र रज्यते 
वस्तुतश्चिन्मयस्येव हेतुता तद्धि सवंगम्‌ 


विनिवारवथित्‌ शकया नाव्यवस्था विकारगा 
“विप्रतिषिद्धधमंसमवाये भूयसां स्थात्‌ सधमंत्वसु' 
विभोरणूनां च मलो रूपध्वंसायेव प्रकल्पते 
विद्येषा अभिधेया: प्रमेयत्वात्‌ सामान्यवतु 
शिव एव गृहीतपशुभावः 

शिव: स्वतन्त्रदुग्ूूप: 

श्रो शिवएवेक: कर्त्ता 

सत्तानन्द: क्रियापत्युस्तदभावो5पि सा पशोः 
सत्पथ तान्परित्याज्य सोत्पथं नयति श्रुवम्र 
समस्ततत्त्वभावो<यं स्वात्मन्येव 
समानकालत्वं च लब्धसत्ताकयोभ॑वत्ति 

सव॑ एवायं छोक: पापभीरुः 

सवंगुणा भूमि: 

सर्वस्थ सुखार्थ॑ विषयेषु प्रवृत्ति: 
सर्वेषामुपरिध्रवः 

सर्वो हि लोक: सुखस्पृहया लु्द:खजिहासुद्च 
सुशिवपर्यन्ता सिद्धा भुवनपद्धतिः 

स्वतन्त्रं च जडं चेति तदल्योन्य॑ विरुध्यते 
स्वस्मिन्नेव कारणे प्रछ्लीनत्वं नाम नाशः 
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